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आल निवेदन 

० 
महात्मा जी के सिद्धान्त, सार्वजनिक कार्यक्रम तथा व्यवित॒त्व पर 
विचार करते हुए कई वर्ष वीत चुके थे । अंगरेज़ी के दैनिक, साप्ता- 
हिक तथा मासिक पत्रों में दस-वारह लेख भी लिख चुका था। 
अन्यान्य देशों तथा विदेशों विद्वानों के अनेकानेक लेख भी मेरे पढने में 
आये थे। गाधो-साहित्य का यधाशक्ति परिशीलन भी समय समय पर 
करता आया था। इस पठन-पाठन तथा चिन्तन-मनत के सयुकत प्रभाव 
से मेरे मन में कई वार यह इच्छा उत्पन्न हो चुकों थो कि में भी गाधी 
जी के सम्बन्ध मे कुछ चरित्रचर्चा एवं सिद्धान्त-विवेचन करूँ। 'नेकेड्‌ 
फकोर' के लेखक मिस्टर रॉवर्ट वर्नीज़ के समान उद्भ्रान्त विदेशी समीक्षको 
के विचारों को पढ़कर मेरी चिर-पोषित इच्छा जाग्रत्‌ होकर और 
भी वलवतों हो गई। प्रतीत हुआ कि भारतीय दृष्टि से भारत के 
हृदय-सम्राट्‌ महात्मा गाधी कौ गौरव-गाथा एवं सिद्धान्त-समीक्षा बहुत 
आवद्यक है। परन्तु साप्तारिक उलभनो में व्यस्त रहने के कारण अनु- 
कूल मानसिक अवस्था के अभाव में इच्छा रहते हुए 'भी में बहुत 
दिनो तक कुछ भी न कर सका । अपनी तत्कालोन परिस्थिति को देखते 
हुए मूृक्े विश्वास भी नहीं था कि में निकटवर्त्ती भविष्य में अपने 

इस विचार को कार्य-हूप में परिणत कर सकूँगा। 
। परनल्नु देव कौ गति वडी विचित्र होतो है। अकल्पित वाते जीवन में 
कई वार प्रस्तुत हो जाती हूं । में कई कौटुम्विक चिन्त/ओं से भ्रस्त होने 
लूगा!। मानसिक अवस्थ। दिनोदिन विगड चलो । लिखने-पढने से 
जो हटने लगा, यहाँ तक कि अपनी इस विकृत मानसिक अवस्था में 
मैंने दैनिक पत्रों का पढना भी बन्द कर दिया। यही हालत कई दिनो 
तक बनी रही। परन्तु इस ससार में प्रत्येक वात को सीमा होती है ।- 
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एक दित मेरी अन्तरात्मा जाप्रत्‌ हुई और बहने लगी कि सामारिक 
विन्ताओसे परास्त होफर अकरंप्य और निराम हो जाता पुरुपोधित व्यव- 
हार नहीं है। उन्हे पराजित करने के लिए मनुष्य को घाहिए कि वह 
किसी मनोनीत सत्कार्य में अपने समय और धक्ित को छगा दे। अल - 
करण की इस प्रेरणा से में अपने चिन्लाग्रस्त मन और उदासौन हृदय मी 
एकवाब्यता साधने में प्रयलवान्‌ हो गया । इस प्रयल में प्रस्तुत 
प्रत्य को स्परेखा खोचने में अपना जो बहुलाने लगा । दो-चार छोटे- 
छोटे आरम्भिक अध्याय भो छिस डाले । 

परन्तु इसी वोच में गत तेरह अप्रैल सन्‌ पंतीस को मोटर छारी में 
वैठकर मुझे कार्यवश बाहर जाना पडा। गाधी जी को आत्म-क्या का 
प्रथम भाग गौर इस ग्रन्य का 'मोहनमाला' घोप॑क अर्द्धंलिसित अध्याव-- 
दोनो मेरे त्ाथ थे। छारे तेज रफ्तार मे जा रही थी। गाधी 
जी के पूर्वातुभूत कष्ठो पर विचार करते हुए में आँखे मूँदकर बेठा 
हुआ था। थोडी देर में दूमरो छारी भो नझ॒र भाई जो हमारे आगे 
भागे दोड रही थो। कुछ देर में दोनो गाडियां आजू वाजू होकर प्रति- 
स्पर्धा के साथ दौडने छगो। साइत बुरी यो। हमारी गाडी रास्ते से 
वहक गई ओर कुछ दूर जाकर ऐसो बुरी तरह लौटी कि उनके चारो 
चब्के ऊपर हो गये जौर लारो सहसघा होकर छोटे-छोटे छकडी के 
टुकडो में विललर गई। एक ग़रोव आदमी की तात्कालिक मृत्यु हो गई। 
दूसरा दुरो तरह घायल हुआ। और मे भी दृह्ी कलाई, फूटा मिर और ज्म्मी 
पैर छेकर उत्त समाधि से वाहर निकल[। कहने का तात्पय यह कि 
पूर्व-कथित सानसिक आधि के साथ शारीरिक व्याधि का मेल हो गया । 
तोन हफ्तों तक मैने वहुत कष्ट के दिन काटे। इसके बाद तकलछोफ 
तो कम हो गई, परन्तु बाहर आने-जाने में महीनों तक में असमर्थ 
रहा। बिस्तर पर पडे-पडे दिन बिताने छूगा |--- 

ऐसी हालत में क्या करता ! अन्तरात्तमा से मैने प्रइन किया कि 
इन दुदितों का निपटारा किस तरह करना चाहिए। उत्तर मिल्ठा, पुरुष 
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तो उसे कहना चाहिए जो अपने आपत्तिकाल का भी सदुपयोग कर 
सके । स्वामी रामतीय॑ की वह सुदमत्ती से भरी हुई अनूठी उक्ति याद 
भाई, 'पूरे हैँ वही मर्द जो हर हाल में खुश है।' दृदय के अच्त्तेम 
प्रदेश से क्िसों ने कहा, “जिस कार्य का सूतपात छुमने किया है, 
उसे पूरा करने के लिए ही दैव ने तुम्हे यढ सुयोग दिया है, इसी लिए 
देसो, तुम्हारा वाया हाथ तो जशमी है, परन्तु दाहिना ब्रिलकुछ सुरक्षित है, 
देव के इस अभिप्राय पर कुछ विचार करो ।” धन्त करण की बात थी, अत- 
करण में चुछ गई। घरीर फी दुर्दंथा की ओर देसा ते न तो ठोक-ठीक बैठते 
हो बनता था ने चलते और न अच्छो तरह आराम से सोते | फ़िर भी हृदय 
का संकल्प जोर पकडता गया। भात्मचेतनता जाग्रतू होकर कहने लगी 
कि जिस महापुरुष ने दूसरों के कष्ट-तिवारण में अपने जीवन की बाजी 
लगा दी है और अपने कटकाकीणं कत्तंव्य-पथ पर जिसे पग-यग में अनेका- 
नेक आपत्तियाँ झेलनी पड़ी है, उसको नवस्फूतिदायिनी पावन चर्चा से 
बढ़कर इस कप्ट-काल के लिए दूसरा सत्कार्य ही कया हो सकता है? इस 
प्र से प्रभावित होकर मैंने छेसनों उठाई और कभी कुछ बैठकर, 
कभो किसी प्रकार तकियों के सहारे छेटे हुए मैने यथार्थ में इस ग्रथ 
का श्रोगणेक्ष ही किया। प्रारम्मिक चार छोटे-छोटे अध्यायों को छौड- 
कर शेष का अधिकाण मैने इसी दैहिक असमर्थता की हालत में ही लिख 
डाला। सत्य और अहिंसा के अनन्य प्रेमी इस लछोकोत्तर लोकनायक के 
सम्बन्ध में विचार करते हुए हृदय का कष्ड-भार बहुत कुछ कम हो गया । 
सचार की चिन्ता क्षीण होने छंगी और विचारणीय विपय के चिन्तव- 
मनन से हृदय हलका हो गया। लिखने का काम तो केवल तौन वा चार 
भटे ही कर सकता था, परल्तु विचार-धारा चौवीसो घंटे प्रवाहित होने 
लगी । दिन-रात गराथी जी और उनके सिद्धात्त ही सूकते छगे। 
निगीय के स्वप्तो में महात्मा जी से घटो सिद्धान्त-चर्चा किया' करता। 
तल्लीनता यहाँ तक वढी कि में घरीर के सारे कष्ट भूछ गया। भौतिक 
सस्तार कुछ काल के लिए मेरी आँखो से ओभल हो गया। में एक नवीच, 


[८] 


मोहक और सुन्दर सृष्टि में विचरण करने छूगा। उस छासानी दुनिया 
से आज फिर भो में दूर पड गया हूं। इन पक्षियों को लिसते समय 
उस सूक्ष्म ससार को वाँकों झाँको पल भर के लिए मुझे दृष्टिगत 
होकर फिर भी विछीन हो रहो है। छेलननी रक-मी रहो है जीर उस 
आजनन्दमर जगत से छटठ्ता हुआ लेखक का निदाध हृदय फिर से 
उसे प्राप्त करने के लिए मचलकर मानो बहत। है-- 
समलने दे मुभे ऐ नाउमीदो, क्या कयामत है। 
कि दामाने ख़याले यार छूटा जाय है मुभसे॥ 
(ग्रालिव) 
जाज वह 'दामाने ख़याले यार' भेरे हाथो से छूट रहा है। इसी 
कारण तो भूमिका भो मुश्किल से खिख रहा हूँ। महापुरुष गावो की 
सिद्धान्त-चर्चा-त्पी प्रणयिनों माज इस पुस्तक के रूप में मेरे हाथो से 
छूट रही है। मेरे दुदिनों को यह आाण-दायितों ज्ञाज मुझसे विदा छे 
रही है। भव में क्या करूँगा ? इन वियोग-व्यया से बाहत हृदव हाय 
खाकर भाता जानकी के मनोहर घब्दो में कह रहा है-- 
तुमहिं देखि सीतल भइ छाती | 
पुनि मो कह सोड दिन त्तोइ रातो॥ « 
यहाँ तक तो भेने जात्म-निवेदन किया। जब मुझे इस प्रन्य- 
रचना के सम्बन्ध में कुछ घोदो-सो चातें जौर कहनी है। इस पुस्तक का 
पहला अध्याय विषयञवेण' भूमिका के तौर पर ही लिखा गया हैं, 
इस कारण मेरा यहाँ का काम बहुत कुछ हलका हो चुका है। 
गाधी-मीमासा का सबने सुवोग्य और अधिकारी लेखक कौन हो 
सकता है ? इस प्रश्न पर भी मैंने कुछ विचार किया और वह बहुत 
ठेडा माठ्म पछा। पहले तो मेरो वृद्धि ने मुझसे यह कहा कि जिन 
विह्यन्‌ लोगो को महात्मा जो के साथ सहवास बौर सभाषण का 
सोमाग्य अधिक से अधिक प्राप्त हुआ है, उनसे से कोई भी बादमी इस 
काम को अच्छी तरह कर सकता है । परन्तु भेरा तके आगे वढकर 
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ऋहते रूगा कि महापुरुषों के आस-पास रहनेवाले छोग उनके व्यक्तिगत 
सद्व्यवहार और प्रेम-माव से इतने प्रभावित हो जाते हे कि वे परम 
अद्भाडु होकर, अपना विचार-स्वातकय भी गृर के चरणों में 
समवित कर देते है। “आजा गुरुणा ह्मविचारणीया ।” यथार्थ में शिष्यत्त 
का उत्कप॑ सो इसी अवस्था में प्राप्त होता है। ऐसे लोग सच्चे देशभक्त 
और समाज-सेवक सत्पुरुष हो सकते है; परन्तु जिस पथ पर वे आरूढ 
'रहते हैं, उसके निरपेक्ष समीक्षक नही हो सकते। यहाँ उनको नैस्गिक 
केठिताई हूँ । 
अब रही उन लोगो को वात, जो दूर ही से गाधो जी के सम्बन्ध में 
गोचने-सभ्रकने के अभ्यासी हैँ । ऐसे लोग यदि विचारवान्‌ हुए तो 
गावों जी के अन्तर्द्शन तो उनके विचारों में प्रत्यक्ष कर सकते है, 
निसेक्ष भाव से उनको समोक्षा भो कर सकते हूँ, फिर भी व्यक्तिगत 
परिचय के एकान्त अभाव में कई ज्ञातव्य वातें उन्हे नहीं मालूम 
हो नकती। व्यक्तित्व और सिद्धान्त दोनों का आधार-आवेय सम्बन्ध 
हैँ। एक दूसरे के विना पूर्ण रूप से समझ में नहीं बाता। तालय॑ 
यह है कि गाबीवाद के सुयोग्य समोक्षक के लिए दोनों तरफ से कुछ 
कठिनाई जरूर है। फिर इन पक्तियों के लेखक को क्या विसात, जो 
भपने को इस काम का स्लोलह आने अधिकारों माने। छिखने-पढ़ने 
को असमर्थता, पुस्तकों के अभाव और शरीर की लाचारी में यह 
भोमासा लिखे गई है। यह इस दुर्देदी ऐेखक को ख़ास कठिनाई थो। 
इस छाचारी को हाकछत में केवछ पहले के अध्ययन और मवन के 
आवार पर हो में छिल् चलछ। और लिख चुका। 
इस ग्रन्थ को विचारधारा में कई बातें ऐसी है जिनका समर्थन, दि 
में चाहता तो, अन्यान्य विद्वानों के प्रामाणिक वाक्यों से कर सकता 
था। परन्तु दूसरों का प्रमाण देकर किसी वात को सिद्ध करना मेरों 
भालोचक मनोवृत्ति को आज तक कभी पसन्द नहीं आई। मेरी तो यही 
'वारणा अद्यावधि रही आई है कि एक वृद्धिमान्‌ मनुष्य के लिए उसकी 
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चुद्धि से बढ़कर कोई प्रमाण नहीं हो सकता। इसी धारणा के वशवर्त्ती 
होकर मेने इस प्रन्य से प्रमाणों का सर्वया वहिंप्कार कर दिया है। 
अपनी और पाठकों को प्रज्ञा को ही मेते सर्वोपरि प्रामाणिक भानकर 
इस मीमासा की रचना को है। ऊेकित इस ससार में ऐसा कोई 
नियम नहों, जिसका एक-आब अपवाद नहों। जत्तएव 'बहिसा-स्मे 
शोर्षक प्रकरण में मेन भो अपने पक्ष-समर्थ्र में तीन विद्वान पुरेषो 
के प्रमाण दिये हे। 'अहिसा” का महत्त्वपूर्ण विषय था, एक अ्तर्दर्णी 
और कुशाग्रवुद्धि विचारक से मतभेद प्रकट करने का प्रसडज्ू था। अतएवं 
मैने अपने स्वभाव के विरुद्ध यह उचित माना कि इस विषय पर कुछ 
स्वयसिद्ध और माननीय विद्वानों के प्रमाण भी दे दूँ। ऐसे तोन व्यक्तियों 
के प्रमाण मेने उपर्युक्त प्रकरण में दिये है। उनमे से प्रथम तो वगाल 
के प्रतिष्ठित और प्रत्यात साहित्य-शिल्पी तथा विचारक श्रीयुत वकिम- 
चन्द्र चट्टोपाध्याय है। दूसरे विद्या पराघोन भारत के निर्भय नर- 
केसरी और हमारे राष्ट्रीय सग्राम के अमर सेनानी तवा विलक्षण 
प्रतिभा-सम्पन्न लेखक और विचारक लछोकमान्य वाल्ू गगाधर तिलक 
है, जिनकी जोड का मौलिक विचार-सपन्न विद्वान अर्वाचीन भारत में 
कोई हुआ हो नहीं। तोसरा प्रमाण जोवनमुक्त स्वामी रामतीर्थ का हैं 

जिनकी अगाध आध्यात्मिकता तथा अन्तर्देशिता से गाधो जी के समान 

मननशोल महापुरुष को भी कुछ शिक्षा मिल सकतो है। इन तोन व्यक्तिणे 
के प्रमाणो के सिदाय किस्तों भी इतर विद्यान्‌ का उद्धृत प्रमाण मेने इस 

ग्रत्य के किसी भो दूसरे प्रकरण में नहों दिया है, यत्र-्तन यत्किचित्‌ 
चर्चा भके हो को हो। 

महात्मा जी की नैतिक महत्ता तया व्यक्तित्व के प्रति मेरी बडी 

निइचल श्रद्धा है। अतएव यह मेरी क्षुद्र लेखबी उनकी उदार भावना को 

पग-पंय पर नततमस्तक होकर प्रणाम करती आई है। जाव-वूभकर 
मैने इस ग्रन्य में किसी भी प्रसण पर एक भो ऐसे शब्द का उपयोग 

नहीं किया है जो उनके वडपपन को ओर दुलंक्ष्य करे और उनके अनत्य- 
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भक्तों को मृदुल भविति-भावता को किसी तरह किसो अश में भी ठेस 
पहुँचावे। कहने का अमिप्राय यह कि गराघों जौ के उदार और पावन 
व्यक्तित्व को मैने गिरोधार्य माता है। परन्तु इस ग्रत्थ को रचता 
मैंने एक अद्धावानू समोक्षक को दृष्टि से की है। अतएवं उनके सिद्धान्त 
और विवारों की आलोचना मैने मीमासकोचित तिर्भय आत्म- 
दिखास के साथ की है। यदि में ऐसा न करता तो मुझे छेखनी उठने की 
आवश्यकता ही प्रतोत न होतो, न फिर इस भन्य का वाधोन्मीमासा' 
नाम अपनी सार्थकता को प्राप्त हो सकता! जो अपनी अन्तरात्मा को 
दवाकर रखना चाहे, उसे समोक्षक को हैसियत से जन-समाज के सामने 
प्रकट हो नहीं होना चाहिए। स्वतस्त्र-रुप से किसी वात पर विचार करने 
की मन प्रवृत्ति मुझमे विलकुछ स्वरामाविक है । बुद्धि-स्वातस्थय से प्रेरित 
होकर विचार-सषत्र में में अपनो वृद्धि को हो अन्तिम प्रमाण मानने का 
बस्यामी हूं। जब कभी भी यह सम्भव होगा, अपनी स्वय-्समथित 
प्रज्ञा के प्रकाश में हो में परमात्मा को पहचान सकूँगा, किसी ढूँसरे 
महान्‌ से महान व्यक्ति का भी प्रमाण मेरे लिए इस सम्बन्ध में सहायक 
मिद्ध न होगा, ऐसी मेरी घारणा है। अतएवं महात्मा जी के व्यव्तित 
के भनौदर्णन तो मैने श्रद्धापृर्ण हृदय से किये है, परन्तु उनके विचारों की 
परल मैने तक को कप्तौदी पर कक्षकर ही करने का प्रयल किया है। इस 
प्रयास में मुझे कहाँ तक सफलता मिली है, इस वात को परीक्षा विद्वान 
पठक ही करेंगे, क्योकि समोक्षक भो समीक्षा के परे नहीं जा सकता | 
बाहिर मुक्त जैसे आलोचक के लिए भी कोई आलोचक वाहिए। 
मानवी आलोचना के परे तो एक परमात्मा हीं है। कैयोकि वह ४रह 
है और उसको कार्य-शै्ली लोगो की समझ में ही नहीं आतो। 

अभी तक गाघी-पताहित्य फो जितनी रचना हुई है, वह अधिकाश में 
प्रशवात्मक है। विदेशी छेखकों ने कुछ ग्रन्य और सैकडी लेख ऐसे 
भी लिखे है जो केवक कौतूहल-पूर्ण, व्यगात्मक, छिद्ास्वेषी, सकुचित: 
साथी बौर अनुदार दुष्ठि से लिखे गये हैं। अन्‍्वश्षद्ध और अनुदारता 
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दोनों से परे होकर विचार करनेवाले गांवो-प्ताहित्य का निर्माण अभी 
होने को है। प्रस्तुत ग्रन्थ इस नई दिशा में किया गया पहला प्रयत्ल 
है। इसमें गाधी जी के व्यक्तित्व, सिद्धान्त तथा सांजनिक कार्यक्रम 
पर आालोचनात्मक दृष्टि से विल्लार के साथ विचार करते का प्रमतल 
किया गया हूँ। इस ग्रन्थ के पूर्वा् में महात्मा जी के जोबत-काल को 
भारतोय परिस्थिति, बुग-प्तमम्या तथा अन्तर्जातीय प्रब्नो पर प्रकाश 
डाजा गया है। इसके बाद उनको आात्म-ऊवा, सत्याराधन जोक-सेवा, 
त्यागनचैराग्य, धर्म-जेजासा तथा पूर्व जोवन को सां्राज्य-तिप्ठा पर तत्त्व 
और मनोविकास--दोनों को दृष्टि से विचार किया गया है। तलब्चातू 
उनके विधायक कार्यक्रम को सवोगीणता, उप्रादेयता तथा तर्क सिद्ध मौलि- 
करा पर विवेचता की गई है। छोकमान्य तिलक और महात्मा गायों 
पर भी तुलनात्मक विवेचना करने का अल्प प्रयास मैंने किया है और 
उसके बाद हो मैने गाय, टॉल्सटॉय और लेनिन पर तुलनात्मक विचार 
प्रकट किये है। ग्रन्य के उत्तराव में महात्मा जो के आधिक नया 
आध्यात्मिक सिद्धान्तो को विस्तृत्त मोमामा है। इसमे असहयोग, भद्र 
अवज्ञा, निष्करिय अतिरोध, घरना, उपवास, अहिसाधर्म और मत्याप्रह 
के सैद्धान्तिक स्वरूप एव पारस्परिक सम्बन्ध तथा महात्मा जी के मत 
और दृष्टि-कोण एवं ग्रन्यकार के समर्थन ओर मतभेद की विस्तृत 
'विवेचना है । इसो ज्रण में यह सिद्ध करने का प्रयत्त किया गया है कि 
गाधी जो के द्वारा प्रतिपादित निरपवाद अहिसाधर्म-कर्तं व्य-शील करमें- 
योगियों के छिए उपयुक्त नहीं है, बह सस्तार-विख्न कर्म-सब्यामियों 
को अहिसा है। 
वलश्णत्‌ साम्यवाद पर सँद्धान्तिक तया ऐतिहासिक दृष्टि से कुछ 
भकाश डालने के वाद यह बताने को चेष्टा को गई है कि कार्मार्क्स 
का साम्पवाद भोतिकता-मूलक, श्रम-प्रधान सपत्तिवाद है, परन्तु महात्मा 
गादी का साम्यवाद अहिसा-मूछक, श्रम-विभाग-प्धान समन्वयवाद 
हैं, बतएव वह सबसे अविक स्थायो और सवागीण मसाज-सिद्धाल है। 
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इसके बाद गायों जो को हिन्द-स्वराज” नामक महत्त्वपूर्ण पुस्तक पंर 
एक विस्तृत आलोचना है, जिसमे वर्तमान सस्यता, रेलवे, वकोछ, डाक्टर, 
पगुवलू, निष्किय प्रतिरोध, वर्तमान विक्षाअणालों तथा यत्रो पर 
भहात्मा जी ने जो विचार प्रकट किये है, उनको चर्चा तथा आलोच- 
नात्मक समोक्षा है। गाँवीवाद और उसके भविष्य पर विचार करके 
यह ग्रथ समाप्त हो जांता है । 
! शाधों जी के सत्य-मिद्धान्त का यथाश्षक्ति पालन करते हुए 
एक अद्भावान्‌ आलोचक को दृष्टि से मैंने इस ग्रथ को छिखते का 
प्रयत्न किया है। अतएवं जहाँ-जहाँ अपनो विवेके-बुद्धि 'की प्रेरणा से 
मुझे अपना मंतमेद प्रकट करने” को आवश्यकता प्रतोत हुई है, वहाँ- 
बहाँ मैने ऐसा हो किया हैँ । महात्मा जी हिन्दू-सभ्यतों के स्वाभिमानी 
तथा परिपक्व परिणाम हैं। इसी कारण वें अपने को संनांतनी हिन्दू 
चघोपित करते है। उतके कभिभावक भक्तों ने तथा उनके विरोधियों ने 
हो उनकी चर्चों अभो तेंक को है। परन्तु हिन्दु-धर्म-शास्त्रों को 

चैज्ञानिक दृष्टि से गाधोवाद पर विचार करना अभी वाको है। इस 

ग्रथ में ऐसा ही कुछ प्रय॑त्ले किया गप्रा है। हिन्दुओ के पूर्वेज प्राचीन 
आचायों' ने मानव-धर्म के समी अगो पर ऐसी गंभोर/ व्यापर्क और 
- वैज्ञानिक दृष्टि सें विचार 'किया है कि नैतिक, सांमाजिकं तंथा आध्या- 
त्मिक क्षेत्रों में अंव हमोरे लिए किसी नये आविष्कार की सर्मावनो 
हो नहीं रह गई हैं। अतएवं हिन्दू-समाजं महात्मा जी के विचारों को 
उसी हालत में स्वीकार करेगा, ' जव॑ कि उनके सिद्धान्त प्राचीन 
भारतोय आधचारयों की कस्ौटो पर खरे उतरेंगे, अन्यथा नहीं! 

इस ग्रथ में कुछ मिलाकर ३६ अध्याय है, जिनमें महिसा-घर्म, संम्य- 

वाद, हिन्दू और मूसलमान, 'राउण्ड्‌ टठेबूछू कास्केन्स! सत्याग्रह का 

स्वत्प, हरिजन, विधायक कार्यक्रम तथा “हिन्दं-संवराज' शोप॑क प्रकरण 

अपेक्षाकृत बहुत विस्तृत और सम्पूर्ण है। इस ग्रंथ की रचना कुछ ऐसी 

धरती पर हुई है कि इसके सभी विचारों से पूर्णतया सहमत होनेवाले 
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ज्ोग वहुत कम सख्या में मिल सकेंगे। महात्मा गाघी के परम श्रद्धा 
जुओ की दृष्टि से इस ग्रथ में विचार-वैमनस्य की उतनी ही गुजाइश 
है जितनी कि उनके कहर विरोधियों के दृष्टिकोण से हो सकतो है। 
मैने इस मोमासा को रचना में फिसो पक्ष-विशेष को प्रसन्न रक़ने का 
विचार भी नहीं किया है । यदि में ऐसा करने में प्रयतववान्‌ होता 
तो भोमाक्षक को हैसियत से मुझे कर्संव्य-यथ से पराझुमुख होना पडता । 
ऐसा करना मेरे लिए भात्म-ह॒त्या के समान एक निदनोय कर्म हो जाता 
और ग्रय में जो यह्किचित्‌ विशेषता है वह बिलकुल विलुप्त हो 
जाती । ऐसा होना मुझे मजूर नहों था। 

ग्रथ' के नामकरण के सम्बन्ध में दो झब्द लिख देना मुझे 
आवश्यक प्रतोत होता है। यथार्थ में इसका नाम गाघोवाद-मोमासा' 
अंयवा गाधो-तत्त्व-मोमासा' होना अधिफ स्पष्ट और उपयुक्त होता। 
अही नाम पहले, मेंदे पसन्द भी किया था। परन्तु वाद मेने सोचा 
पके गावी जी ने अपने जीवन को इतना सिद्धान्तमय बना डाल्य 
है कि उनका व्यक्तित्व उनके सिद्धान्तो के रूप में परिणत हो 
गया है। परिणाम-स्वरुप, गाधी' और 'ग्राधीवाद' दोनों पर्यायवाची 
हो चुके हे। इस विचार-सरणोी के आधार पर मेने 'गाघो-मोमासा” 
जाम ही इस भ्रय के -लिए उपपुक्त मात्रा; क्योंकि गावो-तत्व- 
मीमासा' में तीन छाब्दों को योजना ज़रा हलम्वी-तो पढतो थो। 
उच्चारण में समय और श्रम दोनो को अधिक आवश्यकता थी। 

इस ग्रन्य को सुपाठध प्रति तैयार कराने में मुझे कई साहित्य-श्रेमी 
मित्रो से सहायता मिलो है। उनमें से प० रघुनन्दवलाल जी पाँडे 
तथा पाठक हनुमानप्रसाद जो यदु 'विशारद' मेरे विशेष धन्यवाद 
के पात्र है। अन्त में मे उन सभी मित्रो के प्रति छृतश्ञतापअकाश करना 
अपना कर्तव्य समझता हूँ जिन्होंने मेरे इस स्वल्प प्रयास को अपनी 
अज्ञा को दृष्टि से देखा है और इस ग्रथ की रचना में मत, वचन 
अगवा कर्म से मुझे किसो न किसो प्रकार की सहायता पहुँचाई 
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है। सबसे अन्त में में अपने दुर्देद को भी हृदय से धन्यवाद दिये 
बिना नही रह सकता जिसकी प्रेरणा ने मुझे मोटर-दुर्घटता का पात्र 
बताया और जख्मी बनाकर चार महीने शय्या-सेवन कराया और इस 
तरह मुझे इस प्रथ-छेखन के लिए पर्याप्त अवकाश दिया। 


विजयादरामी, 
कण ४ 
रायपुर, सी० पो० 
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महात्मा गाधी 





दी 
तत्तदेवावगच्छ त्व मम तेजोगसभवम्‌ ॥ 


हमारे इस पायिव संसार में ऐसे छोगो की सख्या बहुत ही 
कम होगी, जिन्होंने महात्मा गावी का नाम ने सुना हो। वर्तमान 
' जन-समाज भें यदि कोई एक व्यक्ति ऐसा है, जिसे छोग बच्चे से 
बूढ़े तक अधिक से अधिक सल्या में जानते हो, तो वह भारत का 
महापुरुष गाधो है, इसमें किसी को कुछ मी सदेह नहीं हो, सकता;। गाघो 
जी के नाम से परिचित उन वहु-सख्यक मनुष्यों मे भो ऐसे कोग बहुत 
के होगे, जो उन्हे महात्मा ने समभते हो और, जिन्होंने, श्रद्धा- 
मूछक कौतूहल से प्रेरित होकर उनके सम्बन्ध में दो-चार, प्रदन न किये 
हो। हिन्दुस्थान के तो वे इस समय जोवन-सर्वस्व हो रहे -है। हमारे 
इस देश में असाधारणवुद्धि और हृदय से' सम्पन्न, सदाचारी,, विद्ानू 
भर क्षमताशझालो नेताओ को सख्या पर्यात्त है, परन्तु वे संव गाघों 
जो के कंधे तक पहुँच प्रातें हैं। इस महापुरुष के हृदय का आभार 
ओर वृद्धि का छोहा उन सभी को मानना पडता है। जिस एक मनुष्य 
के सम्बन्ध में यह कहा जाता हो कि उनके व्यक्तित्व के सामते 
पेतोस करोड भारतीय जनता की राष्ट्रीय महासभा का विराट स्वरूप 
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सकुचित हो जाता है, उसको महत्ता का मानस-चित्र कल्पनाणील 
पाठक सहज हो खीच सकते हे। इतने बडे मनुष्य के सम्बन्ध में 
प्रमाण-पूर्वक कुछ लिखना वहुश्रुत और विचारशील छोगो का हो काम 
है। फिर भी. आश्चर्य को बीत तो यह है कि ऐसे हो महापुरुषों के 
सम्बन्ध “में अत्षम-सक्षम सभी -अकाह के छोग मनमानी बातें किया 
चरते” हूँ। हम भो उनमें से एक”है | सम्भवत इस काम को हम 
जूपने लिए अनभिकार्र्र्चा सँभकर छोड देते, परन्तु हमारो बुद्धि 
को दंछोल यह है कि महापुरुयो के सेंम्वन्य में अपने-अपने मतानुसार 
कुछे कहने-सुतने का अधिकार सभो को रहता है, क्योंकि वे एक 
के नहीं, श्री के होते है। जिस मनृष्य ने अपना तन, मन और घन समी 
कुछ जन-समांज के सामने प्रकट रूप से समपित कर दिया हो, उमके 
गुण-दोष की चर्चा सावंजनिक रूप में होता विलकुल स्वाभाविक है । 
महात्मा गाधो के प्म्वन्ध में अपने विचार प्रकट करनेवाले विचार- 
शील विद्यनो को कोई कमो नही है। गत बीस चर्षों के अन्दर ससार 
के समाचारपत्रो में जितनो अधिक चर्चा गायो जो के सम्बन्ध में हुई» 
है, उतनो शायद हो किसो प्रतिद्ध पुरुष के सम्बन्ध में हुईं हो। फिर 
भो उनके विषय में छोगो की जानकारी सर्वेया ययाये है, ऐसा कहने के 
शिए शायद हो कोई दैयार होगा। महापुरुष तो अकसर गलतफहमी 
के शिकार हुआ करते है। अपने जोवन-काल में गुण-प्राहकता के 
पात्र होनेवाले छोक-तायक नेता तया उपदेशक बहुत हो कम हुए है। 
जन-समाज का अनुभव तो वहो कहता है कि महापुरुष अपने मृत्यु 
के उपरात्त हो अधिक जोते हैं। अतएव उनको चर्चा उनके जीवन- 
काछ में तो होतो हो है, परलु उनके लोकातरित हो जाने के बाद 
उनके गुणों को छात्र-बोन और मौमासा विद्वान लोग मवोयोग-पुर्वक 
सदियों तक किया करते हैँ | उनके जन्म, जीवन और भरण का 
रहत्य भो कुछ समय के वाद हो खुछता है। महात्मा गाषी की 
महत्ता, उनके सिद्धान्त तथा कार्यक्रम पर विचार करनेवांलो को अभी 


पी, 


मो कोई कमी नहीं हूँ, परन्तु परिणाम को दृष्टि से इस छोकनायक 
प्रुष को ययाव॑ परोक्षा भविष्य में ही हो सकेगो। यो तो साधारण 
मनुष्यों के भो गुगन-दोप को यथार्थ पहचान उनके बाद ही हुआ 
करतो है। मरणोत्तरकाल में हो फिसी मनुष्य के सम्बन्ध मे 
हम सहानुभूतिपूर्वफ निरपेक्ष बुद्धि से विचार कर सकते है। हम अपने 
जोवनकाल में श्रान्ति, अनुचित वैमनस्थ तथा द्वेप के पात्र बहुधा हो 
जाते है। परन्तु जब हमारी केवल कहानी रह जाती हूँ तो छोग कुछ 
कृपालु होकर हमारी विशेषताओं की पहचान किया करते है। जन- 
अमाज को मानसिक प्रवृत्ति ही ऐसी है, इसमें किसी का वश्ञ नहीं। 

स्व-माघारण मनुष्यों के सम्वन्ध में जब उनके समकाछीन छोगो 
को यह कठिनाई प्रतोत हो सकती है, तो फिर महज्जनो के विषय में कहना 
ही क्या है ? उनके तो मित्र और अमित अधिक से अधिक सख्या 
में हुआ करते हे। जिस गाघी को छोग जत-्समाज का कल्याणकारी 
महापुरुष समझते है, उसको उपस्थिति और स्वतत्रता अधिकारियों को 
महान्‌ आपत्तिजनक और भयावह प्रतोत होती है। ईसा, मसूर और 
सुकरात इसो निर्मल धारणा के शिकार हो गये। इतिहास के पृष्ठो को 
कोई अतोन्द्रिय दृष्टि से देखे, तो उसे जगह-जगह रुषिर के छीटे 
दृष्टिगत होगे। समाज के उत्थान में जिन सेवकों ने कंधे लगाये हैं, 
उनके पसीने तो सूख गये; परन्तु उनके रक्तत्ाव के चिह्न मानवी सभ्यता 
के इतिहास में अभी भी अकित है। 

कहने का साराण यह कि गावों जो के जीवन-सिद्धान्त के सम्बन्ध 
में सोचने-सम कने के छिए अभी सारा भविष्य पढा हुआ है। इस महापुरुष 
का व्यक्तित्व इतना विलक्षण और विद्याल् है कि उसे ठीक ठीक समभना 
समकाछीन जन-समाज के लिए बहुत कठिन हूँ। हिमालय के 
आहृतिक वैभव की दिव्य और देव-दुर्लभ राँकी उसी मनुष्य को मिकत 
सकती है, जो उप्ते कई मोलो की दूरी से देखता है। इस भू-मण्डल पर 
वह किस शान से खडा है--इस वात को जानकारों उसके आसनभास 
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रहनेवालो को नहीं हो सकतो। ठोक इसो प्रकार महापुरुषों को 
ययार्थ पहचान समकालोन जन-समाज को नहो, वरन्‌ सदियों के बाद 
आनेवालो जन-सन्तति को हुआ करतो हूँ। 

समकालोन जन-समाज अपने क्रान्तिकारों महापुरुषों के ययार्य 
परिचय प्राप्त करने में जो सक्षम नहीं होता, उसका एक कारण और 
भो हूँ। जिस काल मे इन अलौकिक व्यक्तियों का आविर्भाव और उनके 
सिद्धान्तो का पहले-पहुल प्रवार होता है, उत्त ममय प्राचोन परिषादों 
के अन्धे भक्त भो अधिक सम्या में विद्यमान रहते हूँ। समाज को 
अआ्रान्ति-मूलक भावनाओं को सुदृढ श्रृद्धुला में बाघकर अपने प्रभाव को 
अक्षुण्ण बवाकर रसनेंचाड़े छोग इन करातिकारी पुरुषो के प्रव्त विरोधों 
बन जाते हैं और उनके सम्बन्ध मे अनेक प्रकार के श्रम फैठा कर 
लोगो में वृद्धि-मेद उत्पन्न किया करते है। ऐसे छोगो के मोह-पाञ्ञ से 
अपने को सर्वया मुक्त करने में जन-समाज को वड़ो कठिनाई पडतो 
है । समाज-सुधारक भहात्माओं को इसी अइचन का सामना करना 
पडता है और वहुधा उन्हे इसो प्रयत्त को वलि-वेदी पर अपना सर्वस्व 
भो अंण कर देना पडता है। हरिजनो के उद्धार का कार्यक्रम अपने 
हाथो में छेकर महात्मा जो मे जिस पथ का अनुमरण किया है, वह 
उसे तरह को कठिताइयो से कटकित हैँ। पूने का बम अगर 
कुछ मिनट वाद गिरा होता, तो महात्मा जो अछूतो को वेकसी पर 
बलिदान हो गये होते। परन्तु देव को यह स्वोकार नहीं था। 

अपने महापुरुषों को समभने-समभाने मे ममकालोन जन-समाज 
को जो कठिनाई प्रतोत होतो है, उसके उपयुक्त दो कारण प्रधान 
है। फिर भो समभदारों के भागे मे जो बडचने आतो है, उनको 
भेलने के लिए विचारवानू्‌ छोग हमेशा से तत्पर रहते आये हे। 
गाधोवाद को सममने-समझभाने में इस समय जो कठिनाई हो रही 


है, उसका प्रधान कारण हमारा दूषित अतर्जातीय वातावरण है। इस 
हिसा-यूर्ण अन्तरोष्ट्रीय परिस्थिति मे छोगो को समझ मे यह बात नहीं 
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आतो कि कुछ लोगों की अहिंसा किस भर्ज की दवा होगी? जहाँ 
छल कौर धोसेवाद़ों का बाज़ार गरम हूँ, वहाँ सचाई का एक हामी 
ससार का श्रेय-सपादन किस प्रकार कर सकेगा ? इस प्रकार के सन्देह- 
मूलक प्रश्न छोगो के मन में उठ कर वही विलीन हो जाते हैं। 
समाधानरारक उत्तर के अभाव म॑ सत्य तथा अहिंसा पर जन-समाज 
को श्रद्धा स्थिर नहीं होने पाती। 

सस्तार के इतिहास में शायद हो ऐसा कोई महापुरुष हुआ हो, 
जिमे अपने जोवन-काल में उतनी स्याति मिलो है, जितनी कि महात्मा 
जो को प्राप्त हैँ। फिर भो इसका अर्य यह नहीं है कि गाधों जी का 
अन्त -स्वरूप छोगो को समझ में अच्छी तरह आ चुका है। उनकी 
ख्याति अधिकाओ में श्रद्धान्मूलक है । जो साधारण लोग हे, वे उन्हें 
महात्मा समभते है और इसी कारण उनके दर्शन से फृतक्ृत्य हो जाने के 
वाद इस वात को परवाह नहीं करते कि उन्होने क्या कहा। जो 
अधिकारों है, वे उन्हे साव॑जनिक शान्ति का शत्रु समभते है । जो 
समभदार हूँ, उनमें से बहुत-से लोग गाधों जो को व्यावहारिक जीवन 
को ओर दुर्लक्ष्य करनेवाला अखण्ड आदर्भवादी समभते हें। इस तरह 
उनके सम्बन्ध में कई प्रकार के विचार ओर वहम फंले हुए है। 
आइचर्ष को बात तो यह है कि जिस मनुष्य ने अपना आत्म-चरित्र 
'लिखकर अपने अन्तर्वाह्म का इतना अधिक खुलासा कर दिया हो, 
उसो के सम्बन्ध में इतना व्यापक मत-भेद पाया जाता है। 

प्रस्तुत विचार-वारा के द्वारा हम भो इस लोकोत्तर लोकनायक के 
सम्बन्ध में अपने विचार पाठकों के सामने प्रकट करना चाहते है। 
हम इस वात का दावा नही करते कि हमें उनका जो परिचय मिला 
है, वह सर्वया यथार्य है। फिर भो समय-समय पर उनके विचार, 
ज्यवहार तथा राष्ट्रोय कार्यक्रम पर हमने मनोनिवेश-पूर्वक विचार करने 
का ययाशक्त प्रयत्त किया है और उनके सम्बन्ध में हमने स्वयं अपने 
कुछ भिद्धान्त निश्चित किये हे। पाठफ़ों की जानकारी के लिए 
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हम उन्हें यहाँ घारावाही रूप में प्रस्तुत करते हे और इस वात कौ 
आशा करते हूँ कि विचारशोल पाठक विवेक की कसौटी पर उनकी 
मनोयोगपूर्वक परोक्षा करेंगे। ह 

हाँ, एक वात को ओर हम अपने सहृदय पाठकों का ध्यान आकर्षित 
कर देना आवश्यक समभते है और वह यह है। गाधों जो के प्रति 
हमारो जो श्रद्धा है, वह शायद हो किसी से कम हो। हम उन्हें इस 
युग का अवतार मानते है और अपनी इसो घारणा की ओर सकेत करने 
के लिए हमने इस लेख के शीर्ष भाग में गोता का वह इलोक उद्धृत 
किया है जिसमें योगेहवर फ्ष्ण ने अपने विभूति-वर्णण का साराश 
निकाला है। इस धारणा से प्रेरित होकर हम भो इस प्रारम्भिक निवेदन 
के बाद कुछ थोडो-सो विमूति-पम्बन्धी चर्चा करना उपयुक्त समभते है । 
पर हमने इस प्रथ को एक श्रद्धावान्‌ आछोचक की हैसियत से लिखने 
को गुभ सकल्प किया है। इस मन्तव्य की प्रेरणा से हम गाघी जी के 
जीवन-सिद्धान्त, व्यक्तित्व तथा कार्यक्रम पर सर्वाज्जोण दृष्टि से विचार 
करना चाहते है। सम्भव है, इस प्रयत् में हमें कई प्रसगो पर 
मत-मेद प्रकट करने को आवश्यकता प्रतोत हो अथवा महात्मा जी 
के वड़पपन का केर्द्र-बिन्दु हमें कही दूसरो जगह पर स्थापित करना 
पडे। स्वयं गावी जो को अच्ब-थद्धा विलकुल पसन्द नही हैं। हमने 
भी अपनो स्वाभाविक मनोवृत्ति से प्रेरित होकर गाधो जो के मनोद्शत 
श्रद्धामूलक विवेक के नेत्रो से किये है। उसी अन्तर्द्शन का शब्द-चित्र 
हम पाठकों के सामने प्रस्तुत करना चाहते है। हमें तो केवल इसी 
से सत्तोप हैँ। क्योकि हम इतना जानते है कि महात्मा गाधों के सम्बन्ध 
में जितना साहित्य-मिर्माण अभो तक हो चुका है और भविष्य मे 
होगा, उसको व्यापक ओर विशाल काया में हमारी यह विचार-धारा 
पी भी गुम हो जावेगो। अतएवं सहृदय पाठक हमारे इस क्षुद्र प्रयत्त 
को 'स्वात सुखाय' हो समझभें। 


अिलल्‍न्क«मभकक+>«ननर, 


अध्याय २ 
विभूति-विचार 


मानव-जीवन एक अघूरो समस्या है। प्रतोत होता है कि इस 
पहेलो की पूर्ति करना हो हमारो सारी कर्मण्यता का उद्देश्य है। विहगम 
दृष्टि से समूचे सृष्टि-प्रपच की ओर देखो, अनायास विदित होगा कि 
प्राणि-समुदाय की सारी चहलू-पहल, उसके सभी प्रयत्न, उसकी अविराम 
परिश्रमशीरता तथा चेष्टाये किसो महान अन्तर्गत असतोष से प्रेरणा 
प्राप्त करतो है। यदि प्राणियों के अन्त करण में पैठते की अतीन्द्रियता 
हमें प्राप्त हो, तो हमे यह समभने में अधिक देर न लगेगी कि एक 
विचार-शून्य क्षुद्रातिक्षुद्र कौटाणु और एक ज्ञानवान्‌ तथा सभ्य मनुष्य 
के जोवन को गति एवं चचछता देनेवालो आन्तरिक प्रेरणा का मूल- 
स्वरूप एक हो है। अपनी वर्तमान अवस्था से दोनों असन्तुष्ट है। 
असत्तोष का यह अच्तर्व्यापी भाव ही भिन्न भिन्न प्रसगो पर भिन्न-भिन्न 
कारणो से घनोभूत होकर दु ख, 7छानि और सताप का रूप घारण किया 
करता है। इसी असतोष के चिरस्थायो भाव को भूलोच्छेदित करने की 
एकान्त क|मता से प्राणी स्वभावत कर्मशीकू हुआ करता है। यथार्थ में 
कर्मण्यता को अविच्छिन्न शझुखछा का हो दूसरा नाम जीवन है । इस 
कर्म-शूखला का सूत्रपात किसने, कव और क्यों किया--यहू एक ऐसी 
विषम और उलभन में डालनेवाली समस्या है कि इसे सममभनें- 
समभाने में ससार का सारा तत्त्वज्ञान कुठित हो चुका है। 

कहने का साराश यह कि मनृष्य स्वयं अपने हो लिए एक जटिल 
समस्या है। और तो क्या, वह स्वय अपनी ही असलियत से अवुद्ध और 
साफिल है। पारथिव जीवन की जिस भौतिक परिस्थिति में अपने, को 

ह 
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चह पाता है, उसको जाँच-पडताल में वह अपनी कर्मेप्यता का अधिकाश् 
खर्च कर देता है । मू-पुष्ठ के अगु-परमाणुओ को छात्र-वीन में, दिगंत- 
व्यापी, सल्यातोत नक्षत्रों की गगन-म्ेदी परीक्षा में, सामाजिक सुल- 
जआान्ति के समुचित सम्पादन में तवा राजवैतिक दुव्येवस्था की उस्ाड- 
पछा में वह अपनो मारो गक्ति लगा देता है । मनुष्य-जीवन की यह 
परम्परागत क्रिया-शो़ता नत्तार को वाल्थावस्था से आज तक 
जारो है। फिर भो इस प्रगतिमान्‌ वोसवी शताव्दी में सम्य से समय बोर 
विद्वान से विद्वान्‌ मनुष्य भो शायद हो यह कहने को तैयार हो कि वह 
सर्वेया सुदो हैं। कुछ छोगो का अनुमव--और अधिकांध छोगो का 
अनुमान--दोनो का यहो सकेत हूँ कि वहिमूं ख इन्द्रियो को वाहरी चेष्टायें 
आनवो जोवन को आल्तरिक और जअल्ुण्ण शान्ति के सम्पादन में तब 
तक विफल होतो रहेयो, जद तक मनुष्य अपने अन्तःस्वरूप से अपरिचित 
बना रहेगा। 

आत्म-परिचय का मार्ग यदि बिलकुल प्रश॒स्त और निर्वाव होता, 
तो भो मनुष्य के लिए भान्ति-छाम को समस्या बहुत कुछ सरल 
होते हुए भो क्ृव्निइयों से विलकुछ निरापद नहीं होतो। पर्तु 
हमारो परित्यिति इसमे भो अधिक दुत्तर है। जोवन और मरण, 
सुद बोर दुख, धर्म और अधर्म, बाशा गौर निराशा कौ परत्पर 
विपरात अवस्थाओ् को उयरूबपुयलू में पड़कर जंन-समाज इतना 
क्तंव्यमूढ हो जाता हैँ कि विवेक को पतवार उसके हाथो से छूट 
जातो है बोर व्यताप-सचल्षित सतप्त समोर के कोके खाकर उत्तको 
जोवन-वोका सश्नयो छे सर्वप्रामी भैवर-ज्यल में डूबने छगतो है। कर्तेंव्य- 
मूढता को इस दुरवस्वा में जन-समाज दुखी होकर त्राहि माम्‌! पुकारने 
ल्पता है। आत्म-स्वरूप को भूलछा हुआ ऐसा जन-समुदाय अपने कल्याण- 
पव मे अप्ट होकर योग और क्षेम दोनो ने भूल्य हो जाता है। सामूहिक 
जोवन को इस होतवावत्वा में छोग परस्पर पराह््मुख होकर अपनों 
सामाजिक एकवाक्यता स्लो बैठने हैँ। ऐसी दशा में श्रद्धा के स्थान 
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पर सशय, सहानुभूति के स्थान पर स्वार्थपरता और बन्धुत्व के 
स्थान पर विरोध के व्यवहार जातीय जीवन की झखला को अस्तव्यस्त करके 
झछोगो को पतित एवं पतनशील बना देंतें हैं। कोई किसी की करुण- 
कहानी नहीं सुतता। कोई किसों को सदुभावना की दृष्टि से नही 
देखता। समी अपनी अपनो डफछी वजा कर अपना अपना राग 
भलापने छगते हैं। सामूहिक सम्बद्धता के इस प्रकार नष्ट हो जाने पर 
समाज की सम्मिलित शक्तियाँ शतधा होकर बिखर जाती है। इसका 
परिणाम यह होता है कि दुष्ट लोगो को प्रसुप्त और अनुशासित वासनाये 
अकट होकर अपना ताडव नृत्य दिखाते लगतो है । दोन और निस्सहाय 
शाणी इस कुत्सित वृत्तियों के शिकजे में पडकर नाना प्रकार की यन्व- 
णाओ का अनुभव करते हैँ । समाज के शक्तिमान्‌ छोग परोपकार- 
पथ से पतित होकर अपनी शक्तियों का दुरुपयोग करने लगते हूँ। 
पर-ोडन हो उनका धर्म हो जाता है। जिन्हे रक्षक होना चाहिए, वे 
भरक्षक बन कर अपने हो स्वार्थ-साधन में सहग्न हो जाते है। समाज 
को इस्त दुर्व्यंवस्था में घर्मं को ग्छानि हो जातो हैँ और नीतिमत्ता 
तिरोहित हो कर दुराचारियो को स्वच्छनद छोड जाती हैँ। ऐसी 
परिस्थिति का दुष्परिणाम वहो होता है , जो होना चाहिए । दीव- 
दुखियो और सत्तप्त प्राणियों के करुण ऋन्‍वन और मनोवेदना की हाथ 
से वातावरण परिपूर्ण हो जाता है। 

भहापुरुषो को सृप्टि सतप्त प्राणियों को इसो सम्मिलित हाय से 
हुआ करतो है । आपद्‌-ग्रस्त अनाथो के तप्त नि श्वासो में एक विलक्षण 
रचनात्मक शक्ति अतरनिहित रहतो है। जापत्ति के समय लोगों के 
हृदय में यह इच्छा स्वभावत आविर्भमूत होती है कि कोई उनका उद्धार 
कर दे। सताप-ग्रस्त जन-समाज को यह सम्मिलित इच्छा हो महापुरुषो 
की जननी हुआ करतो है । सार्वजनिक सस्थाओ को रचना में जिस प्रकार 
लोग अपनें अपने शक्त्यनुसार चदा देकर सहायक होते है, ठीक उसी 
अकार सार्वजनिक पुरुषो की सृष्टि भी छोगो के सगृहीत आध्यात्मिक 
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चेंदे से हुआ करतो है । असस्य प्राणियों की सम्मिल्ति भावदानों से 
जिनका निर्माण होता है, ऐसे महापुरुषों में बसाधारण प्रेरणा-सवित का 
होना विलकुल स्वाभाविक हैँ। ऐसे लोग जन-समाज को प्रच्छन्न वेदना 
को अपने हृदय में लेकर हो जन्म छेते हैं । जन-समाज़ की सम्मिलित 
मंतरात्मा उनके द्वारा वोलतो है। परमार्थ हो उनका च्वार्य बौर जन-सेवा 
हो उनकी जोवन-चर्या होती है। कत्म-विस्मरणशोल मानव-समाज को 
उसके अतरस्वेरुप का परित्रय देना हो उनका जोवनोहेश्य हुआ करता 
है। विश्व को ये वन्दवोय विभूनियाँ जन-समाज के सकठ-काल में हो 
आविर्भूत होतो है और संसार के कटकाकीर्ण जीवन-पय में बपनी 
प्रतिभा का प्रकाश डाल कर हमारो दृष्टि से बोझूल हो जाती है । 
मनुष्य-जाति के विकास में ऐनसो त्ामाजिक दुव्यंवस्था के प्रसंग 
कई बार बा चुके हैं। जन-ममाज के सामूहिक जोवन को झद्धला 
कई वार टूट कर अस्तव्यस्त हो चुको है । इतिहास इस वात का साक्षी 
हूँ कि ऐसे सभो प्रसगो पर किसी न किसो पथ-प्रदर्शक महापुरुष को 
जाविर्भाव हुआ है। ऐसे छोकनावक महात्माओं ने अपने आचरण 
के छवारा समकालोन मानव-समाज को जो शिक्षा दो है, वह हमारे साहित्य 
को स्थावर सम्पत्ति है। मनुष्य के सामने जोबन और मरण, धर्म और 
धर्म को समस्‍यायें जब तक बनो रहेंगो, जब तक उसके विवेक पर 
स्वार्थ-मूलक बन्नान का प्रदा पडा रहेगा बौर जब तक उसका कत्तेव्य- 
पथ देहिक, दैविक और भौतिक कठिनाइयो से कटक्ति वना रहेगा, 
पवे तक उन महाु्यों के छोडे हुए ज्ञानालोक से मनुष्यन्समाज का 
दम कत्याण-पव भ्रकाशित होता रहेगा। यहो कारण है कि इस 
भू-मण्डल का अखिल मानव-समाज अद्यावधि महि व्यात्र, राम, कृष्ण, 
जोर एस्टर, गौतम बुद्ध, कन्फ्यूगस, मूना तथा ईसामसीह के प्रात.स्मर- 
णीय नामों को अपने हृदय में जकित करके जपने को घन्य मावता आया 
ह। यहो कारण है कि घोर कलियुग के इस गये-गुज़रे ज़माने में मो 
सत्य-निष्ठा एवं कत्तंव्य-यरायणता के हामी यत्र-तत् दुष्ियोचर हो 
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सकते हूँ। यही कारण है कि मानवी मनोवृत्ति पशुता-पाश से आवद्ध 
होकर भो कभो कभो सतोगुणी सताप के दो-चार आँसू गिरा देती है। 
मनृष्य अपने लक्ष्य-यथ से अ्रष्ठ होकर चाहे कितना भी पतित हो जावे, 
पर जब तक उसे किसो ने किसो पथ-अदर्शक महापुरुष के अनुयायों होने 
का स्वाभिमान है और उसमे अपने आदर्श पुरुष के योग्य होने की 
सत्कामना है, तव तक उसके भावी उत्यान की आगा की जा सकतो है । 
इसो कारण हमारो यह हृदयगत घारणा है कि हमारे इस पतन-गीछ 
भारत का भविष्य भो आजा के आलोक से भासमान है, क्योंकि आज 
उसके दोन-हीन और उद्भ्रान्त जन-समाज में एक विश्व-विदित एवं वन्द- 
नीय विभूति विद्यमान है और सबसे आद्याजनक वात तो यह है कि उसे 
अपने उस आदर्श पुरुष का स्वाभिमान भो है। आज उस महापुरुष के द्वारा 
प्रदर्शित कत्तंव्य-पथ पर आरूढ होने की नैतिक क्षमता हमारे अश्वक्‍त 
हृंदयो में नहीं है। फिर भो हमारे लिए यह संतोष का विपय हो सकता 
है कि हमे अपनी सामाजिक भ्रुटियो की जानकारी हो चुकी है। शान का 
पौधा इतना जोवट होता है कि एक वार अकुरित होकर फिर मुरझाना 
वह जानता हो नहीं। आज भारतीय जन-समाज में दुव्यंवस्था के वे सब 
लक्षण विद्यमान है, जिवको चर्चा हम इस अध्याय के पूर्वाद्ध में कर चुके 
है। अतएव हमारे भारतवर्ष को सतप्त अन्तरात्मा इस महापुरुष की वाणी 
में अवत्तरित होकर स्पष्ट से स्पष्ट शब्दों में वोछ रही है । आज योगेदवर 
को वह पूर्व-परिचित प्रतिज्ञा भारतोय जन-समाज के उत्थान में चरितार्थ 
हो रहो है और भारत पर कृपालु होकर भगवान्‌ कृष्ण मातों फिर 
से अपनो उप्त अमर वाणो को दुहराते हुए कह रहे है -- 
“थदा यदा हिं घर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत, 
अम्युत्यानमधर्मस्य तंदात्मान सुजाम्महम्‌ । 
परित्राणाय साधूना विनाज्ाय च दुष्कृतामू, 
धर्मसस्थापनार्थाय सभवामि युगे युगे ॥” 





अध्याय ३ 
युग-समस्या 


जिस युग में गाधो जो का जन्म हुआ है, वह सशय, सताप और 
हिंसावाद के आतक से ऊबा हुआ एक ज़माना है। इस युग में 
मामाजिक दुरवस्या के वे सव लक्षण विद्यमान है, जिनकी चर्चा हम 
अभी कर चुके है। इस समय पृथ्वी के पूर्वी और पश्चिमी--दोनो 
गोलादों में वैमनस्थ और वेचेनो का आतक छाया हुआ है। पाश्चात्य 
दुनिया को राष्ट्रीय स्वायंपरता गौर पूर्वी उसार की शिथिलता--इच 
दोनो के सम्पर्क से जो शान्ति उत्पन्न हुई है और इस समय जन-समाज 
में व्याप्त है, वह एक ऐसी दुस्साध्य व्याधि का रूप धारण कर चुकी 
हैँ कि उससे वराण पाना अत्तम्भव-सा प्रतोत हो रहा है। पश्चिम की 
सभ्यता नयो है; पूर्व को सस्कृति प्राचीन है। पहली स्वार्थ-रत है और 
दूसरों परमार्थ को सेविका हैं । पश्चिम अधिकार-प्रिय है कौर पूर्व कत्तंव्य- 
शोल हैँ। परिचमो मनोवृत्ति जडवाद से आक्रान्त है और पूर्वी 
सस्फार अध्यात्मवादों हैँ । पश्चिम का मानव-स्वभाव सग्रहशोल हूँ और 
पूर्व का मतोबर्म मनुष्य को त्याग तथा वैराग्य की भोर भुकाता है। 
दो मानवों स्वभावों को इस विपमता के कारण इस समय समूचे 
समार में कुछ ऐसी उछकन आ पडो हूँ कि अच्छे से अच्छे विचारको 
को समझ में यह बान नहो आातो कि जाखिर इस सतार-व्यापो भमेंले 
का निषटारा किस प्रकार हो तकेगा। उनको बुद्धि कुठित है और उनके 
प्रवल्ल दिशा-शून्य हो रहे है। 

पदिचम के अधिकाण राष्ट्र समानधर्मा हैँ । वे सभी व््यवसायों है । 
उनके दुर्भाग्य से ऐसी भूमि उनके हिस्से में बहुत कम आई है जो अपनी 

श्र 
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उर्वेराशक्ति से उतका यथोचित छालन-पालन कर सके । कहना 
चाहिए कि उनको माता के स्तनों में काफो दूध नही है। अतएवं पश्चिम 
के राष्ट्रःहपो वुभुक्षित बच्चे हमेशा से धाई को तलाग में रहते आये 
हैं। पर अपने बच्चे को भूखा छोडकर कौन माता दूसरे को दूध 
_पिछावेगो ? इसलिए पाश्चात्य ससार के भूले राष्ट्र पृथ्वो को हडप जाने 
पर तुले हुए हूँ । चाछाक है, इस कारण वे अपने दुराचरण को व्हाइट- 
मन्सूवर्डनू” कह कर उसे पवित्र उत्तरदायित्व का रूप दे डालते है।॥ 
पाइचात्य राष्ट्रों को इस सर्वग्रासों मनोवृत्ति का शिकार एथिया हो 
चुका हैँ। उसको विश्ञार काया यूरोप के नख-अहारो से जगह-जगह 
पर क्षतविक्षत हो चुक्ो है। अतएवं यह विश्ञाल महाद्वोप वेसुब है, 
घायल हूँ, और मरणासतन्न है । 
उसे कल तक इस वात को ख़बर भो न थो कि वह कुटिल राष्ट्रो 
को कूटनाति का शिकार हो चुका है! अपने नैसगिक वैभव की गोद 
में पछा हुआ वह अभो-अभों तक संसार को बिलकुल निरापद ही 
समभता आया हूँ। अपनों सभ्यता की वाल्यावस्था से आज तक उसे 
इस बात को कल्पना तक न थो कि ससार में जोवत-कलह भी कोई चोज़ 
है। आक्रमणकारों गत्रुओ से अपने को सुरक्षित रखने के लिए उसने 
चारो ओर मोट।/ ओर सुदृढ दावारें ज़रूर बनाई । चीन की दीवार 
भाज भा दुनिया में आइचर्य को वस्तु है। भारतवर्ष भो उत्तर में 
हिमालय तया पूर्व, पश्चिम और दक्षिण मे महासागर का दुर्भद्च कवच 
घारण करके अपने को अकुतोभय मानता आया। पर इन प्राचौन 
राष्ट्रो को इस वात को कल्पना तक न थो कि मेमने को खाल ओढ कर 
भडिये घुत्त पडेगे। वे दुश्मन को भो ईमानदार समझते थे और समभते 
थे कि आक्रमणकार। शत्रु प्रकट रुप से गस्त्र-सन्नद् होकर , 
हो उपस्थित होग। । ऐसे हो खुछे आक्रमण के लिए उनको धूरोचित सरलता 
ने सारो व्यवस्था वना रखी थो। परन्तु पश्चिम की सभ्यता ने उनके 
लिए नये दुश्मन नये रुप मे पैदा किये। इन आबुओ के प्रच्छक्त 
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आक्रमण में न तो वन्दूक को आवाश भई, न तलवार हो चमकी। 
व्यवसाय का वाना लेकर और मित्रता का जामा पहन कर वे यहाँ 
सम्मानपूर्वक पधारे। इस अनिष्टकारो स्वागत के दृश्य फो चीन की 
दोवार खड़ी खड़ी ताकतो रहो और हिमालय साक्षोरूप से चुपचाप देखता 
रहा। जब छोगो ने ही अपने सहारको का स्वागत किग्रा, तो ये वेचारे 
निर्जीव सरक्षक कर हो कया सकते थे ? एविया ने उल्लास के साथ 
यह माना कि मेरे धर में मेरे सहायक मेहमान आये। उसने ज़मोन दो, 
मेहमान के लिए धर बनवा दिये और कहा कि यह आप ही का 
'घर है, जब तक इच्छा हो, वस रहिए, कमाइए-साइए। 
आज वे मेहमान मालिक हैं और मालिक चौकोदारी पर तैनात है। 
कहने का साराश यह कि इस समय संसार भर में जो एक विश्व-ध्यापो 
भद्षाति फैलो हुई है, बह इसो कुत्सित और विपरीत सम्बन्ध का परिणाम 
है। पश्चिमी राष्ट्र जो आपस में लडते हे बह इसी लिए कि एशिया 
उनके पजो के नोचे पडा हुआ एक शिकार हुँ। भारतवर्ष भौर चोन के 
समर्थ होते हो पश्चिमी राष्ट्र में ति शस्त्रोकरण को समस्या स्वयं हल हो 
जावेगी। अभो तो केवल शान्ति का शाव्दिक आडम्बर है, हृदय उनके 
अशान्त और आतकित हूं। इसका कारण केवल इतना ही हैँ कि 
पृथ्वी की निर्जीव और विधिक जातियो को देखकर यूरोपीय राष्ट्रो 
की नोयत विगडो हुई है । इसका मूल कारण एशिया को बसावधानी 
है। जो इप वेखवर महाह्रोप को सतर्क और सावधान कर दे, वही 
महापुरुष है ओर वहो जन-समाज का सच्चा सेवक भो सिद्ध होगा। 
विश्व-शान्ति कौ कुजो भी उसी के हाथ लगेगो। 
महात्मा जो के जीवन-रहस्य को समभनें के लिए वर्तमान की 
« इस युग-समसस्‍्या को समभता नितान्त आवश्यक है। इसी लिए हमने 
इसको चर्चा इस ग्रथ के प्रारम्भ हो में को है। चित्र का सौन्दर्य उसके 
पृष्ठ-भाग से हो खुछता है। ठोक उसो प्रकार महापुरुषों को विशेषतायें 
उनके जोवन-काल को“परिस्थिति' से ही! आँको जा सकती हैं। महात्मा 
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जाघो का आविर्भाव एक ऐसे युग में हुआ है जिसे हम व्यवसाय-प्रधान 
युग कह सकते है । इस समय पृथिवों पर वैश्य-वृति का प्रभाव विशेष 
है। ब्राह्मणत्व भौर क्षात्र धर्म जन-समाज से प्राय तिरोहित हो चुके 
है। रह गये हूँ केवल प्रभावशाल्नों वैद्य, जो अपनी पूंजी के बल पर 
शासक के आसन पर आसोन है। उनके हाथ में सतोगृणी और न्याय- 
पालक राजदड नहों है। वे सिहासत पर एक शासक की हैसियत 
से बैठकर भी हानि-लाभ का तराजू हाथ में लिये रहते है । जब 
तक तोल का कुकाव लाभ की भोर होता है, तव तक वे सुखी और शान्त 
रहते हूं। परन्तु ज्योहों उनका 'ट्रेड वैलेन्स' विगड्, त्योही वे आपे 
से बाहर हो जाते है। फिर उनमें और हिंसक पशुओ में केवल बाहरी, 
आकारो का अन्तर रह जाता हँ, दोनो के प्रकार एक-से हो जाते 
है। गत यूरोपीय महासमर मे पश्चिमो राष्ट्रो ने जिस खूँखारी मर 
हृदयहोनता का परिचय ससार की दिया, उसे देखकर कौन समभदार 
मनुष्य वोसवी झताव्दी की मानवता पर अभिमान कर सकता हूँ? 
कहने का अभिप्राय यह हूँ कि वर्तमान युग वैश्यो तथा व्यवसाबियों 
कायुग है। जगह जगह उन्हीं का बोल-वाला है। सार्वजनिक सभा- 
सचो पर तथा छापेखाने में उन्हीं के मुखविर काम करते हुए 
दिखाई देते हे। शासन-सूत्र प्रत्यक्ष रूपसे उन्हीं के हाथो में है। 
प्रजा-सत्तात्मक शासन-प्रणाली ([028700"8०ए) के अन्तर्गत प्रत्येक वय« 
भाष्त मनुष्य मतदाता है सही, पर द्रव्य की छालच और प्रभाव के मरातक 
से दरिद्र मतदाताओ के “न्होट' श्रीमानों के ही चरणों पर न्यौछावर होते 
हैं। इस प्रकार प्रजा-सत्ता पूँजी के वछ पर ठुकराई जा रही है। विजली 
ओर वाष्प की प्रचड शक्तियों का दुर्पयोग करके ये पुजीवाछे थोडे 
से थोढे समय में अच्छी से अच्छी चीज़ें वगा कर और अधिक से . 
अविक कोमत में बेच कर जो आमोद-प्रमोद और चैन की वसी वजा 
रहे है, उसकी कल्पना तक सावारण छोगो को नहीं हो सकती। 
ज्योही उनके विछासी जीवन में किसी तरह का विध्न उपस्थित हुआ, 
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त्योहो वे युद्ध को घोषणा करके छाज़ो ग्ररोवों को आहुति अपनो 
तृष्णा कावलि-बेदा पर निस्मकोच दे डालते हूँ । उत्पादक यत्रो 
(फरपशां$. छ0०0तादाणा) के ये हृदय-हान स्वामी ने 
तो प्रजासत्ता-वादी हूं, न राष्ट्रवादों ।॥ उनके जोबन का मूल 
मत्र स्वाययंवाद है। क्योकि अपनों पूँजों के वह पर अपने कल- 
कारखानो के द्वारा न केवल वे बाहरा आदमियों का हो खत- 
शोषण करते हैँ, बरन्‌ अपने ग्रराव देश-माइयों के प्रति भो 
उनका वहां निष्ठुर व्यवहार हूँ। कमाई का अल्पाश अपने मजदूरों 
को देकर अधिकाश का उपयोग वे अपनों इदर-समा' को सजावट 
में कर डालमे है! राष्ट्रीय सपत्ति का नवन्दशमाग इन्हों एक 
दशमाश पूँजोपतियों के हाथ में है। शेष नव-दशमाथ छोग एक 
दक्षमाण सपत्ति का अवलूव लेकर किसी प्रकार अपना उत्लासहीन 
परिअ्रमसाध्य मौर बशातिमय दोवन व्यतात कर रहे है। 

भाषा जो के माहात्म्य-रहम्य को हृदयद्भम करने के छिए इस 
विहव-व्याया आधथिक कष्ट तथा तम्जनित बुराइयो को समभ लेना 
अत्यन्त आवध्यक हूँ | आइचय की वान तो यह है कि पूँजीवालो के 
वरनियेपन को मवेरशाहो मे दरिद्र जनता को त्राण देंने के लिए इस 
महापुरुष का जन्म वैश्य-कुल में हो हुआ है। क्यो न हो, वनियों को 
चालवाज्ञो एक वनिया हो पहचान सकता हैँ। 


जा 


अध्याय ४ 


भारतोय राष्ट्रीयता 


अभी तक तो हमने इस वात को सक्षिप्त चर्चा की है कि संसार 
को जिस परिस्थिति में ग्राधों जो का जन्म हुआ हैँ वह पूंजीवाद 
को वुराइयो से अत्यन्त त्रस्त है। वरंमान युग-समस्या का यही 
विश्व-व्यापो रूप है। अब हमें यह देखना है कि जिस देश में ईंस 
महापुरुष का जन्म हुआ है, उस देश का विकास-मार्ग किस प्रकार 
ओर कितना कटकाकोर्ण है। 

इस वात को प्राय सभो जानते हैं कि हिन्दुस्थान को एक नंये 
सामूहिक दृष्टिकोण को आवश्यकता हैँ और वह है राष्ट्रोय 
चेतनता। पश्चिमी विद्यात्‌ अकंसर कहा करते है और हम सुना करते 
हैं कि भारत के लिए राष्ट्रं' सज्ञा अनुचित है। उनका यह भो कहना 
हैं कि हिमालय से छेकर कन्याकुमारों तक और अटक से लेकर कटक 
तक यह देश राष्ट्रीय भावना से संवद्ध आज तक कभो नही रहा। 
उसके इतिहास में यह चेतनता पहले-पहल अब था रहो है । हिन्दु- 
स्थान कभो एक राष्ट्र था हो नही, अभी भी वह इस पथ का पथिक 
हो हैं। यह जाग्रति अब इसमें धोरे-घोरे अंगरेज़ो के सम्पर्क और 
शासन से आ रहो हूँ। 

भारतीय शिक्षित समाज में भो कई छोगो को यहो घारणा 
है। परन्तु हमारो राय,में यह मत विलकुछ आन्त है। इस घारणा से 
यह ध्वनि निकलतों है कि हिन्दुस्थान अस्त-व्यस्त और असम्बद्ध 
जातियों का एक ऐसा विराट समेदाय है जिसमें सामूहिक जोवन 
की कुछ भो एकवाक्यतो नहों है, न फिर उसकी सभ्यता के इतिहास 
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में कमी यो। जो तोग भाल शो राप्दर मालने णे लिए टैवार नही 
है (जमी हाठ हो में लाई विविगठन मे जमेम्यदी के प्रारम्भ पाप 
में हिलुस्वान को और 'कानिटनेंट' फे माम में संकेत क्रिया है।) उसे 
इस बान के पहले यानता चाहिए कि 'साष्द! उमादे नस्शतनन्‍्मालििय 
का प्राचीन से प्रानोन शब्द है और इस शब्द के ब्रायत सामुदावित 
समस्रय को उतना स््रिहित है। मैंजजिना के मगानुसार रा्रीयता 
(िक्ाणारोंह). किप्रों मरप्चज्जाति के सामृहिर अकित 
(ए७३०॥शा४) को कहते हैं। इस परिनाण के अनुमार बरि हम 
निरपेक्षमाव से विय्रार करें तो हमें मनायाद प्रतोत हो जावेगा हि 
हिल्दुस्थात के मिनर-भिन्न मग्नदायों तथा प्राल्तों में जो सास्इतिर 
एकवाझ़यता दुष्दियोचर होतो है वह उसके ब्यीविल्विगिय झा 
ही थोतक है। भारतोय जन-समाज ऊे दृष्टिक्रोय, जोवग-श्य, 
मनोमावता तया रहन-सहत पर गभोर दुष्टि ये दिगर हरनेवाले 
को यह स्वीकार करना पड़ेगा कि हिन्दुस्थान एफ ऐसा देस है जिमहा 
जातोय जोवन एक हो सक्तारन्यूत्र में पिरोगा गया है। जलवायु 
को मिन्नता के कारण उसके मित्र निन्न प्रदेशों में येप-्मूप्ा की 
विपमता जरूर दिलाई देतो हैँ। भाषायें भी कई तरह को बोली जातो 
हु। धामिक सम्प्रदाय भो इस देश में अनेक है। परलु इन बाहरों 
मेंदों के मूल में जो एक विलक्षण मेल है वह किसी गनोर दुष्दि- 
वाले विचारान्‌ मनुष्य को हो दियाई दे नक््ता हैं। बशिकाश पश्चिमी 
विद्वात्‌ हिल्‍्दत्थान की इस मूछनात सास्कतिक एक्दाक्यता को नही देस 

सकते। उन्हें तो हमारे वाहथ जीवन का केवल भेद हो दिखाई देता 

है। भारतोय भात्मा का जतर्दर्शन उन्हे नहीं हो सकता। इसी लिए 

वे गलतफहमी से कहा करते है कि हिन्दुत्थान एक राष्ट्र नहीं है। 

भारतोव समाज की रचना पर जब हम ऐतिहासिक दृष्टि से प्रिचार 

करते हूँ तो हमें उसके जातोय जोवन में सास्क्ृतिक एकोकरप को एक 

विलक्षण प्रक्रिया काम करतो हुई दुष्टिगत होतो है। बार्ये-मम्यता को 
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छत्रच्छाया मे न जाने कितनी जातियाँ-वाहर से आकर एकाकार हो 
जुफी है । आजकल जो हिन्दुस्थानों विद्यमान है उनकी सम्यता 
तो उन्हे भारत के प्राचीन आयों से मिली है, परन्तु उनके शरीर 
में जो रक्त प्रवाहित हो रहा है उसमें कई जातियो का सम्मिश्रण है। 
यहाँ के. मूल निवासी अनार्यों का आर्यों से रक्त-सवंध होना तो 
अवध्यम्भावी था, परन्तु इतिहास इस वात का भी साक्षी है कि 
यूनानी, प्रिदियत, मगोरू, परशियत, पाथियन, तुर्क, मुगल, पठान 
तया हुण,के समान अनमिछ जातियो को भी भारतीय जन-समाज ने 
आत्मसात्‌ कर लिया है । इतने बड़े सम्मिश्रित जन-समाज पर आर्य- 
सभ्यता की मृहर छाप छगा कर उसके तन, मत और प्राणों को समान 
सरकारों के एक हो रग में रंग देना एक ऐसी अद्वितोय चातुरी, 
दूरदशिता तथा कार्य-कुशछता का काम है कि उसका सानी मानव-जाति 
के इतिहास में ढूंढने से भी न मिलेगा। जिस महापुरुष ने भारत की | 
चारो दिल्ञाओं में चार धामो की प्रतिष्ठा को, उसने मानो इस,बात 
को सदैव के लिए स्वय पिद्ध कर दिया कि हिमालय से छेकर कन्याकुमारी 
ओर अटठक से छेकर कटक तक यह समूचा भूमिखण्ड एक सभ्यता के 
शासन से शातित हो रहा है और होता रहेगा। इसी अखिल भारतीय 
जन-समाज-व्यापी सभ्यता में भारत के प्राण, आत्मा तथा व्यक्तित्व 
विद्यमान है। कहने का साराश यह है कि हमारा हिन्दुस्थान अस्त-व्यस्त 
जातियो का कोई असम्बद्ध समुदाय नहीं है। वह समान संस्कार तथा 
सभ्यता से संगठित, सम्बद्ध और जीता-जागता जन-समाज है। अतएव 
वह अपने सामुदायिक व्यक्तित्व-विशेष के कारण मेज्जिनी के मतानुसार 
राष्ट्र कहलाने का बडे से वडा अधिकारी हूँ। इस वात पर एक निरपेक्ष 
बुद्धि से विचार करनेवाले को कुछ भी सनन्‍्देह नहीं होना चाहिए। 
किसी जन-समाज में राष्ट्रीयता स्थापित करने के लिए किन-किन 
बातो की आवश्यकता हूँ, इस वात पर प्रो5 रेमजें के समान कई विद्वानों 
में गवेषणा-पूरवक विचार किया है। यह एक स्वतत्र॒ चिपय है और 
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उसका विस्तार करना हमें यहाँ जभोष्ट वहों है। परलु वर्तमान 
यूरोपोय राष्ट्रो को रचना पर ध्यान देने से हमे यह बनाया प्रतीत 
हो जाता है कि इस्र व्यवमावअपधान युग मे भाषा, देष, धर्म तथा: 
साम्प्रदायिक भिश्नताये राष्ट्र-तवना के मार्ग में कोई रुकावट पढ़ा नहीं 
कर नकतो। परिचिमो उसार में ज्ञावद हो कोई ऐसा राष्ट्र हो,' जिसमे 
उपयुक्त प्रकार की विषमतायें न पाई जाती हो। फिर भी वे राष्ट्रयद 
से विमूषित होने के अधिकारों माने जाते है और ह्रह केदल इसलिए 
कि वे एक हो सुस्तोमितत भूमिलण्ड के दिवानी है, "कर एक ही शाइव- 
दिवाब है।और उतका सामूहिक आधिक स्वार्थ विलकुल सम्बद्ध है। 
ऐसो हालत में मानना होगा कि एक हो सीमित भूमित्तण्ड का 
निवास, एक हो शासन-व्यवस्था तथा आधिक स्वार्थ की अभिन्नता-- 
ये दोन दात़्ें वर्तमाव राष्ट्रीयका के लिए अनिवार्य है। हिन्दुन्धान को 
दृष्टि में रखकर यदि हम विचार करें तो इन तोनो शर्तों के सम्पुर्ण होने 
को मम्भावना हमें प्रत्यक्ष दिखाई देतों है। हमारा यह देश एक 
सुदोमित डोर सम्बद्ध भूमिद्वण्ड है, इस नैसगिक और प्रत्यक्ष वात को 
कौन शॉँखवाला मनृष्य बस्वीकार कर सकता है? इसके पश्चात्‌ 
राष्ट्रीयता के दमरे साधन के सम्बन्ध में हमें यह स्वोकार करना पड़ेगा 
कि भारत यद्यपि एक हा तन्यता के भासन से झासित होता जाया है, 
ठथापि उनको राजनेतिक झासन-व्यवस्था एकसमान सार्वभौनिक 
तथा कृखडित बहन कम रहो। एक छब्र से समच्रे भारतवपं पर शासव 
करनचाला चक्रवर्ती राजा अगोक को छोडकर इसरा कोई नहों हजा। 
हमारा अधिकराश--जातौय-जीदन न्वत7 -और -क्छह-भील.. नरेगो. के 
विपरह का इतिहास हैं । प्रतोत होता हूं कि हिन्दुस्थात की इसों परम्परा- 
गत कमजोरो को दूर करने के लिए इस स॒प्ठि के विवाता ने विदेशियों 
को यहाँ मेड है। उनके सम्पर्क और घासन से आज भमूचा भारतवर्प 
एक हो राजन तिक लक्ष्य को ओर उत्तरोत्तर अग्नतर हो रहा है जौर 
अपने इस नवोन पेय पर बहुत जागे दढ चुका हैँ । जाज वह अपनी 
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राष्ट्रीय महासभा _((०॥४7८5६) को लछोकसत्तात्मक जक्ति के रूए 
में पूंज रह हैं और उसके मन्तव्यों को गिरोघार्य मानता है। 

वर्तमान राष्ट्रीयवा का तीसरा महत्त्वशाली साधन आधिक स्वार्थ 
की अभिन्नता हँ। हमारे अर्थ-सम्वन्धी सयुक्त दृष्टिकोण को स्थिर 
करने का जो प्रयत्न हमारे राष्ट्रीय नेता अभी तक करते आये है, उसके 
लिए यदि अधिक से अधिक श्रेय किसी एक व्यक्ति को हम देना 
चाहें, तो उसका पात्र महात्मा गाघी के सिवाय कोई दूसरा नहीं 
हो सकता। आधिक स्वावलम्बन की जो शिक्षा, हमें स्वदेशी आन्दोलन 
के द्वारा मिलती आई है, उसकी पूर्णता और व्यावहारिकता 
महात्मा जी के उपदेगा, प्रयत्त तथा प्रत्यक्ष आचरण में हमे स्पष्ट 
रूप से दिखाई दे रही हैँ । अपनी आध्यात्मिकता कौ बुनियाद पर 
कायम रहते हुए यानों परम्परागत भारतोय दृष्टिकोण का परित्याग 
न करते हुए आधुनिक व्यवसाय तथा उद्योग को दीक्षा देना ही 
महात्मा जो के जीवन को विशेषता है । विशेष वात तो यह है कि गाघी 
जी का दिया हुआ नैतिकता-मूछक, उद्योग-्रधान जीवन-सन्देश न 
केवल हिन्दुस्थान के लिए आवदयक हूँ, वरत उसको ज़रूरत पदिचमी 
राष्ट्री के लिए ओर भो अधिक हूँ । अतएव हमें तो महात्मा जी के 
वडप्पन का केन्द्र-विन्दु नोतिमत्ता और उद्योग के इस सम्रत्वय में ही 
दिखाई देता हूँ । इसकी चर्चा कुछ विस्तार के साथ हम आगे चलकर 
करेंगे। 

साराश यह कि हमारा देश वर्तमान राष्ट्रीयता के साँचे में भी 
ढुरक सकता है। क्योंकि उसमें सभी आवश्यक साधन मौजूद हे। वह 
बहुत कुछ ढछ भी चुका हँ। जिस जाति का सामूहिक व्यक्तित्व है, 
वह चाहे किसो भी रूप में हो, एक जीवित जन-समुदाय है। उसे हम 
किसी भी साँचे में आवश्यकतानुसार ढाल सकते है । जो प्राणी जीता 
है, वहो अपनो परिस्थिति से समन्वय स्थापित कर सकता है। ऐसी 
जीवन-बाक्ति हमारे भारतवर्ष में भी थी और उसका आत्म-कादन 
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उत्तको सभ्यता में हुआ था! जाज भी वह देस के जन-माज में 
विद्यमान है । परलु बह सदियों के प्रहार से जो्॑-मीर्ण अदत्या यो 
प्राप्त हो गया है। स्वतचता के खुले वातावरण में केवल उसे न्वास्थ्य- 
लाभ को बावब्यकता हैँ । साराग यह कि हम भारतोवों को कोई 
नया व्यक्तित्व-निर्माण करने वो आवश्यकता नहों है। वह तो हैँ, उसे 
चाहिए स्वाघानता, खुले हवा और राजन॑निक्त दृष्टिकोग | यह दृष्दिजोय 
उसे यूरोप के सम्पर्क ने मिल चूका है। पश्चिम के शप्रमणत्ञारी राष्ट्रों ने 
समार को सभो जातियों को बह सिसाया कि बपने ज्ानोमाल की रक्षा 
करने के लिए छोगो को अब पहले से बहुन अधिक सावधान रहना 
होगा। इस नयी चेतनता को प्राप्त करने में चीन और भारत को 
बहुत कोमत चुकानों पड्टा हैँ ओर पडेगी। नैसगिक चेमव को गोद 
में पलनवाले भारतोयों ने सत्तार को वड़ो से बडी तम्बता को 
जन्म दिया तथा अपनों चिलन और मतन-शक्ति को ज्ञान के अन्तिम 
छोर (वेदान्त) तक पहुंचा दिया, ऐहिलोक्कि वैमव कया आत्वादन 
भी खूब किया और सबसे विलक्षण काम यह क्या कि हिमाचल से 
लेकर कृन्याकुमारों तक समूचे भारतवर्ष के विराट जननसमुदाय को 
एक हो नस्‍्कार-मृत्र मे पिरो दिया। इतना सब किया, पर उन्होंने कोई 
स्थायों एवम्‌ सार्वभौमिक भासन-व्यवस्था स्यापित नहीं को। यथार्य 
में उन्हे इस बात को भावश्यकता हो प्रतोत नहीं हुई। हमारी राष्ट्रीयता 
का यह नया रूप नयी परित्यिति को प्रेरणा का परिणाम है। 

“हम पहले ईस वात को ओर सकेत कर चके है कि प्राचीन जायों 
नें इस देश में जो एक सावंनोमिक सत्ता स्वापित कों, उत्तका रूप 
सास्कृतिक था। उसे तभ्वता का घासन (एशॉपएा८ जंआ०) भो 
कह सकते हूँ। माज हिन्दुस्थान के जहिते चाहनेवाले स्वा्यों लोगे 
यहाँ के भिन्न भिन्न सम्प्रदायों में देमनल्य का विष फेलाकर इस 
प्राचोन सत्ता की जड हिला रहे हे। हिन्दुस्थाव के जधिकाश मुसलमान 
जोर ईसाई भारतोयो के हो वशघर हूँ। उसमें हिल्‍्दू-जाति का हो रखते 
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वि्येमान हूँ । 2252 मज़हव को भिन्नता, सो भारत-भूमि तो धामिक 
स्वतत्रता को जन्म-भूमि रहो ही बाई है। अतएव हिन्दृ-मृसलमानो 
के मेल में स्वाभाविक अडचन कुछ भो नहीं हँ। जो कुछ है, सो वनावटी 
है। हिन्दुस्थान को राजनोति में साम्प्रदाषिकता का जो वीज वोया जा 
रहा है, वह इंसो दृष्टि से वडा अनिष्ठकारी सिद्ध हुआ है भर होगा। 

फिर भो हमारे इस देश की जिस राजनैतिक दृष्टिकोण की आवश्यकता 
थी और जिसके अभाव के कारण उसे विगत कई सर्दियों त्तक विदेशी 
आक्रमणकारियों का लक्ष्य होना पडा, वह उसे यूरोप के सम्पर्क एव 
स्वार्ये-रायणता से मिल चुका है। आज हमारे अधिकाश समाचार-पत्र 
राजनीति को हो अपना प्रधान विषय बनाकर जन-समाज में प्रकाशित 
हो रहे हूं । फो सदो प्राय तोस-पेतीस ग्रन्थ राजनीति और राष्ट्रीयता 
को हो अपना प्रतिपाद्य विषय मानते हँ। सार्वजनिक सभा-सञ्चों पर 
यत्र-्तत्र और सर्वत्र राजनंतिक मसलो पर ही व्याख्यान सुनते को 
मिलते है । इस तरह राजवैतिक क्षोभ कई रूपो में जारी है। हमारा 
जातोय जोवन इस समय राजनैतिक आकाक्षाओं से बोत-प्रोत' है। 
राजनैतिक 'स्वतत्रता की छगत हमारे सावंजनिक कार्यकर्त्ताओं और 
नेताओं को यहाँ तक छग चुकी है कि उनमें से कई छोग यह कहते 
हुए सुने जाते हे कि इस देश को सारी बुराइयाँ परतत्रताअआम्नृत-है। 
जब तक हम स्वतत्र न हीगे, तव तक न तो हम किसी तरह 'अपना 
सामाजिक सुधार हो कर सकते है, न फिर हमारा नैतिक तथा आधिक 
उत्कर्ष हो सम्भव है। उनमें से कई छोग तो हिन्दुस्थान की धर्म-भीरुता 
से इतने विरक्त हो चुके हू कि सरे आम ऐसा कहने मे उन्हें कुछ भो 
सकोच नहीं होता कि जब तक हमारे जन-समाज से धर्म का ढकोसछा 
दूर न होगा, तव तर्क हमारा राष्ट्रीय विकास सम्भव नही है। विशेषकर 
अपनो राजनैतिक परिस्थिति को होनता से ऊबे हुए भारतीय नवयुवक 
अपने जातोय जोवन से धर्म को छिन्न-मूछ कर देने पर तुले हुए है। 
रक्षिया के आतंकवादियों के सुर में सुर मिलाकर वे खुले शब्दों में 
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कहा करते है कि स्व मे ईईवर का और पृथ्वी पर से पूजोपतियी 
का बहिष्कार जब तक ने होगा, तव तक किसो भी सुघार की आशा 
करना वब्यथे है । 
इस प्रकार हिन्दुस्थान पश्चिमो राजनीति की बाधिभौतिकता 
से धीरे-धीरे दीक्षित हो रहा है । सम्मावना तो प्रत्यक्ष रुप से यह 
दिखाई देतों है कि आगे चलकर हम अपने प्राचीन आध्यात्मिक तथा 
नैतिक सस्कारो से शून्य होकर अपने हृदय और बुद्धि को पश्चिम की 
मैतिकता-शून्य राजनीति तथा राष्ट्रननीति के सुपुर्द कर देंगें। हम 
ऐसा इसलिए समभते है कि हमारे सवयुवकों को वर्तमान विचार- 
धारा यदि प्रगति पातो गई और उसमें आवश्यक परिवर्तत अयवा सुवार 
न हुए, तो कल समूचा हिन्दुस्तान वैसा हो सोचेगा। क्योकि आज जो 
नवयुवक कार्यकर्ता हैँ, वे कछ वर्तमान चेताओ के उठ जाने के बाद 
स्वय नेतृत्व का वाना धारण करेंगे। देश उसो ओर चलेगा, जिस 
तरफ वे उसे ले चलेंगे। काग्रेस के कार्यकर्ताओं मे जो नौजवानों 
का एक अधोर साम्यवादी दछ तैयार हो रहा हैँ, चहू हमारी इस 
आशका का पोषक है। महात्मा गाधी की सत्य तथा अहिसा-मूलक 
नौतिमत्ता इन युवकों में से किसो एक को भी पसन्द नही है। आज वे 
ज़रा चुप है, परन्तु कल उनके तगाडे बजेंगे, इसमें कुछ भी सन्देह नही। 
वर्तमान में हमारो प्रगतिशील राष्ट्रीयता का यहो रूप हुँ। आज 
वह अपनी आचौन नीतिमत्ता तथा आध्यात्मिकता से ऊदकर पश्चिम 
को नेतिकता-शून्य राजनोति के मन्दिर में अपना अर्ध्य चढाना चाहती 
है। भारतवर्ष के सम्बन्ध में महात्मा ग्राघों का जो 'मिशन' हैं, 
उसका रूप यहो है कि वे हमारे आचार तथा विचारों में भारतीयता 
का नया रत्त्र्ष देखना चाहते है, यहाँ तक कि उनके हृदय की इस प्ररेणा ८ 
ने उनकी बाहरी वेष-भूषा को भो वैदिक युग की तद्गपता दे डाली 
है। उनके कुछ विरोधो कहा करते है कि गाधी जो तो हिंल्दुस्थान में 
वेदों का जमाना छाना चाहते हे; भला वीसवी सदो-में वह कभी 
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सम्भव भी हैं? लूगोटो लगाकर चरखा चलाना सचमुच में एक ऐसी 
बात है, जो ज्षमाने को विलकुल नहों पठत्तो। गावी जो भी इस 
वात को जानते हे, पर फिर भी वे ऐसा हो करते है। इसमे उनका 
उद्देश्य यहो है कि वे इस देश के शिक्षित जन-समाज के सामने भारतोय 
आचार और भारतीय विचार का बाद प्रत्यक्ष रूप से रखना 
चाहते हे। भारतीय आचार उनकी रहत-सहत तथा वेष-भूषा में 
अकित हैँ और भारतोय विचार उनको अहिंसा और सत्य-सम्वन्धी 
मोमामा में सन्रिहित हे! हमे तो इस वात पर कुछ भी सन्देह नहीं कि 
ग़राद्वों जो के द्वारा भार को अमर अन्तरात्मा बोल रहो हैं। इसी 
कारण उनके विदेशी आलोचक अक्सर कहा करते है कि गावी जी 
पाइदात्य सभ्यता के जानी दुश्मन है। इसमें सन्देह नहीं कि महात्मा 

। जो इस सम्धता को प्रचलित बुराइयो के बढे जबर्दस्त विरोधो ६ और 

| इसलिए हूं कि थे हिन्दुस्थान को उसके चिर-पोषित, सत्य, सनातन धर्म 
तथा उसके सस्कारो से भ्रष्ट होने देना नही चाहते। वे समभते हे कि 
हिल्दुस्थान हमेशा से समार का धर्मे-गुरु रहता आया है, परन्तु आज 
उगको वह पूर्वाणित प्रतिष्ठा ख़तरे में है। इसलिए उसकी रक्षा करना 
उनके जीवन का बड़े से वडा ध्येय है। वे कहाँ तक सफल होगें, इसका 
उत्तर भविष्य देगा। 


अध्याय ४ 


शुरुतम भार 


युग-समस्या को जोर विहगम दृष्टि मे देखते हुए हमने इस वात 
को चर्चा को था कि संसार को जिस परित्थिति में गाधो जो का जन्म 
हुआ हूँ वह पूंजोपतियो की घोषण-क्रिया से जजर्ति और भस्त यूग है। 
इस युग॒ में वैज्ञानिक आविष्कारों का दुरुपयोग करके कुछ थोड़े से 
पूजोबाले माला-माल हो रहे हूँ और शेष जन-समाज दरिद्रता के दलदंल 
में पड़कर अपने दुदिन बहुत कप्ट से काट रहा है । इन श्रीमानो ने अपने 
वैभव का प्राताद एडो से चोटो तक पत्तीना वहानेवाले मज़दूरों के निर्वेक 
कन्धो पर स्थापित किया हूँ और अपनो प्रमोइ-वाटिका को दरिद्र जनतों 
के रुधिर से छोच कर पत्कविन किया है। इस प्रकार अपने को सव 
प्रकार सुरक्षित वनाकर वे चैन को वश्ो वजा रहे हे और दरिद्र चत्तार 
अपनो आधथिक होनता के बातक से दवा हुआ उन्हीं की परितचर्बा भें 
लगा हुआ हू । यत्रों के आविप्कार के पहले जो उद्योग-धघे घरों में 
सम्पादित होते थे, वे जब वहाँ से उठकर वड़े-बडे मगरो में केद्धोभूत 
हो चुके हूं । परिषाम यह हुआ हैं कि यमोण जोवन की सुन्दर विश्वेपतायें 
विलुप्त हो गई हैँ। ज़मोन खोदने के सिवाय वहाँ जोविका के 
दूसरे साधन विलबुल न रहें। भारत के समान कुपि-प्रधान देश में तो 
अवबे छोप देहातो को छोड कर जीविका को तलाझ्ञ में शहरों में रहने 
लगे है और किसानो से कुछो हो चुके है। इपँंड सरोखे उद्योगअवान 
देशो में तो लाखो को तादाद में छोग जपनो स्वावलम्बन-शील आधिक 
अवन्या से छिल्न-मूल होकर घर छोर घाद दोनों से बाहर हो गयें 
हैँ! उनको हालत ऐसी है कि मिल का मालिक जितनो मजदूरों दे, उतने 

रद 
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पर वे अपना और जपने बाल-बच्चो का जांवन-निर्वाह करें अथवा भूखो 
मरें। उनके छिए कोई नोसरा गति हो नहीं रह गई। थहो हाल 
न्यूनाधिक अग में अधिकाश पश्चिमी राष्ट्री का है। जहाँ दस रुपयों में 
नो एपयो का मालिक एक आदमो हो और एक रुपया नौ मनृप्यों में 
विभम्त हो, वहां के द्वव्य-विभाजन को विपमता तथा तज्जनित विभोषिका 
का अनुमान सहृदय पाठक सहज ही कर सकते हूँ । पूंजीवाद से आक्रान्त 
और अधोर यूग का यदहो नग्न नप है । 

भारतवर्ष में भा यवाद में उेंगढेद्र के पूंजीपतियों का हो. राज्य 
हूँ, क्योंकि स्वय अपने देश के झआसक भा वे हा हैँ। प्रजासता का तो 
केवल बाहुरा आउम्बर है। ऐसी हालत में हमारा यह देश भी पूँजीवाद 
के बगुद् में बुरा तरहपठ चुका है। राजनैतिक परलत्रता से चाहे 
वह आज हो मुक्त हो जाते, परलतु विछायतों पूँजोपतियों के आधिक 

वेल्यन से मुक्त होना उसके छिए सदियों का काम होगा। इसमें सन्देह 

नही कि हमारों आधिक परलत्रता का पा और भो जटिल हूँ। आज हम 
अपनों छोटा से छोटो और बदी से वो आवश्यकताओं के छिए विदेशियों 
के इसने परावरूम्बों हो रहे हैँ कि यदि वे मजाक से कही हमारे पास 
अपनी बनाई हुई चोज़ें भेजना बन्द कर दें, तो हमारे घरो में रात को 
प्रकाश ने हो और हमें दिगम्बर वेप में रहना पटे। हमारी स्थ्ियों के 
हाथों में चूडियाँ न चढे और उनके मस्तक का सौभाग्य-सिल्दुर कदाचित्‌ 
मिट जावे। परावछम्बन को यह कसी रोमाचकारों विभोषिका है। 
महदेय पाठक ज़रा विचार करें। 

महात्मा गावी जो के कार्य-क्रम तथा जोवनोहेण्य के एक भहृत्त्वपूर्ण 
अंग को अच्छी तरह सम कने के लिए राष्ट्रीय तथा अन्तर्राष्ट्राय आर्थिक 
जोवन की उम्र विपमता को हृदयगम कर ठेना वहुत आवदयक है। यह 
थर्य-बिपमता हु साम्यवाद को जतनों है। उस सम्बन्ध में हम यहाँ 
पर इतना हो सकेत कर देना पर्वाप्त समभने हैँ कि गात्री जी साम्यवाद 
के मृतिमान्‌ अवतार हैँ। कार्ड मास से छेकर आज तक साम्यवाद 
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के प्रचारक यूरोपीय देदो मे कई हुए । लेकिन हमारी यह निश्चित धारणा 
है कि वर्तमान को आर्थिक समस्या को हल करने का स्थायी और 
सच्चा उपाय सुमानेवाला ग्राधो के त्तिवाय कोई दूसरा नहीं हुआ। 
यूरोप के आथिक साम्यवाद का आदि विधाता कार्ले मास भी पूंजीवाद 
को छिन्न-मूछ करने का ऐस्ता कोई उपाय न सोच सका। 
इस दृष्टि से पाठक सहज हो समझ सकते है कि महात्मा गाधी 
का कार्य-क्षेत्र केवल हिन्दुस्थान हो नहो, सप्तार का समूचा जन-समाज 
हु। सप्तार को समस्या हो उनकी समस्या है, और उनकी कल्याण- 
कामना इस मेदिनी-तल के समस्त सन्ताय-ग्रस्त प्राणियों के लिए है। 
उनका हृदय कहता है--कामये दु खतप्ताता प्राणिनामारतिनाशनम्‌। 
गहो उनके जोवन का मनोगत लक्ष्य है। इसो लिए वे जीते है और कदाचित्‌ 
इसो धुभ सकत्प को पवित्र वेदों पर वे अपने प्राणो की आहुति भी दे 
डालें। ऐसो मृत्यु उनके जीवन के अनुकूल होगो और कदाचित्‌ उनकी 
हृदयगत आकाक्षा भो यहो हो। परमार्थ के लिए अपने प्राणो की आहृति 
देनेवाले महापुरुष शय्या पर पड़े पड़े त्रिदोष से मरना पसन्द नहीं 
करते। अपने जोवन के प्रतिक्षण का सदृपयोग करनेवाले अपनी मृत्यु 
से भा परमार्थ सिद्ध करने के अभिलाषो हुआ करते हे। ससार के 
साधारण मनृष्य में और एक महापुरुष में यही तो भेद है। मनुष्य 
अपने लिए हंसता है मौर अपने लिए रोता भी है। पर महात्मा अपने 
लिए नही, दूसरो के लिए रोते है। जो हृदय दूसरो के लिए रोता है, वही 
परमात्मा का निवास है। स्वार्थी हृदय हृदय नहीं, वह ईइवर का छोडा 
हुआ खेंडहर हूँ । 
महात्मा ग्राधों को इस ससार-व्यापो सहृदयता को सक्षेप में 
चर्चा करके हम इस लेखाश में पाठकों से विशेष कर यह कहना चाहते 
हैँ कि आज तक मानव-जाति के इतिहास में जितने महापुरुष समय 
समय पर होते आये हे, उनमें से किसो एक के भो सामने सार्वजनिक 
समस्या कौ जटिलता ओर व्यापकता ऐसी नही थी जैसी कि गाधों जी 
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के मन्मुस उपस्थित हूँ । रनिहास के दायरे में जितने छोक-तायक धर्मोप- 
देशक आविमंत हुए, उनका कार्य-श्रेत्र अपेक्षाकृत बहुत सकुचित था। 
उनके जमानों में हिल्ुस्थान ओर इंगलेड था कनाझा और आस्ट्रेलिया 
एक दूसरे से इतने अमम्बद्ध और दूर थे कि एक को दूसरे के अस्तित्व को 
जानकारों हो नहीं थो। इस पृल्वों के पूर्वी ओर पश्चिमों गोलादों के 
बोच में भोगोडिक अगाने का परदा पछा हुआ था। जो जहां था, उसके 
जान और फर्म का छोत्र बढ़ी सीमित था । मानव-ममाज को सम्यता 
विलयुल प्रारम्भिक और साद। थों। वह आये विकास को वर्तमान 
उच्चता को प्राण नहीं हो पाई थी। जो भिन्न भिन्न मानवी सम्यतायें 
आज एक दूसरे के सामने अटी हुई है, उनमें से कई का तो अस्तित्व हो 
नहीं था। 
आज मनृप्य-जाति के मानसिक विकास तथा तदजित वैज्ञानिक 

आधिष्पारों ने समार में एक ऐसी जटिल और विलक्षण परिस्थिति पैदा 
कर दो है मर उसके प्रभाव से पृथ्व। का कोई भो काना अछूता नही रह 
सकता । हमारों पृथ्वों बहुत वडो है, परल्तु आज वायरलेस' और 
चायुयानों के। बदी गन वह इतने छोटो हो चुको हैं कि छोग अब निर्भय 
होकर एक-आध पक्ष में उसरो प्रदर्षिणा भा कर डालते है। जो बात 
आयें में कहो जानो हैँ, उसे आस्ट्रेलिया का मनुष्य अपने कमरे में 
बैठकर सुन सता हूँ। कहने का साराण यह कि आज पृथ्वी के उत्तर 
ओर दक्षिण--इन दोनों श्रुवों का फासलछा केवछ गज़ भर का रह गया 
हूँ। बाज नमार के राष्ट्र एक दूसरे के पटोसी हो रहे है। परन्तु पडोसियो 
का सदभावना उनमें नाम को भो नहों है। इसो अभाव में सारो 

वर्तमान बुराडथो को जड हूँ। पारस्परिक सदभावना का यह अनिष्ठकारों 

अभाव आज जन-समाज को आ5-आठ आँसू रुला रहा है। 

गौतम वुद्ध के युग में जन-समाज के सामने जो सार्वजनिक समस्या 

उपस्थित यो, वह केवल हिन्दू-प्माज से सम्बन्ध रखनेवालो थो। भारत 
को चहारदावारों के वाहर उसका कोई विशेष मतलव नहीं था॥ 
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अैदिक युग का उत्तर अस्त हो रहा या। वज्ञन्यागों का केवल अर्थ-शून्य 
अटम्बर हो शेय बच रहा था। देवताओं के नाम पर उन दिनों के 
पतनशोल ब्राह्मण निरपराध पशुओं का वलिदान करके अपनो जिह्ा 
को वासना हो तुप्त किया करते थे। परमार्थ के नाम पर ,हिसा का 
बाज़ार गरम था। आत्मअ्रवचना को हद हो चुको थी। जो ब्राह्मण 
किसी समय श्रेय के उपासक माने जाते थे, वे केवल प्रेय के पोछे पढकर 
अपनी नोतिमत्ता खो चुके थे । जो छोग धर्म के रक्षक माने गये थे उनके 
असद्व्यवहार से जन-समाज में भयकर श्रान्ति फैली हुई थो, प्राचोन 
चैदिक धर्म इस तरह अपना तथ्य खो चुका था बौर सम्थ हिन्दूलसमाज 
अपनो यथाय॑ता से भ्रष्ट होकर नैतिक दृष्टि से पतनोन्मुख हो रहा था। 

महात्मा गौतम का करुणाशोल हृदय ब्राह्मणो की इस हृदय-थून्य 
हिलानवृत्ति को सहन नहीं कर सका। अतएवं उन्होंने प्राचोन यज्ञ- 
यागो की निस्सारता के विरोध में अपनी जावाज़ उठाई और जन-समाज 
के सामने अहिंसा परमो धर्म” का मानवोचित्त आदर्श प्रस्तुत किया। 
उन्होने देखा कि मानव-धर्म का स्वरूप अपनों नैतिकता से भ्रष्ट होकर 
लोगो को केवल वासना-तृप्ति का साधन हो रहा हैं । इसलिए 
उन्होने केवल नीति-घर्म (8४0८७ उछ०ह्ाण)) का हो उपदेश लोगो 
को देना श्रेवस्कर समझा। ईदइवर, जीव और आत्मा के केवल बुद्धिगम्य 
सैद्धान्तिक पचडो में पडकर विद्वात्‌ लोग मनुष्योचित सहृदवता से हाथ 
घो चुके थे। इसो लिए भगवान्‌ गौतम ने आचरण-वछ पर हो विश्ेप 
ध्यान दिवा और उसे हो सच्चो घारमिकता का आधार माना। 

गौतम वृद्ध के जञामनें सार्वजनिक समस्या का यहो रूप था, 
इससे अधिक कुछ भो नहीं । उन्हे केवल वैदिक घमं के कुत्सित रूप 
का सामता करना था। आयय-सम्पत्ता को अहिंसा के परम धर्म से 
सल्छत करना हो उनके सार्दजतिक जोवन का उद्देश्य था। परल्तु 
अहिसा का मूल निद्धान्त उन्हे वैदिक साहित्य से हो मिला था। गौतम 
बुद्ध के समय में मानवो सम्यताओो की विभिन्नता तथा मुठेड उपस्थित 
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नही. थी। वर्तमान, सघर्पण-शीकू मजहवो के प्रचारक उन दिनो तक 
माता के गर्भ में आये हो नही थे। हजरत मुहम्मद और ईसा बुद्ध के 
बहुत पीछे आये। अतएवं ईसाई तथा मुहम्भदी सम्प्रदायो करा उन 
दिनो तामोनिशान भो ते था। उनके अनुगामियों के आतंक से पृथ्वी 
स्व तक त्रस्त नहीं हुई थो, न फिर उनकी आक्रमणशील सम्यता का 
दौरदोरा हो जन-समाज पर हुआ था। 
ईसा मसीह का कार्य-स्षेत्र पृथ्वी के उस भञ्ञ मे था, जहाँ बर्वरता 
को घोर तमिल्रा छाई हुई थी। वर्तमान सम्यत। को रुपररेखा प्री 
उप्त जन-समाज.में नही वन पाई थो। रोमन साम्राज्य का सौभाग्य-्सूरय 
बस्त हो रहा था। ग्रोस गिर चुका था। यूतानी सभ्यता जो विश्ेष- 
कर कलात्मक थो, रोमन ससस्‍्कृति से संगठित होकर अपनी प्राचीन 
काया बहुत कुछ पछ्ट चुको थो और विचार-विनिमय के वर्तमान साधनों 
के अभाव में यूरोप के एक कोने मे पिमट कर पडी हुई थी । अधिकाश 
यूरोप तिमिराबृत्त था। उसे आत्म-ज्ञाव के आलोक को आवश्यकता 
थी। ऐसी परिस्थिति में पूर्वी दुनिया का एक जीवन्मुक्त साधु वहाँ 
पहुँचा और उसने वोद्-बर्म से दोक्षित नोति-धर्मं के बोज यूरोप की 
त्रफीली और बवंस्तापूर्ण पृथ्वी पर विखेरे। परन्तु वहाँ के जन- 
समाज के सस्कार इतने ऊँचे नहीं थे कि ईसा के अनमोल वचनों का 
उम्र पर कोई प्रभाव पड सकता, आज तक न पडा। यूरोपीय जन-समाज 
की कलह-शीलता का हसी से अनुमान हो सकता है कि महात्मा ईसा 
को छोगो से यह कहना पडा कि अगर तुम्हारे बायें गाल पर कोई 
अणड़ मारे, तो तुम सम्नता-यूर्वक दाँया गाछ भी दे दो। इस उपदेश 
में हमें तत्कालीन हिंसक मतोवुत्ति की खासी ऋछक दिखाई देती है। 
महात्मा ईसा त्याग तथा वैराग्य के मूर्तिमान्‌ अवतार थे! इसी लिए 
उन्होने कहा था कि सुई के छेद से इस पार से उस पार एक ऊँट का 
निकल जाना सम्भव है, पर एक सग्रह-शीक वनिये के छिए स्वर्ग 
आयप्त करना ऐसी वात है जो सम्भावना के बाहर है। अहिंसा, नम्ता 
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और त्याग--य्रे तोन ईसाई-धर्म को विशेषताये हे। पर इन तोनों 
में से एक भी यूरोपोय जन-समाज को न तो उस समय ग्राह्मय हुआ न 
आज भो उसे किसो तरह स्वोकार है । अपनी भौतिक सम्यता में ओत- 
प्रोत यूरोप अपने आचरण के द्वारा पग-पग पर महात्मा ईसा का 
उपहात कर रहा हैँ। उनके पूर्दंजो ने भो उस जोवन्मुक्त पुरुष के प्रति 
वहो व्यवहार किया जो उनको वर्बरता के अनुरूप था। परमात्मा 
के उस अनमोल लाछले को उन्होने उस क्रास' पर चढाया जिसे 
उठाकर हॉँफते हुए उसे मोलो तक ले जाना भो पडा था। इस 
निप्ठुर व्यवहार से यहदों जन-समाज ने अपने भत्ये काले कलूंक 
का ठोका हमेशा के लिए छगा। लिया। यह ऐसा कलक है, जो धीवे 
से 4 तो घुलेगा, न मिटाने से मिटेगा। 
हज मुहम्मद का कार्य-क्षेत्र तो ओर भो अधिक सकुचित था। 
उनका मिशन बख के दुराचार-पस्त जन-समाज के उत्पान,में हो समाप्त 
हो गया। जिन दिनो हजरत का उत्त तिमिरावृत्त रेगिस्तान में 
आविर्भाव हुआ, छोग व्यभिषार, विदास्तिता तथा अध-विद्वास के 
शिकजे में पडकर मनुष्य के रूप में पशुओं का-्सा विवेक-शून्य जोवन 
घ्यतोत कर रहे थे। ऐसे भ्रात्त एव जइनाकान्त जन-समुदाय में मनृष्यत्द 
को यज्तिवित्‌ प्रेरणा दे देना हो हजरत मुहम्मद का ध्येय था। उन्हें 
अपने उह्ेश्य में सफ़डना तो मिलो पर बहुत कम । मुहम्भदों धर्म से 
दोक्षित आक्रमणकारियों ने एशिण तथा यूरोप में जो सितम ढाया 
और जिस उस्वारो का परिचय दिया, उसके स्मरण-मात्र से मनष्य- 
जाति का इतिहास एक बार काँप उठता है। हु 
उस तेएह धाठफ अनायास्त समझ सकते है क्रि गोतम बुद्ध, ईसा 
मसीह तथा हज़रत मुहम्भद के यूग प्रो मानवों सभ्यताओं के संधर्प 
में विलकुछ शून्य थे। उनके ज़माने में सार्वजनिक शिक्षा का बभाव था। 
इसो कारण छोगो में तऊंशोलत। तथा जाँच-पड़ताल करने को 
मनोवृत्ति जाय्त नहीं थो। हाँ, इतना तो मानना होगा कि गौतम बुद्ध 


फो जिस जननसमाज में काम करना पठा, बह संगठित, सभ्य और तक- 
शोल भी था। वैदिक धर्म फो सभ्यता तथा तज्जनित सरकार छोगो में 
प्रवुर परिमाण में विधमान थे। किर भो उन यूग विभिन्न सस्कारो 
के मयर्य से सुरक्षित वा। पलन-शोल़ वैदिक धर्म को अहिसावाद में परिप्कृत 
करना हो उनका प्रयम भोर अन्तिम ध्येय था। 

परन्तु महात्मा गाधों का मुग उछ और हैँ। तब और अब में 
आवाभ-यानाल काना अन्तर है। इस बायवों सदी में साव॑ंजनिक शिक्षा 
का काफे। प्रवार हो चुका है। लोग प्राचीन अधविष्वासों से मुफ्त 
होकर अपनों वियेरस-्शाति़् का उपयोग करने छगे है। छब तक कोई वस्त 
वृद्धिम्प ने हो तथा तो को कमौदा पर सर। न उतरे, तव तक उसे 
लोकार करने के लिए यह सदो हरगिज तैयार नहीं है। विचार करने 
को वैज्ञानिक प्रगास्ये प्रवरित हो चुड्रो है। छोग पिया, क्यो, किस 
तरह, क्रिम फारंग और किस दिए! को भड़ो बात-ब्ात् पर लगाने के 
हिए तैयार बैठे हैं। उनके प्रश्नों का यदि समावानकारक उत्तर न 
मिदा, तो झिर वे किसों भो सिद्धान्त तथा उपदेश-वचन को मानने 
के दिए राजो नहीं होने। यदि हम यह कहे कि इस वोसवी सदी 
में प्राचोन सभो भिद्वान्तों को क्रो से कर्ट। पराक्षा हो रही है तो 
इसमें हमें कुछ भो अतिशयोक्ति दिसाई नहीं देतों। नोति-शास्त्र मे 
जिसे जॉचियइनाड का युग (70० 88० ० !क्षातुधाएए) कहते 
हैँ, वह आज हमारे सामने उपस्थित है। जिन परम्परागत परिपा- 
टियो के मूठ में विवेक का आवार नहो है, वे सबकी सब त्याज्य हो चुकी 
है। अन्य-विश्वास के प्राचोन युग में जो बातें सर्वमान्य थी, उनको 
ओर वर्तमान का तरुंगोल जन-समाज अवहेलना की आँगुलो दिखाता 
है। छोग उस धर्म को मानने के लिए पैयार दहो है जो इस छोक से 
पराइ मुख होकर केवल कल्पित परलोक को भॉँकों दिखाता हैँ । 
पेह ममाज-व्यवस्था आज जन-समुदाय को स्वीकार नहीं है, जो मनुष्य 
और भनृष्य के वोच वनावटों भेद उत्तन्न करती है। वह नीति हमें 
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स्वोकार नही है, जिसका हमारे सामूटिक तथा राष्ट्रीय स्वार्य मे विलकुल 
विरोव हो। वह शिक्षा जज मनोनोत नहीं हो सकतो, जो परिणाम 
में अर्गेकरी मिद्ध न हो। वे सस्कार आज सर्वचा त्याज्य है, जो लोगो 
को स्मूति-दान देने में समम नहीं है । वे महापुरुष मो बाज हमारी श्रद्धा 
के पात्र नहीं हो सकते, जो केवल अपने वनावदों वडप्पन का आश्रय 
हेकर लोगो में अपना पभाव स्यायो। रखना चाहने है। पोष और पुजारी, 
तो बौर पण्डें बाज सदेह को दृष्टि से देखे जाते हैं। आज धर्म किसी 
के प्रमाण पर अवरम्वित नहों है । छोग स्वय अपनी प्रज्ञा के बाबार 
पर सोचना-प्मझता चाहते है। कहने का साराश यह कि वर्तमाव 
युग विश्व-्याप विवार-कान्ति का युग है। किसी धर्मोप्देशक की 
दाल अब नही गल मकनो। अब तो विवेक और तक॑ का साम्राज्य हैँ, 

विचार-बून्य बन्व-श्रद्या के दिव बोत चुके। 

ऐहे व्यापक विचार-कान्ति के युग में महात्मा गावो का जन्म हुआ 

है। जतएवं उनको महत्ता भी क्रान्ति-मूलक है । हजारो वर्षो से गम्भीर 
तथा मन्यर गति से बहनेवाले आर्य-सस्‍्कृति को जो जाह्ुवी छोगो 
के हृदय और वृद्धि को प्लावित करतो हुई चले। आई हैं, उसको वाढ 
आज रुक गई है । भारतीय सभ्यत्ता की ग्ह निर्मेल गगा आध्यात्मिकता 
को ऊेँचो ऊँची कगारो ने सुरक्षित है। उसके किनारे-किनारे दोनो ओर 

नोतिमत्ता के खाद्य से पे हुए नदाचार के मुहावने वृक्ष छगे हुए है। 

परलु प्राय डेढन्दों मौ वर्षों से पश्चिम को वैज्ञानिक तथा आधि- 

भौतिक सम्यता का जो तूानों प्रवाह वह रहा हैं, उसकी मुठ्भेड उस 

प्राचोन ग्रम्भोस्गामिनों पूर्वों सभ्यता से हो रहो है, जिसका उद्गम- 

स्थाव हमारा प्यास भारतवर्ष है। इन दोनों विचारवाराओे की उचल- 

युयक्त में पडकर भारतोय शिक्षित समाज का मनोवलू आकप्ठ-मग्त 

हो रहा है । इस डूवते हुए जन-समाज का उद्धार कठिन से भी कठित 

काम है । फिर भी महात्मा गावी के सौभाग्य या दुर्भाग्य से यही काम 

उनके मत्वे पडा है। ऐसा गुद्तम भार मनुष्य-जाति के इतिहास में 
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आय तक फिसो भो पोर, पैगम्यर तथा महापुरुष को उठाना नहीं 
पञ। 
अपनी सभ्यता को बुनियाद से हिन्दुस्थान के उसड़ते हुए पैरों 
को जमाना महात्मा जी का केवल एकदेशोय काम है । उसके अतिरिक्‍त 
उनके मिशन का एक विश्व-व्यापी विराट रूप भी है। यदि गवेषणा- 
पूर्॑क्त विचार विया जावे तो उनके जितने सार्वजनिक कार्यक्रम है, 
उनकी उपयोगिता और थावद्यकता ससार के समूचे जन-समाज के 
लिए भी हैँ। सत्याप्रह को हो लोजिए। सत्य पर आरूढ रहने की 
आवध्ययता क्या केवल हिन्दुस्थान ही को है ? वया अन्य राष्ट्रों को उनके 
जोवन में इस नैतिक गुण की ज़ररत नही हूँ ? ससार में इंगलेड-सरीखे 
ऐमे कई राष्ट्र हे, जो पल्ले दरजे के दुराग्रहों है। उन्हे सत्य-धर्म की 
विशेष आवश्यकता हैँ, ऐसा समझना अनुचित ने होगा' । वर्मान 
युग में पश्चिम के सभ्य राष्ट्रों में हिसा झा भयकर आतंक छाया हुआ हू | 
सारा यूरोप एक फीजी छावनी (777०0 ८079) में परिणत 
हो रहा हूँ। बुद्धिमान्‌ से बुद्धिमान रासायनिक विद्वानू विषल्ी से 
विपैली गैस के बनाने में अपने एकान्त परीक्षालयों में ऐसे दत्तचित्त होकर 
संगत है, मानो ब्रह्म-चिन्तन ही में लीन हो! हिसावृत्ति किसको 
अधिक बढ़ी हुई है, हिन्दुस्थाव की या यूरोपीय राष्ट्रो को ? उत्तर स्पष्ट 
हूँ । जिनके सामने निवश्रस्त्रोकरण का प्रदन है, उन्हीं के सम्मुख 
बहिसावाद का भी प्रश्न है। निहत्ये तथा नि जस्त्र जन-समुदाय के सामने 
यथार्थ में अहिसा-धर्म का प्रश्न उठता हो नहीं। इस पवित्र और उदात्त 
मानव-धर्म का अधिकारों यथार्थ में निहत्था हिन्दुस्थान नहीं, शस्त्र- 
सन्नद्ध ओर गरितिणाली यूरोप ही है। इस विषय की चर्चा हम विस्तार- 
पूर्वक प्रमगानुकूछ आगे करेंगे, अभी इतना ही सकेत बस है। 
साराण यह कि अहिसा-मूछक जान्ति-स्थापन केवल एकदेशीय ही 
नहीं, वरन्‌ विशाल विश्व-व्यापो समस्या है। केन्नोमूत उद्योग-धवो 
(एशाए्या5८व 70प४79) से ससार में जो अर्थ-विभाग को 
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अनिष्टकारो विपमता फैलो हुई है, उसे दूर करने का एक हो उपाय 
हूँ जिसका उद्धाटन महात्मा गावो ने लकाशायर के वोच बैठकर निर्भयता- 
पूर्वक किया था। भला, ऐसा किसका साहस है जो केच्रित व्यवमाय 
के तोर्थ छकाशायर मे बैठकर यह कहे, 'तुम अपने कलकारखानों को 
तोड डाछो और देहातो को भावाद करो।' कक-फारपानों के हामियों 
के लिए अथवा वर्तमान वैज्ञानिक सभ्यता से ओत-प्रोत दीक्षित लोगो 
के सामने ऐमी सलाह देना एक उपहास की वात मानो जायगो। परल्तु 
फिर भो गायों जी ने ऐसा कहने में ज़रा भे। सकोच नहीं किया | 
इसलिए कि उनकी सलाह मे सचाई घो। सावक प्रमाणों वथा दलीलो से 
यह पिद्ध किया जा सकता हूँ किज्व तक मनृष्य का काम मंगौन करता 
रहेगा, मनृष्य का आथिक कल्याण सम्भव नहों है। अतएव महात्मा जो का 
चर्ख़ा ससार-ब्यापो आर्थिक कष्ट के विनाश के लिए योगेब्बर कृष्ण के 
चक्र-सुदर्शन का काम देगा , इसमे अु-मात्र भे। सन्देह नहों होता चाहिए। 
उतका हरिजन-आन्दोलन भो सध्ार को दलिन जातियो को पुकार है, 
जो हिल्दुस्थान के असृश्य प्राणियों के द्वारा प्रकट होकर कर्ण गोचर हो रह; है । 

(इस त्तरह विधारभोर पाठक देखेंगे कि महात्मा जी के सारे उप- 
देश मनुष्यत्व के मच पर से दिये गये है। उनके कार्यकम की उपयोगिता) 
केवल भारत के लिए हो नही,.पृथ्वो के समूचे जन-समाज के लिए है। 
चरख्ा तथा घरेलू उद्योग-बधो के द्वारा पश्चिमी उद्योगणील मनोवृत्ति 
का हिन्दुस्थानों जन-समाज में प्रचार करना और उसे अहिसा-मूलक 
भारतीय अध्यात्मचाद से संस्कृत करना महात्मा गाधी का महान्‌ से 
महान उद्देश्य हूँ। इसमे उन्हे सफलता प्राप्त हो या न हो, पर इतना 
अवश्य मानना होगा कि इस जड्ता क्रान्त आधिभौतिक युग में अध्यात्म 
तथा अहिंसा को ऐस्ो वुलन्द आवाज ऐसी निर्भयत्ता-युवंक उठाना किसी 
महान्‌ सामर्थ्यवान्‌ पुरंण का हो काम हो सकता है। गायों जी का यह 
स्वय-स्वीक्षत कार्यभार गु रुतम है और इसी मे उनकी महत्ता का महत्त्व है। 


से “>+कन--ग-अननन..... 


अध्याय ६ 


सांस्कृतिक आक्रमण 


मनुष्य अपने पूर्वाजित सस्फारों का मूर्तिमान्‌ परिणाम हूँ। जिन 
वितारों ओर आाचारों जो वह अपने जीवन में वार बार दुहराता है, 
उन्हीं फे बाघार पर उसके भावों सरझार बनते है | उन्हीं से वह पहु- 
भाना भी जाता हूँ । यो तो जब से किसों प्राणों की जीवन-वारा प्रवाहित 
होतो है, तब से वह भक्तेनबुरे सस्कारो को समेठता हुआ अग्रसर होता 
हूँ। परस्तु पग्मु-योनि मे जब जोब मनुप्य-योनि में पदापंण करता है, 
तेव उसके शावन-प्रवाह को एक नई दिया मिल जाती है। विकास-मार्ग 
के इस मोड पर उसे नथा दृष्टिकोण भी मिलता है और पशुता की 
पंगटड़ों को छोटकर पुणपार्थ के विस्तृत पथ पर उसे आरूढ़ होना 
पहता है। प्रकृति-रचना का यह मन्तव्य हमे स्पष्ट प्रतोत होता 
है, किर चाहे मवृष्य उसका पालन करे या ने करे। क्योंकि इसी योनि 
में उसे इच्छा-स्तातत्य भी प्राप्त होता हूँ । यह देनगी पशुओ के लिए 
नहीं, केवल मनुष्य हो के लिए विधाता ने रस छोटी है। अतएवं प्राणियों 
को मनुष्येतर अवस्था में जो सस्कार प्राकृतिक प्रेरणा से प्राप्त होते है, 
उनमें काट-टठांट, परिवर्तत और सुधार उसे मनृप्य-योनि में विवेक एवं 
उच्छा-अक्ित्ि के द्वारा करने पटते हूँ। इस प्रकार मनुष्य स्वय अपने 
अथल्ोो से वन सकता है और अपने हूं। दुष्फर्मों से विगड भी जाता है। 

मानवो सस्फारो में क्या विशेषता होतो चाहिए, इस विपय को चर्चा 
हम भागे चलकर अहिंसा' शोर्पक अध्याय में करेगे। इस प्रसंग पर हम 
इतना ही सकेत कर देना पर्याप्त सम भते है कि जैसे एक मनुष्य के व्यक्ति- 
ग्रत भ्तेत्ुरे सस्कार होते हैँ, वैसे हो! भिन्न भिन्न मनुष्य-जातियों के भी 
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हुआ करने है। उसी सस्कास-्समुच्बय से मनप्यल्जोति गो सितिय- 
निर्माय होता है और उसी मे उसकी पहचान भी शोती है। उननामाज 
के एस मस्फार-थुज को उमर सस्शती ("है ) वे है बा वा 
प्रतुष्प-मात्र के फुठ संस्कार ऐस होते है, जिला मुठ सम्य ४ 
प्रृष्यत्य में रहता हैं। अत वे एउन-समाज है मय मनृष्या मे यान 
हम से पाये जाते है। उस्हे 7म मनप्य-जाति औ जागयम सराधर पर 
सकने हूँ। परलु उनके वनिरित मनुप्या हे ए८ स्थमूदिर सरार् शेष 
भो हुआ करते है, जिनमे उसे गाली "४यय रो विशेषया “टयी | 
इस बात यो ध्यान में रोका परि हैपे हैविशविए दुछि से 
उन मानवन्यातियां को जोर दृष्ठियाग यर था निद-निप्न यूगों में 
जीवन के रग-मच पर आ; भौर पिन भी रो गई तो मे 
प्रतोत होगा कि उस्ोने अरनों विवापनरथात में पु्ठ पराम ऐरे 
गुणों का अर्जन एवं आधविर्भाय किया था यो उसी जातियों में उस रे" 
पे ज्ञाज तक नहों पाई गई । यूनानी लोगो तो मन्‍्पता मे मो सार 
उनको विलेषत्रा थो, वह बडात्मफ थो। जपनो प्रस्त-मूरतिंणे मे द्वार 
उन्होंने मानवीधित सौन्दर्य, सदत्ता तथा सरस्ता या जो ज्ात्म-प्रागाशन 
किया भा, उसका साने ससार को विसो भो यानि में झ्वाज तर दृष्दिनान 
नहीं हुआ | मिल देश की सस्कृति भी बहुत बुछ पणत्मक दी, प्रल 
उसका स्पप्लोकरण विमी दूपरे टय से हुआ था । रोमन सम्तूनि जन 
समाज के सगठत तथा घासन-प्रणाले में व्यज्न हुई थो। यह विशेषता 
आज यूरोपोय राष्ट्रो में व्याप्त होग़र उसके चैभव तथा ससारूव्यापः 
प्रभुता का साधन ही रहे। है। ठाक इम/ प्रकार आज तक जिनिने। छोटे 
बडी जातियां आविर्मून हुई उनका फुछ ने कुछ सामूहिक विशेषनाये 
जरूर थो। उन सव प्राचोन जातियों में प्राचोन से प्रानोन जाति 
हिन्दुओ को हैँ, जो अद्याववरि जोत/-जागनो विद्यमान है। भसार के 
इतिहास में आज तक ऐसो किसो भो दूसरों मनुष्य-जाति वा उदाहरण 
न मिलेगा, जो सदियों के घातअतिघात का सामना करती हुई अभी 
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भी वर्तमान हूँ । ऐसा अमरत्व "माज तक किसी भी जन-समाज को 
प्राप्त न हो सका । 


कुछ बात है कि हस्तो मिटतो नहीं हमारी, 
सदियों रहा है दुश्मन दौरे जहाँ हमारा । 


वह कौन-सो वात हूँ कि जिसके कारण हमारी आर्य-सस्कृति अद्या- 
वधि अमर सिद्ध हुई है । इस वात की विस्तृत रूप से चर्चा करना हमे 
यहाँ पर अभीष्ट नही है । फिर भी सक्षेप में इतना कह देना हम आव- 
व्यक समभते है कि जिस वात को अपने जातोय-जीवन का केन्द्र-विन्दु 
बनाकर हिन्दुओ ने अपनी सभ्यता का विकास किया था, वह मनुष्य 
जाति के लिए विरस्थायी चिन्तन का विषय हूँ। हिन्दू-जाति का मनो- 
धर्म प्राचोन काल से यहो कहता आया है कि 'येनाह नामृत स्या किमह 
पैन कुर्पाम' । भारत की अन्तरात्मा सदैव से यही कहती आई है कि 
निससे मुझे अमरत्व प्राप्त न हो, उसे लेकर मे क्या करूँगी, वह 
तो भेरे लिए त्याज्य है। नाश्ववान्‌ ससार की छानवौन में उसने कुछ ध्यान 
तो जहर दिया,* परन्तु उसको आन्तरिक प्रेरणा विशेष रूप से 
जीवन के अमरत्व को तलाश में हो रहती आई । इस अध्यात्म-प्रियता 
में हो हिन्दूजाति का सामुदायिक व्यक्तित्व प्रदर्शित है । यह खास 
उसी को विशेषता है जो इतर जातियो में आज तक नही पाई गई। 
बपनी इसमे! विशेषता के कारण भारतवर्ष ससार का घर्म-गुरु रहता 
आया है ओर उसको पुण्य भूमि मानव-धर्म की जनती होकर कृत- 
कृत्य हो चुको है । अपनों इसो आध्यात्मिक लगन के कारण हिन्दुस्थान 
अनेक महात्माओ को जन्म दे चुका है । इसो विशेषता के कारण उसकी 
चिन्तनशक्ति ज्ञान के अन्तिम छोर (वेदान्त) तक पहुँच चुकी है । 
जाज तक ऐस़ो एक भो मनृष्य-जाति इस सेदिनी-तल पर आविर्भूत नही हुई, 
जिसने ज्ञान का ऐसा अक्षय कोष ससार को प्रदान किया हो और जिसने 


? देखिए, पिनयकुमार सरकार की 'हिन्दूपचीव्हमेंट्स इन एक्येवट साइस! | 
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जोवन-मरण तथा धर्म-अबर्म को सूक्षेगर समस्याओ पर गम्भोर वैज्ञा- 
निक दृष्टि से विवार करके इध जगत्‌ के मूलनात अवियाशी तत्त्व का 
ऐप्ो योग्यता-यूवंक उद्घाटन किया हो । इसो अन्तर्दूष्टि में हमारी 
भारतोय सस्कृति को विशेषता है । इसी मौलिक सस्कार को बुनियाद 
पर हमारे वैयक्तिक तथा सामाजिक जोवन की नींव डाली गई है । 
इस्तो अध्यात्म-दृष्टि से हम सत्वार को सारो समस्याओो को हल करने के 
लिए स्व॒मावत प्रवत्तशोल रहते आये है । इसो अमर आत्म-तत्त्व को भित्ति 
पर हमारे नोति-शात्त्र को रचना भो हुई है। हमारो चाल-ढाल, रहन- 
सहन, वेष-भूषा, भाषा तथा मनोभाव सब हमारों आध्यात्मिक दृष्टि 
से हो प्रेरणा प्राप्त करते हे । हमारों सामाजिक सस्थायें तथा स्त्री-पुरुष 
के पारस्परिक परिणप्र-सम्बन्ध इसी अन्तदुष्टि से सचालित होते है । 
विर्व-शान्ति का रहस्य भे। इसो आध्यात्मिक दृष्टिकोण से खुलता है। 
इस्ो दृष्टिकोण से जगतू को देखनेवाला हो 'वसुधव कुदुम्वकम्‌' की मनो- 
हर भाँके देख सकता है । कहने का साराश यह है कि हमारी आध्या- 
त्मिकता हो में हमारो जातोय सस्कृति का सार है। उसी में प्राचीन भारत 
के प्राण सप्निहित है। अपनों इस प्राचीन चेतना-शक्ति को खोकर वर्तमान 
भारत जीवित नही रह सकता । उसे अपनो भावों वैज्ञानिक सभ्यता 
की बुनियाद भो इसो प्राचोन अन्तर्दृप्टि पर डालनो होगो । वृक्ष 
अपनी ही जडो पर पल्छवित हो सकता है, वे बदली नही जा 
सकती । मनुष्य अपने हो प्राणों से जोता है, अन्यथा नहीं। ठीक 
इसो प्रकार हमार। जातोथ जोवन हमारो निजो विशेषताओं पर हो अव- 
लम्बित रहेगा। उन्हें छोडकर हम अपना सामुदायिक व्यक्तित्व कायम 
नहों रख सकते । किर हमारा अस्तित्व पृथ्वोत से उठकर इतिहास 
के पृष्ठो में ह। रह जायगा । 

वर्तमान के अभान्त और कलहश।ल ससार को प्राचौन भारत के 
आध्यात्मिक सस्कारो को वडो आवश्यकता है। इसो लिए आवश्यकता 
इस वात को भो है कि वर्तमान हिन्दुस्थान उन्हें स्वयं अपने जातीय- 
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जीवत में प्रकट करे, अन्यथा उनको व्यावहारिकता तथा उपयोगिता 
पिद्ध करने का दूसरा साधन हो हो नहीं सकता । महात्मा गाधों के 
जोवन, उपदेश तथा आचरण से भारत का भाग्य-विधाता मानों इस 
वात को प्रिद्ध करने का प्रथलत कर रहा है कि सत्य तथा अहिंसा 
के समान आध्यात्मिक सिद्धान्त केवछ विचार और कल्पता को हो 
वस्तु नहीं है, उनका प्रत्यक्ष आचरण व्यावहारिक जोवन तथा कार्य॑- 
क्षेत्र मे सम्भव हैं, उपादेय है ओर आवश्यक भो हैं । अध्यात्म- 
मूछक नीतिमत्ता के आधार पर ही हम अपनी राष्ट्रीय तथा अन्त- 
रैष्टीय उठकतों से निपट सकते है और उसी बुनियाद पर ही हम 
विश्व-शान्ति का स्थापन कर सकते है । महात्मा जी का जीवन इस 
विकालाबाधित तिद्धान्त का जोता-जागता प्रमाण है । 

परन्तु आक्रमणकारों विदेशियों क। जब से दोर-दौरा शुरू हुआ, 
तब से हमारी पूर्वाजित मस्कृति ख़तरे में पढे) हुई हैं। कोई भी विदेशों 
जाति जब किसी अन्य जाति पर आक्रमण करती है, तो सबसे पहले 
उसके शरोर को कब्जे में लाने के लिए प्रकट रूप से गोलो-वारूद का 
उपयोग करतो है । परन्तु केवल शरोर-शासन से हो मनृष्य शासित 
नहीं हो सकता । इम्तलिए भौतिक विजय के वाद जब तक उसके 
हृदय और आत्मा पर अधिकार न हो--मनोविजय तर किया जाय, 
तब तक वह पूरा पराघीन हो हो नहीं सकता । हृदय और आत्मा कौ 
हार को ही सास्कृतिक पराजय कहते है । ऐसो पराजित जाति सदैव के 
लिए मिट जातो है । फिर उप्तके लिए कुछ भो भाशा नहीं रह जाती। 
इसी को जाति को मृत्यु कहते है । जब तक ऐसी मौत न हो, तव तक 
वह पूर्णतया पराधोन नहीं हो सकतो । 

परन्तु जातीय सस्‍्कारो पर विदेशियों का जो आक्रमण होता है, 
वह खूछी चढाई से बहुन मयकर होता है। उसमे वन्दूक की आवाज ओर 
तोपो की गडगडाहट सुनाई नहीं देती । ऐसे आक्रमण मे तलवार भी 
नही चलती । जाति-विज्ञेप के हृदय-गढ़ को जीतने की यह क्रिया ऐसी 
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पन्ाादित होतों है कि बात्मन्त जाति को 
झान्दिषयूर्वक शोर उपचाप नम्झाह्त हंता हू कि ब्ज्यन्त जाति के 


इस वात क्र पता हो नहो चन्‍्ता कि क्षय हो रह हूँ। यह एक ऐसी किया 





मे 
| रूम सकता हूँ । भारत में ब्रिटिंग शासन के स्थापित होने के वाद 
सल्लार-विज्ञव के यह किया तिपमित रूप ये ज़ारो हैं बौर वह हमारे 


के > रऊनाय छक्पर मे ड्ठे 349 हऊज+े 
जोवन के जवेक्ष छेत्े में अनेक प्रकार से हो रहो हैँ। उर देखें कि 


पहल सतपात हुआ, उत्त समय मेकाओे साहठ ने विटिस शासन के भव्ष्यि 
का अनुनल करने हुए कहा था कि यदि हमे इस देश में उपने प्रभाव 
तया प्रनुद्रा को अक्षण्य दनावर रखना है तो हमें विश्वव्यिलयों के द्वार 
ऐसे छोगो का सृष्टि करते, होगे दो आपने रुग-हूप में तो हिन्दृस्थानों 
रहेगे परन्तु भाषा, भाव और सन्‍्कारो से हमारे ममान-धर्मा होकर हमारे 
सम्पता के अवृषानों होना अधिक पसन्द करेगे । मेकाके दच्य द्र्दर्मा 
झज्नोतिज्त था। वह इस वात को अच्छ नरह जानता था क्नि केवल 
राजवैनिक अधिजार के वरू पर हिल्‍्ुस्वान हगारे कच्चे में मधिक दिनों 
तक न रह सकेग, 4 जित्त दिन उते जअपनो ्ाचोन सम्यता याद आ्वेगो 
जोर उपको स्वामिमान-वृत्ति जापुति होगे उसे दिन यह देश बात्म- 
गौर को फ्ेस्या से स्वन5 होरे का प्रवत्त छरेगा। नह इस वात को 


मां बच्छी तरह जानता था कि भारत को शक छाम मम्पना है और 


>? 
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वह बहुन आचोन हूँ। मेहारे से यह बात छिपी नहीं थी कि हिल्दुस्थान 
के प्रावोत भायों के उस विनित्र खाम्यवादों सस्कार मे एक ऐसा 
वितक्षय जोवटपन है कि बह सश्यो है घात-प्रतियात का सामना करता 
हुआ अमों नक् विद्यमान हैं। एस सरकार हा आधिपत्य जब तक एक 
हिलुस्पानं। के हृदय पर नहेंगा, तव तय वह अंगरेजों के, विश्वमनाय 
महवेक तथा सेवक सहों बने सता । ऐसे भिन्न-हदय और भिन्न- 
मम्कूनि के जोगो के बोल में मुदूढे। भर जगरेज रहकर सु को नोद नहों 
सो सऊगे | क्षतएव हिल्‍्दुस्थान के हृदयगढ़ पर अधिकार प्राप्त करना 
हो जेगरेजों को मिक्षा-प्रगाठें। क्र मुस्य उद्देश माना गया । 
तोब विमतों प्रोफेसर पेंच 
बसूझा हा तो रदा है-- 
(अकबर ) | 

इस प्रवार हमारे सास्कृतिक उर/जब को सिलसिला हमारे गिक्षा 
में शुद् हुआ | पश्चिमी ढंग पर हमारे नये विश्वविद्यालयो झो रचना 
की गई। सबसे अनोखे। और अठयट। रात यह हुई कि हिन्दुस्थान के बच्चो 
को विदेश भापा के द्वारा शिक्षा देने के। योजना का गई। हमारे जन्मगत 
मम्कारों को दक्ष देने को इच्छा उ4 विचित्र योजना के मूल में तो थ। 
ही, परएक दूबरा उद्देश और भी था। अंगरेजों को वनाई हुई हिल्दुस्थानों 
गमनअगादी के प्रमुष सूतधार तो बेंगरेज ह। रहे और रहते 
बाये, +स्‍्लु उन्हें कुछ ऐमे छोगो को भी आवद्यकता प्रतोत हुई कि 
जो थोडा-मा पारिश्रमिक छेकर छोटे छोटे पटो पर काम करे और अधि- 
कारियों के विश्वत्तताय सहायक हो सकें। शासन को कार्रवाइयाँ 
बेगरेजों भाषा में होते के कारण उ्के कुछ भेगरेजों जातनेवाले ब्लर्को 
को आवश्यकता प्रतीत हुई। इप्त आवद्यकत/ का अनुभव करते हुए 
उन्होंने मिदिछू स्कूलों की स्थापना को, जहाँ से हर साल कुछ मूर्ल 
मिडिलिची निकलते रहे और उफ्तर के बावू वनकर साहबो को 
परिस्तित्न में अपने जीवन के दिन सतोपपुर्वंक वितावे। उनसे इस बात 
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को भा आशा को गई कि वदमिजञाज गोरे अधिकारियों को डॉट और 
“हैमफूक” सुतकर भी वे अपने को अनादृत न माने । आज इस हि्दुत्थान 
में छोट। छोटे तबछ्वाह पर काम करनेवाले हजारो हिन्दुस्थानों कर्क 
विदेशों सत्ता के मचालन में सहायक हो रहे है। इनको मनोवृत्ति 
वड़ो घोवनाय है । दिन भर काम करके भो उन्हे वडो वडी फाइछो का 
वोका छादकर आफ़ित प्ले छोटना पछता है। बुद्धि उनकी इतनों 
सकुचित होत, है कि अपने साहवो को चर्चा के सिवाय इन्हे कोई दूसरो 
बात मुक्त, हैं; नहों। त्ाहव हो! उनके आराध्व देव है। साहवो की 
सभापग-जैडी, व्यवहार, रहन-सहन, उनको अँगरेजे। भाषा सभी में इन होन 
हिल्स्वानियों को लोशोत्तरता दिलाई देतो। है। इन करुक्ों का मनुष्य 
इतना ओछा रहता हूँ कि इनको मानापमान-बुद्धि बिलकुछ तिरोहित हो 
गई है !' पेन्‍्शव भोगने के पहडे हो ये बेचारे अपने अनाथ वच्छो को 
दरिद्रता को गोद में चुलाकर स्वयम्‌ ससार से कूच कर जाते हैं। 
क्या कहे अगवार क्या कारे नुमायाँ कर गये, 
यो० ए० किया, नोकर हुए, पेंशन मिलो, फिर मर गये। 
(अकबर) 

इन क्ठकों के तिवाय भेगरेज सरकार को ऐसे छोगो को आवश्यकता 
प्रतात हुई जो अदाछतो को बेगरेज्ो क्ारवाई तथा कानून को समभने- 
समझाने में शासक और शासित के वोच दुभापियो का काम कर सरके। 
इसो मशा के परिणाम-स्वर्य आज हमारे हिन्दुस्थान के प्रत्येक नगर 
ओर तहतालो में सैकड़ों चकोल-वैरिस्टर नजर आते है। इनका होता 
देश के लिए वद्य घातक पिद्ध हुआ है। जिन लोगो कं जीविका हो 
भाई-भाई के ऋाड़ो पर अवरूम्वित रहता हैं, थे समाज के सहायक 
नहों, सह्ारक है, हो सकते हूं। ऐसे छोगो का मूलेत्पाट्न जन-समाज से 
जितने जल्द हो, उतना हु अच्छा । वक्ोछ और वैरिस्टर तो वहीं 
सार्यकतापूर्वक रह सकते हे, जहाँ वाणिज्य है, व्यापार है, जहाँ सैकडो 
इकरारनामें रोज़ लिखाये जाते हो बोर जहाँ चैकडो रह भी होते हो। 
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भारत-सरोसे कृषि-अधान देश में जहाँ छोग शान्तियूवंक अपने, अपनी 
जमोन जोतते हो और जहाँ लोगो मे फेवड किसान और मालगुजार का 
सम्बन्ध हो, चहाँ वकीछ और बैरिस्टर की उपस्थिति शान्ति के स्थान में 
फेलह पैदा करनेवाले। होगा, उसमें कोई सन्देह नहीं। परिणाम भो 
वैता ह। हुमा है। कानून जाननेवाले लोगो के उस वर्ग के दिए 
गौरव की बात तो उत्तने। जरूर हैँ कि उन्‍्हों में मे हमारे अतिप्ठित 
रप्ट्राव नेता अधिक सस्या में उत्पत हुए। पर अधिवाश बर्यप- 
बैर्टिस-ममाज निहावत निऊम्मा है, अफर्मण्य है। 
विश्वविद्यायों करा उच्च शिक्षा स्पत्र विश्व-विद्यालयों फे सचालन 
के दिए भे, ध्यवम्थक अतात हुई। परिणामस्वन्त हमारे कालेजों मे 
बच्छे अच्छे योग्य प्रोफेसर विद्यमान है। उन सबके ऊपर एक गोरा 
प्रिन्मिप्ठ जहर रहता है और उसो के आतक ओर इशारे से हमारे 
हिचुम्वानों प्रोफेपर चलते है, उन्हे चलना हा पच्ता है। वे 'कान्स्ट 
ट्यूबन को ब्योरो' बस़ूबो समकते हैं, पर उसको प्रचलित बुराइपो 
के विरुद्ठ आवाज़ उठाना नहीं जानते । उनके मुंह पेट के अन्दर बन्द है। 
इतिहास का ज्ञान उन्हें बरखूय। है, पर जिस समय देश का इतिहास वन 
रहा हो, उम समय वे मौनावऊम्बन-यू्वक उदासीन रहा करते हैं। ऐमे 
है भस्त और आतकित हिन्दुस्थानो विद्यानों के हाथो में हमारो वर्त्तमान 
धिक्ष, णो वागडोर है । 
इम प्रकार वकील, 4रिस्टर, सॉलिमिटर, प्रोफपर और झकठर हमारे 
मास्कृतिक पराजब के साधन हो रहे है। भारतीय जन-समाज में एक 
समय जो उच्च स्थान ब्राह्मण को प्राप्त था, उसका अभिलापी अँगरेज है। 
इसी छिए उसने हर जगह प्रत-क सस्या में ऊँचा से ऊँचा स्थान अपने लिए 
पुरक्षित रफ्ा है। अदालत हो था कालेज, दफ्तर हो या दरवार, 
पृढिस हो था फोजो-विभाग, हर जगह ढेंचे से ऊँवा आसन अंगरेज 
को हो मिल सकता है। अंगरेज का आतक हर जगह छाया हुआ है। 
उनको प्रश्न्न रखने के प्रयल में हम अपने जन्मगत सस्कारो से हाथ 
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घोते जा रहे है। किसी समय हम इलने मोर नहीं थे। पस्लु उब्दू 
विद्वनों की तालान ने हमसे नवित साहस होने जया है । विसो समय 

आपस में भाटचों का न्विति खगना जानते थे, परत हनारे 
बक्कोढ वीर बेग्स्टिरा को मौडय ने हमें कच्हशो बना दिया है । 
एक समय था जब हम झरने भारत के महापुदपों तो तथा भास्दोवि 
साहित्य का मनोयोगनदूवक अप्ययन करने थे। लेढिन वर्समात निम्द- 
विद्यालने ने हमें उन ओर से उदानीन बना दिया हूँ। किनी समय हम 
झपने। मात्‌-माषा में ठ॑ ह ढ़ लिजना और दोरना जानते भे। परन्दु 
हमारं। समझदारी को उतन्य छुढ्धित कर दिया है 
पे शाक हमाई ऐसी झत्जहूल हो गए है वि हम 
है। कलर जौर टाई लगने को नमोज हमें नहों है, 

न जरूर । हिन्दुस्पान पन्‍म देश हैँ । यहाँ पतटून, 
मोजे और दूद उपयोग तो निद्ध होत हैं। नहीं, प्रद्युत्त हनिशारतर हैँ 
फिर मो शिक्षित हिन्दुत्थानियों को इसी पोगमार की लत पद्ट गई है। 


इस प्रव्गर हमारी प्रत्येक बादतों में विदेशीपन का बदरग छा 
हुआ। है। यहों हमारे याल्तिक पराजय को जया है, जो चुपचाप 





भारतोय जन-सनाज में जारी है। भारतोद हृदय और बात्मा पर विदेशी 
यह बातक्रमग अपना राम वहूत कुछ कर चुका हैं। पर इस 

चटाई में बन्दूँक़् की जावाद नहीं आईं। मिपाहों भी कहीं 
नज़र नहीं शाये। हम पहले ही कह चुने है कि चुप्पो। और चालाको 

होनेवाला यह सास्कृतिक आवकमय वच्य उनरनाक होता है। इसका 
मार। फिर नहीं बचता। जिस दाति के हृदय में उसके जन्म-सिद्ध 
संस्कार बोर सम्पत्ा का प्रभाव विद्यमान है, वह चाहे राजनैतिक क्षेत्र 
में पर्तन्त्र भरे हो हो, उसके पुनरत्वान को वागा हम हुर सकते है। 
प्स्नु विस जन-पमाज के हृदव जौर भम्तिप्क से उसके पूर्वजों के छोडे 
हुए उंस्कार ही घुछ गये हो बौर दिसका हृदय-नाह दूद गया हो जो 


३. 
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जन-समाज अपनी आत्मा को खोकर अनात्मवान्‌ हो गया हो और इस 
तरह जिसका व्यक्तित्व ही विलीन हो गया हो, उसके पुनर्जीवन को 
अशा दुराक्षामात्र है। 

विदेशी शासन के द्वारा निभित इन विश्व-विद्यालयो से जब हमारे 
विद्यार्थी पहले-पहल दीक्षित होकर निकले, तो इन उद्‌भ्रात नौजवानों के 
हृदय और मस्तिष्क में पश्चिमी सभ्यता का ऐसा जोरदार नभा 
चढने लगा कि वे भेकाले साहव को कल्पना के अनुसार साहवीपन 
से ओतप्रोत होकर निकछे। जन्म और छालन-पाढन तो उनका 
हिन्दुस्थान में हो हुआ था, रूप और रग दोनों हिन्दुस्थानी थे। 
परन्तु उनके शरीर और मन की जो सजवज थे, वह एकदम विदेशों 
थी। वगाल-प्ान्त भँगरेजों के सम्पक मे सबसे पहले आया और अँगरेज़ो- 
शिक्षा का सूत्रपात भी सबसे पहले वही हुआ। कलकत्ता-विश्व- 
विद्यालय हिन्दुस्थान को इतर यूनिर्वाप्टियों से पहले स्थापित हुआ । 
उन दिनो अंगरेजी शासन को अंगरेजो के मातहतो में काम करनेवाले 
कई मूछाजिमो की आवश्यकता थी। वस क्या था, हिन्दुस्थान के इन 
यूनिवर्धिटी-दीक्षित वदरग नौजवानों को घडाधड नौकरियाँ मिलते 
हूगी। जिन्होने स्वतन्त्र धन्धा स्वीकार किया, उन्हें भी प्रतियोगिता 
के अभाव में खूब आभदनी होने छगी। उन दिनो के वकील और 
वैरिस्टर वात की व/्त मे मालामाल हो गये। पश्चिमी दृष्टिकोण की 
दीक्षा और प्रचुर आय इत दोनो के सयोग ने उन दिनो के शिक्षित 
हिन्दुस्थानियो को उन्मत्त और उद्श्रान्त वना दिया। अँगरेज़ उपके 
लिए आदर्श पुरुष हो गये । उनकी रहन-सहन में उन्हे सभ्यता की सीमा 
दृष्टिगोचर होने लगो। आँख मूँदकर उन्होने विदेशियों का शिप्यत्त्व 
स्वोकार कर लिया। परत्तु अपनो इथ अन्‌करण-शोलता में उन्होने अग- 
रेज़ो के गुण तो न सीखे, उनके दु्गणों का स्वागत अपने हृदय-द्वार पर 
पहले किया । व्हिस्की को वोतलें ढलने छगी। गोमास भी खाने की 
अवृत्ति उनमें जाने छगी। भेंगरेजो के साथ हाथ मिलाने में, उनके साथ 


उठने-बैठने में और उनको कृपादप्दि आप फरने में बे अपने सोसाग्य 
राकापा समझने लगे। पर्निनों जननसमाज वो॥ बट स्प्र,युग्प- 


स्वनन्तता जीर रहन-पटन नाइबप्न हो ता--भंटकफ 


उन्हे बपने धर्म झर सभ्यता में धार अनास्था हो गईं। ले बढ़ भी 


ओर मन्तिफ्त सान्‍मा कोई था रहे थे, छत उन्हों दिनों 
पादर। ईवाईनत क्ा प्रवार करते में मना बाच , वर्म्या नलस्त थे। 
समय समय पर होनेदादे दुर्भिक्ष 
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अपने हुदुस्ख व्यर परिवार से हमेशा के लिए बाहर 
उतता लू खननपालन शिया था आर किन लोगों ने उसे पर बड़े। वो 
का में बाँव रज, छो वे वे बारे वयोवृद्ध नाव-पिता औँस पोछते रह यये। 

निश्चित भाऊायों मो इस पानमिन दुख्स्था को देखफर हो बमाल 
में राजा सममोहनरय को एक ऐसे नये समशज को रचना जरनी पद्चो, 
जिनदा आधार तो वैदिक धर्म था, परन्तु द्िसकों रहत-महन विदेशियों 
से मिल्त,-हुरते थ।। यह हक दह्मामदाज के नान ने प्रतिद्ध हुझ। उन्होंने 

कदाचित्‌ सोचा होगा कि पश्चिमी सम्पता के मम से हमारे 
स्फट्य में विदेशोपन का आना तो अवस्यम्भादों हें, परलू अयत्त 
ऐसा हो कवि कम में कम हिलृत्यानों हृदय पर ईसाई-पर्न का प्रभाव 
ने पड़ने पावे। भारत के शिक्षित समाज को विधमों होरे ये बचा लेते 
के लिए रा नाहत को यह योजदा दतादों पड़ें। मूत्तिश्ूद्रा ने 


स्रिक्षित वोगे को जनात्दा हो गई यो; इसलिए उन्होंने एक नये मन्दिर 


अं 





ही 


' 
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को रचना को, जहाँ ईमाई ढंग पर सामूहिक रूप में स्त्रो-पुरुषो की 
सम्मिलित प्रार्यना होने छगो। वैदिक धर्म के सस्कारो को सुरक्षित 
रखने के लिए उन्होंने इस नये आडम्बर को रचना की। उन दिनो 
राजा राममोहनराय और ईसाई पादरियो के दर्म्यान जो लिखा-पढो तथा 
धर्म-सम्बन्धी बहसे होती थी, वे जाज भी लिखित रूप में विद्यमान 
है। उन्हे पढ़कर राजा साहब को अद्वितीय योग्यता तथा नम्नता 
बीर पादरियो की अन्नानान्वता तथा उहृ्ता का अनुमान कोई भी 
सहज हो छगा सकता है । 

ब्रह्म-प्माज की आवश्यकता उन विनो के भारतीय विद्वानों को 
प्रतोत होने लगी, यहाँ तक कि राजा राममोहनराय के पश्चात्‌ केशव- 
चन्द्र सेन, प्रतापचन्द्र मजूमदार तथा ईव्वरचन्द विद्यासागर के समान 
उद्भट विद्वान्‌ उसके सदस्य और सहायक हो गये । समय की गति, शिक्षित 
भारतीयों की मानसिक प्रवृत्ति तथा व्यक्ति-स्वातश््य की' बढती हुईं छगन 
को देखकर उन्होने ब्रह्मसमाज के लिए विवाह-सम्बन्बी (क्रिक्लात० 
॥8707926 8०; ) योजना सरकार से स्वीकार कराई गौर उसके द्वारा 
ब्रह्म-समाज के स्त्री-पुर॒ुवों को वैवाहिक सम्बन्ब-विच्छेद करने-कराने का 
अधिकार दे दिया। इस प्रकार जाथा तोतर और बाबा वटरखूपो 
ब्रह्मसमाज कुछ कुछ चल निकला । अपनो प्राचीन परिपाटियो से 
जो शिक्षित हिन्दुस्थानी असस्तुष्ट हो जाते थे और जिन्हें पश्चिमो 
रहन-सहन तथा सम्यता का चसका लग जाता था, जिन्हे व्यक्ति-स्वातन्त्य 
के नाम पर निरकुमता पसन्द होती थी, उनमे से वहुत-से छोग इस 
समाज की गरण लेकर एकदम विधर्मी होने से वच जाते थे | इस 
प्रकार ईसाई पादरियों के द्वारा सास्कृतिक आक्रमण की जो प्रक्रिया 
जारी थी, उसे रोकने का भगोरथ और कालछानुूरूप प्रयत्त पहले-पहछ 
राजा राममोहन ने किया । 

तत्वश्वात्‌ वगाल में एक ऐसे सत्पुरुष का आविर्भाव हुआ, जो 
जीवन्पुक्त था और जो मनसा, वाचा तया कर्मणा भारतीय धर्म तथा 

फा० ४ 
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संस्कारों का सजीव एवं मूत्तिमान्‌ जवतार था। इस प्रातस्मरणीय 
महापुरुष को छोग परमहस रामक्ृष्ण के नाम से आज तक श्रद्धापूर्वक 
पुकारते है। इनका ग्रामोण रग-ढुग सौर प्रगाढ पाण्वित्य छोगो को 
विस्मय में डालता था। इनकी प्रतिभा विलक्षण थी। काछी की 
अखड आराघना में अपने व्यक्तित्व को विलीन करके वे बच्चे के समान 
रोया करते थे। मा-म कहकर वे समाधि-मग्न हो जाते थे। पाधिव 
चेतनता को मवस्था में वे छोटो छोटी कहानियो के रूप में हिन्दू-पर्म 
के सूक्ष्म सिद्धान्तो को ऐसी सुन्दरता और सरलता से बात की वात 
में सुझा देते थे कि वात हृदय और वृद्धि में बैठ जाती थी। उनको 
विल्क्षण प्रतिभा-शक्ति को ख्याति सुतकर उन दिनों के शिक्षित भारतीय 
उनके पास विस्मय-्रेरित होकर जाया करते थे और भाइचयें-चकित तथा 
गम्भीर मुद्रा से सोचते हुए लौट आया करते थे। परमहस के उपदेश-वावयों 
को सुनकर वे यह भी सोवा करते थे कि आखिर हिन्दू-धर्म तथा आये- 
सभ्यता में कोई ऐसी विशेषता ज़रूर है, जो ऐसे विकृक्षण और 
प्रतिभावान्‌ पुरुष उत्पन्न कर सकती है। 

परज्तु परमहस देव भारतोय शिक्षित समाज को सवतोमावेन सुसस्कृत 
करने में एक तरह से निहत्ये हो रहे थे। उन्हे एक ऐसे सुयोग्य 
पात्र को आवश्यकता थी, जो अभेगरेज़ी भाषा और वैज्ञानिक 
तकं-सरणी का पारगामी विद्वान हो और जिसका हुदय भारतीय 
सस्कारो से ओतप्रोत हो, जिसको वृद्धि कुश की नोक के बरावर 
तोष्ण बोर प॑ती हो और जो सत्य सनातन हि्दू-घर्म के 
बिकालावाधित सिद्धान्तो को भारतीय तथा पश्चिमी शिक्षितसमाज 
के सामने अधिकारपूर्वक रद्व सके। वौ० ए० को कक्षा में पढनेवाला 
नरेन्रदत नाम का एक कुशाग्रवृद्धि और तकशील यूवक अपने काका के 
अनुरोध से धर्म पर वहस करने की इच्छा से एक दिन उनके पास 
पहुँचा । परमहस देव ने सिर से पैर तक उसे देखा । नरेन्द्र कौ शरीर- 
रचना विभारु थी, मनोहर थी | उसके समान सुन्दर और प्रभाव- 
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थाली मुखडा आज तक देखने में नहीं आया। उस नौजवान की बडी 
वडी और मनोहर आँखो को खिडकियों से ताकती हुई एक महती 
अन्तरात्मा को प्रमहस ने अपनी आत्मदृष्टि से देखा और कहा, आओ, 
बंठो, में तुम्हें दूंढ हो रहा था। 

कहा जाता हूँ कि नरेन्द्र ने उसी बैठक में ढिठछाई के साथ परमहस देव 
से पूछा, क्या ईश्वर है मौर उसे आप दिखा सकते है ? परमहस दृढतापुर्वक 
बोले, हाँ हूँ मर में तुम्हे दिखा सकता हूँ , शर्तं इतनी है कि तुम मेरे पास 
आते जाओ । नरेन्द्र उस दिन से वहाँ जाने लगा। गुरु और शिष्य का प्रेम 
इत्तना लोकोत्तर और प्रगाढ हो गया कि जिस दिन नरेन्द्र उनके पास 
नही जाता, उस दिन जीवन्मृक्त परमहस देव अधीर हो जाते थे। उसकी 
तलाथ में वे बेलूर छोडकर कलकत्ते तक पागल के समान दौड जाते थे। 
परमहस देव ने इस प्रकार अपने को नरेन्द्र में आत्मसात्‌ करके उसे 
नरेन्द्र नामक एक नवयूवक विद्यार्यी से विश्व-विजयी विद्वान्‌ स्वामी 
विवेकानन्द के रूप मे परिणत कर दिया । परमहस देव का विवेकानन्द 
में आवेश्ञावतार हो गया। यही अवतार शिकागो की धर्म-सभा में 
पहुँचा और वेदान्त के आधार पर मानव-घर्म की मीमासा उसने ऐसी 
सफरतापुर्वक की कि ससार के अन्यान्य सकीर्ण मजह॒बी के मुसाहव कुठित 
रह गये। स्वामों विवेकानन्द के उस विलक्षण और प्रतिभाशाली भाषण 
को सुनकर अमेरिका का सभ्यताभिमानी ईसाई जन-समाज दंग रह गया। 
उन्ही दिनो 'न्यूयार्क हेरल्ड' के सपादक ने इस आश्यय के वावय अपने 
संपादकीय नोट में छिखे थे -- 

“जशिकागी की धर्म-सभा में स्वामी विवेकानन्द सबसे महान्‌ व्यक्ति 
है। उनके विचारों को सुनकर हमें ऐसा मालूम होता है कि हिन्दुस्थान 
ऐप्ते विद्वान देश मे ईसाई मजह॒व के प्रचारकों को भेजकर हमने वडी 
मूलता का काम किया है ।” # 
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वर्मा है बाद स्थामा जो पा पमेरिता में जो स्थागत एभा, उसे 
कौन नहा आनवा । उस प्रकार जब जम रिया ने उसी दघ्धि और प्रतिमा 
का लोहा माना, तब उठी भारोय शिक्षित गमाद ने साला हि हिल्ए: 
स्थान का वेदाल्ल-पर्म भा शोर माननीय और मानवीय पर्तु है) सत्र 
कही उन्हें इम यात वा तामास होगे डगा हि भारत या प्रानीन गस्यता 
में भी बुद्धि और बैशानि पिचास्मेदी या प्राण मिल सता है 
इस तरह शिनित हिल्‍्ुस्वानियोकीं विचारथारा थी रगागो शी से भारतीय 
साहित्य शी और फ़्रेर दिया और थोबा उठ्या वर उसे मह पढ़ा हि 
'आरत ऊे नौजयानो, अपो यथार्य स्वरशप से पराह मुग वदाधि मे होना । 
तुम यह ने भूठना कि तुम्हारा देय सास्यन्यागी दवाधिदेंत घर है । 
तुम यह ने भूलना हि तुम भारतोग हो। आए 7 तुछ्पण बाल्यावस्था 
का दोरा हूँ, वही तुम्हारे योचन वा उत्ठासोपान हैं ज्लौर बरो नुम्शारी 
जरावस्था का वाराणसी हैँ। है भाई, तुम गरीय में गयेध ओ होने 
से होन हिन्दुस्यानों को दोठफ़र गले लगाजा और स्पाभिमान-यूर्यप 
आपस में मिउझकर संसार को यह घोपिन पर दो कि हम भारतीय 
भाई भाई हूं, हम सव हिल्दुस्थानों ४, एफ है । ' 

भारतोय आध्यात्मिकता मे ओतप्रोत पप्द-भायना के प्रचारक 
स्व्रामी जो के ये जीते-जागते शब्द समार के कानो में गूँजने लगे। पश्चिमो 
ससार यह मानने छगा कि हिन्दुस्थान भी कोई राष्ट्र हैं जौर उसनी 
एक राष्ट्रीय सभ्यता है, जिसको अवहेलना नहीं की जा सती । स्पामों 
जी के व्याज्यानों मे वे सव॒ विचार मौजूद हे जो हमारे सामने आज 
राष्ट्रीय कार्यक्रम के रुप में अस्तुत हे। अस्पृष्यता-निवारण तथा 
दलितोद्धार को आवश्यकता स्वामों जो के व्याग्यानों में जगह जगह 
बंतलाई गई है। कहने का साराश यह कि पश्चिमी सभ्यता के 
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आक्रमण को भारत की अन्तरात्मा अधिक सहन ने कर सकी। वह कई 
प्रान्तो में अपने कई महान्‌ पुरुषों को वाणों म॑ं अवतरित होकर आत्मरक्षा 
के प्रयत्तन में ललकार उठी | स्वामो विवेकानत्द के ही समकालोन 
प्जाव में जोवन्मृक्‍्त स्वार्मी रामतीर्थ हुए। कालेज की प्रोफेसरी 
का त्यागपत्र देकर उन्होंने सत्यास का ग्रेझआ वाना धारण कर 
लिया। अमेरिका, जापान तथा इतर देगों में भ्रमण करके व्यावहारिक 
वेदान्त का ज्ञान पश्चिमों ससार को देते हुए उन्होने सिद्ध किया कि 
हिन्दुस्थान को किसी दूसरे धर्म तथा सभ्यता से दोक्षित होने की आवश्यकता 
नही है। वह स्वयम्‌ दूसरों को बहुत कुछ दे सकता है । 

पश्चिम के सास्कृतिक आक्रमण के विरोध में एक बडी जबरदस्त 
आवाज़ गूजरात से आई, जो महपि दयानन्‍्द की थी। उन्होने प्राचीन 
वैदिक धर्म का आश्रय लेकर और उसकी तकशील मोमासा लिखकर हिन्द- 
धर्म के परिष्कार का वडा व्यापक और स्थायी प्रयत्त किया। उनका 
निश्चित किया हुआ सामाजिक कार्यक्रम आज हिन्दू-महासभा के सामने 
एकमत से स्वोकृत हो चुका है। जिन सुधारो की आवश्यकता उन्होंने 
भाज से आधो सदी के पहले बताई थी, उनका महत्त्व हमें आज भ्रतीत 
हो रहा है। उनके द्वारा स्थापित किया हुआ आय॑-सम/ज एक जं।ता- 
जागता जन-समाज है। धोरे-घोरे घुलनेवाले पिलप्ले हिन्दू-समाज के 
चारो तरफ उन्होने आर्य-समाजी अटछता का एक ऐसा कठोर आवरण 
डाल दिया कि उप्तके कारण हिन्दू-समाज मे किसी विधर्मी उपदेशको की 
दाल हा न गलने पाई। हिन्दु-समाज में आयं-समाज की रचना का यह्‌ 
परिणाम भो हुआ कि विदेशियों के सास्कृतिक आक्रमण से उसको' रक्षा 
होने छगो । 

इस तरह शिक्षित भारतीयों को भारतोयता से पुनर्दीक्षित करने का 
जो सूत्रपात राममोहनज़ाय, परमहस देव, स्वामी विवेकानन्द, स्वामी राम- 
तो तथा मह॒पि दयानत्द ने किया, उसकी पूर्णता भहात्मा गाघी के 
द्वारा वत्तमान मे हो रहो है। हिन्दुस्थान के सास्क्ृतिक परिवर्तन के सम्बन्ध 
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में मेकाले को इच्छा हमारे विश्वविद्यालयों के द्वारा बहुत कुछ 
सफल हुईं और होनेवाली थो कि इतने ही में सावर्मतो के इस पचावालले 
वाबा ने वढतों हुई विदेशों सभ्यता की वाढ को एक जोर का धक्का दिया। 
वह सैकडो गज पोछे हट गई और अव उसके आगे वढने की कोई आशका 
नही है। गाधो जो के द्वारा भारत की अन्तरात्मा ललछकार उठी। इस 
आवाज़ ने शिक्षित भारतोयों के कान खड़े कर दिये। परिणाम यह 
हुआ कि इन पन्द्रह वर्षों के अन्दर इस देश से साहबीपन बहुत कुछ उठ 
चुका हूँ। कोट और पतलून पहनकर चलते-फिरनेवाले कई हिल्दुस्थानी 
साहब अव अपना नकलो जामा उतारकर खह्दर का कुरता और गाधी-ठोपी 
में अपना विशेष गौरव मानने छंगे है। उनके दृष्टिकोण में भारतोयता 
आने लगी है । रहन-सहन में भव उन्हे हिन्दुस्थानीपन पसन्द हो गया हूँ । 
परन्तु शिक्षित लोगो की साहवी मनोवृत्ति मे इस उचित परिवर्तन के 
लिए गाघ। जो को अपने जोवन के द्वारा प्रत्यक्ष उदाहरण प्रस्तुत करना 
पडा। शिक्षित हिन्दुस्थानी साहवो से पतलून, कालर और टाई छूडाने 
के लिए गाधा जा को पचा पहनना पडा। उनके हाथो से छुरी काँटा छूडाने 
के लिए उन्हे टिन के तसले में खाना पडा। उनसे देशों चोज़ो का 
व्यवहार कराने के लिए उन्हे खहर या गाठा पहनना पडा | कहने का 
साराश यह कि हम विक्ृत-बुद्धि भारतोयो मे भारतोयता को प्राण- 
प्रतिष्ठ करने के लिए गाघो जो को एक दरिद्र भारतोय किसान का 
अद्धंतनन रूप धारण करना पडा। 

इस महापुरुष को बदौलत आज हमारे हृदय और वृद्धि में बहुत 
परिवत्तेंन हो चुका है। आज हम अपने को हिन्दुस्थानी कहने में अपना 
गौरव मानने लगे है। आज हमें अपनी वेश-भूपा, अपनी रहन-सहत, अपना 
घर्म और अपने सस्कार प्यारे छूगते है । आज हम भारतीय सम्यता के 
स्वाभिमानों है । आज हमें यह अनुभव होते छगा हूँ कि जिस जन-समाज 
ने इस गये-गुजरे जमाने में मी आचाये प्रफुल्लचनद्ध राय, जगदीशचन्द्र 
वसु , रवोद्धनाय ठाकुर, चित्तरतनदास, छोकमान्य तिलक, लाला छाज- 
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पतराय, मोतोछाल नेहरू और महात्मा गाधी के समान लोकमान्य नेता 
तथा महापुरुष पैदा किये, उसको सभ्यता में कोई विशेषता जरूर 
होनो चाहिए। आज हमारो वह श्रान्ति तिरोहित हो चुकी हूँ जिससे 
प्रेरित होकर हम समझते थे कि हमारी प्राचीन सभ्यता इस युग के 
लिए किसों मशरफ को चोज़ नहीं है। आज हमें इस वात का अनुभव 
हो रहा हूँ कि विश्व-शान्ति की जो समस्या इस समय जन-समाज के 
सामने प्रस्तुत हे, उसे सुरुूकाने की युक्ति भारत के ज्ञानकोप में ही मिल 
सकेगो। हमारा यह परिवर्तित मनोवृत्ति हमे मनृष्यत्व प्रदान करेगी 
और हमें स्वाभिमानी बनाकर ससार के सामने हमारा मस्तक ऊँचा 
करेगो। अपने इस उज्ज्वल भविष्य में हमें किसी तरह का सन्देह 
नही है। परमात्मा करे, वह दिन हमारे लिए ज्ीघ्र से श्ीत्र आवे, यही 
हमारो हृदयगत आकाक्षा है--यहो हमारी प्रायंना है। 


अध्याय ७ 


ह्माग नतिक पतन 





| 
। 
/र्प 
हर] 
0५ 
| 
भू 
था 
5| 
#/ज+ 
श्श 
लि] 
रर 


|| 
है| 
हि | 
| 
ट्ट। 
| 
न 
| 
(| 


बडे 
रन 
? 
श्री 
भय 
£2| 
१6 





पड़दा। क्त॑व्यमय के निश्चय हो जानें के उपरान मनुष्य को उन 
माय पर ज्ारूट होने के लिए इतनिम्दव होना चाहिए झऔौर संकत्प- 
सन्परदन के नई नें जो बादायें उपन्धित हो, उन्हें पुल नरने की 
इच्छा-यक्षि नवा कष्टडसहन को क्षमता भी चाहिए। इतनी योग्यता हो 


हि 
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सभो हमारों मानवता सार्थक हो सकती है, अन्यथा नहीं। जन-समाज के 
नाधारण छोगो को यह मनृप्योचित सामर्थ्य सहज सुलभ नहीं है। इसी 
हिए तो महाएवि गालिव ने विचार-पूर्वकत फहा है -- 
आदमों को भा मयस्सर नहीं इन्साँ होना।' 

आनतौर पर उतना कह चुकने के बाद हमारे हृदय में यह 
प्रश्न महज हा उपस्वित होता है कि हिन्दुस्थानियों में काफी इन्सानियत 
हैँ अबबा नहीं। उस प्रध्न के यथोचित उत्तर देने में हमारे विवेक को 
कोई कठिनाई प्रनोत नहों होती। भारतचर्प से भनुप्यत्व बहुत कुछ 
उठ चुका है, उसमें हमे किचिन्मात्र भी सन्देह नहीं है। जिस दिन अपने 
बत्म-गौरव एवं जातोय स्वाभिमान को भूलकर भारतीयों ने विदेशियों 
के स्‍्कगत किया और अपना ताज सिर से उतार कर हँसते हंसते 
उनके कर-कमछो में समित कर दिया, उसो दिन हमारा मनुष्यत्व 
काछ-कवलित हों चुका। 

बपनी राष्ट्रोचित स्वतन्तता एवं अधिकार दूसरों को सौपकर 
गोया हमने अपने मानवता को अन्त्येप्टि क्रिया कर डाली। यदि आज 
ससार में हमार। कही भो मान नही हैँ, यदि हम आज दर-वदर ठुकराये 
जा रहे है, तो इसमें आज्चय्य की बात ही क्‍या हैँ ? विस्मय तो हमे 
तैव होता, जब ऐसे हालत में भी हम पृथ्वी पर श्रद्धास्पद बने रहते। जो 
मनृप्य अपना इज्जत आप करता हूँ उसी का मान ससार में सभव है। 
आत्मगीरव के छूट जाने के वाद फिर मानव-जीवन में शेप रह ही क्या 
जाता हूं ? 

'सभावितस्य चाकीतिर्म रणादतिरिच्यते' 

बजीर्ग से ज्वर जाता है और ज्वर से अजीर्ण और भी' वढ जाता है। 
इस अजोर्ण॑-ज्वर-त्याय से हम स्वाभिमान-शून्य होकर परतन्त्र हो गये 
और परतस्तता के ब,द हमारा रहा-सहा आत्मगौरव और भी ततिरोहित 
हो गया। परिणामस्वरूप आज हम भारतीयों की कैसी दकश्षा है? 
आज हम मानव-जाति के लिए कछक-रूप हो रहे है । हम दोनो दुनिया 
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सेइस तरह हाथ धो बैठे हू कि न तो हमारा पत्मार्य हो सिद्ध होता है, व 
फिर हमारा स्वार्थ हो सब सकता है। ऐसा स्वार्थ-पर्माये-भून्य जीवन 
किसो भो मर्ज को दवा नहीं है। ऐसे निरर्यक जीवन को गले लगाकर हम 
इतने पतित हो चुके है कि हमारे माचरयों में बाज दिन नैतिक नृणो 
को बू-वास भी नहीं हैँ। अपने प्यारे देग तथा देशभाइयों के सम्बन्ध 
में महात्मा गावी के स्वाभिमादों हृदय को यदि कोई दात कडो मे कडी 
ठेतत पहुँचातो है तो वह हमारा नैतिक पत्तन हो है। जिस दिन 
सक्ार ने बह देखा कि केवल धमको के आतक से घदराकर भारत क्षे 
होदहार नवयुवक्तो ने यूनियन जेक के सामने ज़ामूहिक्त रूप से सिर 
भुकाया और उन नतमल्तक नवयुवको में ऐसा एक भी माता का पृत्र न 
निकला जो यह कहे कि यदि हमारे हृदय मे यूनियन जैक' के प्रति श्रद्धा 
नहीं है तो चाहे मासमान जमीन से मिल जाव, लेकिन हमारा निर आप 
इच भो नोचे व झुकेया। जिस दिन ससार ने भारत की भावी सतनि की 
यह मानमिक दुर्देशा देखो, उस दिन उने विश्वास हो गया कि हिन्दुस्थान 
मिट चुका । इस घटना ने महात्मा जो को जाँले खोल दी। 
विश्वविद्यालयो मे जो हमारे भावी होनहार पट रहे हे, उतको 
भो मनोदणा द्विगडो हुई है। परतन्त्रता का दूषित वातावरण और 
वेढगों शिक्षाअगाल। इन दोनों ने मिलकर हमारे विद्यार्यी सवयुबको 
के मानसिक दृष्टिकोण को इतना विकृत कर रुठा हू कि समझे में 
नहीं जाता कि भविष्य में वे क्या कर सकेंगे। उनको त्ारी वातें 
बनावटों हो गई है । इसो लिए तो अकवर साहब का रोना है -- 
तिफ्ल में घू जाये क्यो मा-दाप के एदवार को । 
दूध तो डब्बे का है, ताछोम है सरकार को॥ 
हमारे कालेजों के लड़के तो इतने निर्जीब होते हे कि इस खहुर 
के ज़माने में मो विलायती सूद में मचलते फिरते है। उन्हे इस कात का 
गोवा ध्यान हो नही, कि देश की विचार-घारा किन जोर वह रहो है। 
वे कदाचित्‌ यह कभी सोचते हो नहीं कि वे देझ्ष के कौन है, और देश 
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का उनसे क्त्र सम्मन्ध हैँ । रहे तो उतने गाफिल । यदि उनमें कही 
शाप्ट्रीय चेननता आई तो वे बहके कर पश्चिमी क्रान्तिकारियों को 
नकल मूर्यताएूंक अपने विवेक को आँसो को बन्द करके किया करते 
हैँ। फिर दे महात्मा थो के अहिसावाद के एकदम विरोथों बन वेठते है। 
रमियन साम्थवाद या युराज्वप्त देखते हुए वे अपनी विशेष परिस्थिति 
को ध्यान हो में नही लाते। पृथ्वो। पर से पूँजीपतियों को निकाछतें हुए 
वे स्त्रग से ईश्वर को भो अद्वंचन्द्र दे डालते है। यह नास्तिकता-मूलक 
आानिकारों मनोपिकार ससार को मिला हुआ परदिचमी अभिवाप 
हूँ। भारत को उसमे वारू-बाल बचना चाहिए, अन्यथा हमारे कलह- 
घोछ मम्पदायों में उमा इतना बुरा प्रभाव पडेगा कि यह भारतमाता 
अपने बच्चों का सून अपने हो वच्चों के द्वारा देसकर सदियों तक 
भाह भरतो रहेगो। महात्मा जी को दो हुई यह अहिसात्मक मनोंवृत्ति 
विदेशियों के विरुद्ध कामयात्र हो या म हो, परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि 
वह हमारे भावों राष्ट्र-मिर्माण के कार्य में पारस्परिक भाईचार। स्थापित 
करने के लिए बड़े काम की चोज होगी। परन्तु क्रान्तिकारी भारतीय 
नौ-जवान इन वात्तों को परवाह नहीं करते। वे सोचते तक नहीं कि 
आखिर इन सबका परिणाम क्या होगा । यह उनके चैतिक पतन का 
लक्षण है। 
जब हम अपने हिन्दुस्थानों सेठ-साहुकारों तथा इतर रोजगारियो 
की ओर दृष्टिपात करते है तो हमारा वही नैतिक पतन हमे उनमे भी 
दृष्डिगोचर होता हूँ । हमारे रोजगारो रोज़गारो नहीं, विदेशी शासन के 
गोवा “मैनेनिंग एजेन्ट” हैं। बाहर से जगा कम कीमत में माल मंगाकर 
अधिक से अधिक दाम में यहाँ वेचकर दलाछा से मुनाफा कमाना हो उनके 
रोज़गार का तग्न रूप है । हमारे देश मे विदेशी व्यापारियों के द्वारा जो 
रक्त-शोपण की क्रिया जारों है, उसके वे स्वदेशी' सहायक है। इन 
नादानों को ख़बर ही नही कि अन्ततोगत्वा उनकी भो यही दक्षा होनेवाली है 
जो बाज दरिंद्र जन-समाज की हो रही है । इन व्यापारियों ने ईमानदारी 


रे 
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जनता में सा्गनिक सिक्षा यो बेर अगाय टमारी हाद्रोम प्रगति ने 
मार्ग में पटा हुआ एफ बडा भारा रंटा है। एम नो पाड़ेठ़ी पर इरना 
होगा, तथ कही देश अपने गौरव सै दिन दैस सा गा, जन्यग 7्गिन सही । 
यन्‌किनित्‌ शिक्षा जो एस देश मे है, वेट गगरो में. पर्जोमिल 
हुई है। इस विक्षा को तासौर ने 7गे ऐसा बररग बग विया है शिहम 
स्वथम्‌ सगभ में नदी आना कि हम कया है।. फमासी सानन्यान और 
दृष्टिकोण में कुछ ऐसा विचिष बेढगाया ल्ागया है हि टम निर्मम 
पूर्वक झुछ नहीं कह सकते कि हम या होता चाहते है। हमे एुए बिचार 
तो कर सरते हूं, पर हगारों कार्यलारिणी भरित बिदठुछ एुद्धि 
हो गई है । गत गत्याप्रह-आन्दोठन में स्मियाँ जोर यो तो जूक 
पड़े, लेकिन विदेशों भिक्षाअणालों से दीसित भारतीय यातों अंदा- 
छतों में अपने स्वार्य को पैरवों करते रहे, था विध्ययिद्याटयों में अपने 
हौनहार विद्यायियों को पैराटाइन छास्ट! पटाने रे । पहने को 
साराश यह कि विदेशों शिक्षापप्रणाओं या प्रभाव हमारे मनुण्यल के 
एक अत्यन्त महत्त्व-पृर्ण अग पर बहुत बुरा पचा है । हिल्दुस्थान था अधि- 
काश शिक्षित जन-ममाज सावेजनिक ऊार्य-क्षेत्र मे निद्ायत निःम्मा 
हूँ, पगु है । इस थिक्षित समाज में महात्मा जी, लोडमान्य, छाजपत- 
राय तया देशवन्धु के समान त्यागी समाज-सेवक जो पैदा हुए, वे 
बतंमान श्षिक्षाअणालों के कारण नहीं, प्रत्युत अपने जन्म-यत्र महान 
सस्करारो के कारण हुए है। इस शिक्षा का जो प्रभाव पठ। है उसका 
असर अधिकाण लोगो में देशिए, बह बोई अभिमान को चीज़ नहीं हैं । 
नुक्‍्ता-चोनीं में हो उनको सारी योग्यता समाप्त हो जाती है । 
महात्मा जी को अपने राष्ट्रीय सग्राम में इन शिक्षितों से बहुत आगा 
थो, परन्तु उन्हें अन्त में निराश होना पडा । 
हमारे यहाँ बिद्वानी का कमो नहीं । अपने अपने विपय के अच्छे से 
अच्छे पारगामो विद्वान्‌ हमारे विश्वविद्यालयों में अध्यापन का काम कर 
रहे है । योग्य से योग्य वकोल-वैरिस्टर हमारो अदालतों में वार को खाल 
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निकाल रहे है । सिद्ध से सिद्ध छेखक अपनी अपनी करूम का जौहर 
समाचारत्रो में दिखा रहे है । अच्छे से अच्छे साहित्य-अ्ेमी काव्य, 
उपन्यास तथा नाटक को रचना कर रहे है । कहने का साराश यह 
कि हमारे देश में विद्वान है, परन्तु उन सवकी एक कमजोरी जो प्रत्यक्ष 
दिखाई देती है वह यह है कि वे सबके सब तेजोहीन है। उनमें पुरुषो- 
चित साहस और खरापन नहीं । राजनतिक परतत्रता के वातावरण 
में उनका शिक्षित हृदय अ[तकित हो गया है । यथार्थ में हमें इन्ही को 
दल्ित-गाति (॥00[765580 (१858) के नाम से पुकारना घाहिए। 
जिसकी अन्तरात्मा दवी हुई है वही सच्चा दलित है । हमारे शिक्षित 
भारतीयों में अपने राष्ट्रीय जीवन के प्रति ऐसी रूज्जास्पद अनास्था 
जो दृष्टिगोचर हो रही है उसका विशेष कारण उत्का नैतिक 
पतन हूँ और इस पतन का विद्येष कारण उनकी वर्तमान शिक्षा-प्रणालो 
है । वे कालिदास और भवभूति को नहीं जानते, लेकिन शेक्सपीयर 
और मिल्टन के पात्रों की छान-वीन और टीका-टिप्पणी मनोयोग-पुर्वक 
किया करते है । भाषा उतकी ऐसी विचित्र और वेढगी हो गई हूँ कि 
वह जमोन की है नआसमान को। न तो वे अँगरेजी मे ही योग्यता- 
पूवंक लिख -वोल सकते है, न फिर वे अपनी मातृभाषा पर ही कोई 
अधिकार रखते है । बहुत-से हिन्दुस्थानियों को यह कहने में भी 
सकोच नहो होता कि मे मेंगरेज़ो में जितना अच्छा लिख-बोल सकता हूं, 
उतना हिन्दी में नहीं | पारस्परिक सभाषणो में वे हिन्द।-अँगरेजी की 
मिलावट से वने हुए कुछ ऐसे बेढगे वाक्य मुँह से निकालते है कि एक 
सस्कृत कानो में वे बेहद खटकते हे । अंगरेजी माध्यम से शिक्षित होने 
के कारण उनके विचार घूंघले रहते है । वुद्धि उनको परावलम्बी हो गई है। 
विषयों के मनन और अभ्यास में पश्चिमी ग्रथकारो को वे अधिक प्रामा- 
णिक समभते है । 

'त्ेटिन्ह की क्या सनद है साहव कहे तो मानूँ।” 

रवीद्रनाथ ठाकुर की काव्य-प्रतिभा को हमतन तभी स्वीकार 
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किया जब परिचिमी विद्यनों ने उनको गोताब्जलि' के लिए उन्हे 
नोवेल पुरस्कार दिया। स्वामा विवेकानन्द को महत्ता का परिचय हमें 
तभो मिझा जब अमेरिका ने उनको कदर को। इस तरह हम अपने हो 

महापुरुषों को स्वतन्त्रह्प से पहचानने में अक्षम हो रहे है। हमारी 
वृद्धि का यह परावलम्दी वृतक्ति हमारों विद्धत्ता के लिए छाहइन-स्वरूप 
है। यह बौद्धिक होनता हमारे लिए गौरव को वस्तु नही है। 

इस तरह हमारे शिक्षित भारतोयों के न तो विचार स्पष्ट 
है, न उनको वृद्धि स्वतन्त्र हे। न तो उनके दृष्टिकोण में भारतीयता 
है, न उनका नज-चज जौर रहन-नसहन में। न त्तो उनको भाषा 
ही परिनाजित हिन्दा रहती है, न उसके भाव हु, ऐने उदार होते जैसा 
कि होना चाहिए। न तो उनमे हृदय का वात स्पष्ट रूप से कहने 
का नैतिक साहस है, न अपने को हिन्दुस्थानों कहने का स्वाशिमान 
हो है। वे एकदर्म इनफोरिआारिटो काम्पछेक्स' के शिकार है। 
जहाँ एक भेंगरेश तन कर जड़ा होना है वही पर एक हिन्दुस्वानो 
नतकाय होकर विनम्र खड़ा रहता है। अतएवं एक हिन्दुत्तानो 
भर भेंगरेज् के वोच सच्चो मित्रता कठिन हो नहीं, एक प्रकार से 
अपम्भद है। जब तक दासता का कलक हिन्दुस्थानो के मत्वे छगा 
रहेगा, तव ठक वह आदर ओोर प्रेम का पात्र सत्तार में चही हो 
सकता। तन्न। तो छाला जे! ने अपनों दर्दभरों आवाज़ ने इस आगय 
के मामिक उद्गार निकाले थे। 

“में इंगलेड को गया और फ्रास को भो गया। मैंने जर्मनो को 
भो यात्रा की मर अमेरिका का भो भ्रमण किया। परन्तु जहाँ जहाँ में 
गया, अपनी गुछामा का विल्छा साथ साथ छेता गया। परतन्वता- 
झुग्रो कलक का टोका मेरे मस्तक पर ल्या हुमा था।” जिस सन्तप्त 
हृदय ने ये शब्द निकले है उसमें स्वाभिमान को कैसी जाय थो ! 
बात्मनलानि को कैसो अभिनन्दनीव भावना थो! इस पुरुषोचित 
भावना को इस विनोत लेखक का कोहिश नमस्कार है । 
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इस तरह पराधोनता के वातावरण में हमारा जातीय जीवन 
विलकुल नैतिकता-शून्य हो चुका है । जहाँ देखें, वही हमारे म्ध पतन 
के लक्षण दिखाई देते हे। क्या स्कूलो में, क्या काछेजों में, वया दफ्तरो 
में, क्या सार्वजनिक सस्थाओं में, क्या अदालतों में, क्या बाहरी लेन- 
देन में, सभी बातो में हिन्दुस्थानी स्वभाव गिरा हुआ दिखाई देता है । 
अदालती कार्रवाइयो में तथा मामलै-मुकदमो में तो छोग ईमान-धर्म की 
कसम खाकर भी ऐसे निरिचन्त होकर भूठ बोलते हैँ कि कुछ कहा ही 
नही जा सकता। हिन्दुस्थान के लोगो में व्यक्ति-गत स्वार्थ-परता पल्ले 
दर्जे की पहुँच चुकी है। एक दूसरे के साथ इस तरह रहते है जैसे कि 
३६ के अक में तोन और छ रहते हँ। एक मनुष्य यदि दूसरे के 
प्रति अनाचार करता हो तो दस हिन्दुस्थानी चुपचाप खडे खडे तमाशा 
देखा करते है । अन्याय का निर्भयतापूर्वक प्रतिकार करनेवाछा उनमें 
से कोई विरला ही! निकलता है। दूसरों की तकलीफो को अपनी 
समभने की उदार बुद्धि उनमें नहीं है। यहाँ तक कि अब दो भाई भी 
आपस में मिलकर नही रह सकते । जानते-वूकते हुए भी वे अपनी 
नासमक और अपढ स्त्रियों को सलाह मानकर हमारे प्राचीन सयुक्त 
कुदुम्व (उ०गाए छिएए 89४६०77) की सुन्दर प्रणाली को नष्ट करते 
जा रहे है। इस प्रकार एक दूसरे को सहायता से वचित होकर हम 
अकेले-अकेले स्वार्थ-साधन में भी विफल होते जा रहे हैं। हम इस बात 
को समभते हो नही कि कुटुम्ब, परिवार, समाज तथा राष्ट्र को सेवा 
में अपने को खो जाना ही आत्म-प्राप्ति का सज्चा उपाय है। 

“जिसने दिल खोया उसे सब कुछ मिला, 
फायदा देखा इसी नृकसान में।” 

सगठित रूप से काम करने की शक्ति हमारे छिए दुलंभ हो रहो 
है। हमारे सम्बन्ध में यदि कौई सक्षिप्त परिचय माँगे तो कम से कम 
हम तो यही कहेगे कि जिस देश में हर एक आदमी अपने अढाई 
चावल की खिचड़ी अलग पकाता है उसी का नाम हिन्दुस्थात हैं। 

फा०५ 
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जो अत्यन्त स्वार्थी है, वहों हिन्दुत्थानों मनोवृत्ति हैं। कोरे मौहिकता- 
शूत्पम नकलची यदि कहो मिल सकेंगे तो वे इस्त देश वे शिक्षित समाज 
भें ही सुलभ होगे। आँस मूँद कर विदेशियों को नकल करना, आये 
कच्चे, आावे पक्के हिन्दुस्थानों मिक्षितों के ही पह्ठे पडा है। इन्होंने 
एक तरह ते अवगोरों के समान अपनों एक़ जाति ना ली हूँ। स्वयम्‌ 
कोई बड़े विद्वान न हो, पर जन-साधाएण से मिलन। अपनी 'पोड़ीश्ना 
से बाहर समभते हूँ। विदेशियों के दुर्गण तो उन्होंने ले लिये, पर 
उनके सदगुणों से विलबुल बृन्य है। उनकी पोशाक ले ली, पर 
उनका पौरुष छोड दिया। उनकी विलास-प्रियता ले छी , पर 
उनकी कर्मण्यता से मतलब नहीं। उतकों रहन-महन इन्हें पसन्द 
हैं, पर उनके समान जोने और मरने का माह्य बिलकुल नहीं 
है। विदेशी सभ्यता से दोक्षित भारतीय शिक्षित समाज फो यह 
आधा तोतर आवबा वटेर' वाली बनावट एक विचित्र रखना है। 
ऐसो भदेस रचना परतखता के वातावरण में हो सम्भव हैं, अन्यत्र 
नही। सर्व-त्ाघारण हिल्दुत्थानी स्त्रभाव का परिचय छेना हो तो 
मेले में, वाज़ारों में तथा रेलगाड़ी के डब्यों मे देसिए, जहाँ कई 
प्रान्तों के तथा कई प्रकार के लोग इकट्ठे हो जाते है। ऐसे 
स्थानों में हिचृस्थानों मनोवृति का परिचय खूब मिलता है। 
परिस्थिति की छाचारों से छोग एक हो डब्चे में यात्रा करते है, 
एक साथ सिमट कर उन्हें बैठना भी पडता है, पर वे एक दूसरे 
को अपने से नोच समझकर आपस में क्रिमकते है। एक पजावी 
एक भद्गासी को ऐसे कौतूहलपूर्ण नेत्रों से धूर कर देखता 
है, मानो उसके सामने कोई विदेशी सड्ा हो। एक बार जो डब्चे 
के भोत्तर घुस पड़ा, वह फ़िर दरवाज़े पर पहरेदार होकर बैठ जाता 
हैँ और दूसरे यात्रियों से यही कहता जायगा कि यहाँ जगह 
नही है, किसो दूसरे डब्बें मे जाओो। दूसरे डब्बे का भो वहीं हाल 
होता है। स्त्रियाँ, बच्चे लेकर स्थानाभाव के कारण खड़ी रहती 
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हैं और हिल्दुस्थानों पुरुष पैर तान कर सोने नज़र आते हे । उनमें 
पौझ्ष तो क्या, एनना मनुप्यत्व भो नहीं कि एक भो आदमी अपनी 
जगह साली कर दे भोर सठो हुई स्पिियों से यह कहे कि “बहनों, यहाँ 
वंठों।" इन पत्तियों के लेगक ने ऐसे बहुत-मे दृश्य अपनी वोडी-सी 
रैडनात्रा में देसे हे। हमारे सहृदव पाठकों ने भी देखा होगा। थे 
बातें मामूली गहों, हमारे निन्‍्दनीय नैतिक पतन के सूचक हैँ । 

साराग यर कि हिन्दुल्थान से पुरुपार्थ बहन कुछ उठ चुका हैं। 
हमारी अलरान्मा पएंढी हुई छौर आतकित है। हम छोगो में जो 
मेमनापन रिस्तार्ट देता है, वह बोर शरोलित सरलता तथा अनुमासन- 
शियता फो परिणाम नहीं है। वह हमारे दब्बूपन का प्रदर्शन-मात्र हैं। 
हममें से जो सरझारी नौकर है, उनके सम्बन्ध में यदि कोई बात से 
दही जाब तो हो पच्छा है। वे तो कदाचितू उस बात को भूछ ही 
जये हूँ कि हिल्दुस्थान की उनको पंदायण हैँ, और वे यही मरेगे भी। 
नौवरो बजाना छौर अपनों तनस्वाह पकाना हो उनका ध्येय है। 
“हॉयास्टी' उनमें सरकार को भो नहीं, केवल अपने स्वार्थ को है । 
हिन्दुन्थानियों को वरनिस्वत एक अंगरेज अफसर की मातहती उन्हें अधिक 
पर्तन्द होनी हू। ऊँचे से ऊँचा हिन्दुस्थानो आफिसर भी अपनी कारें- 
वाइयों में उननो निरपेंस बुद्धि से कमर नहीं छे सकता जितना एक 
अंगरेज शासक दिया सकता है । बौद्धिक योग्यत्ता मे वह ओेंगरेज़ से 
कम नहों होता, छेकिन अपने मनुप्यत्व में वह अंगरेज़ की किसों तुलना 
में नहीं आ सकता। 

इस तरह हम अपने जातोय जीवन के किसी भी क्षेत्र का निरोक्षण 
करें, हमारे नैतिक पतन का वहीं छज्जास्पद रूप आँखों के सामने आता 
है। नैनिक वल के बिना मनुष्यत्व सम्भव नहीं और विना मनुष्यत्व के 
अनृष्योचित स्वाघोनता भो असम्मव है । नायमात्मा वलहीनेत लभ्य ।' 

भारतोयों को जब उनके बर हिन्दुस्थान में हो अनेक प्रकार के 
अपमानों का भाजन बनना पडता हैँ तो वाहर अन्यान्य देशो भे सन्मान 
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की सम्भावना कैसो ? 'पसघोन सपनेहु सुद नाहों। करि विचार 
दंखहु मन माही ॥' 

यो तो हमारे इस देश में जितने लोक-तायक नेता उत्पन्न हुए, उनमें 
से स्मो ने अपने आचरण के हारा हमारे सामने आदर्श प्रस्तुत करके 
हमारा नैतिक बल न्यूनाधिक अश में ज़रूर वढाया। पर्तु इस सम्बन्ध 
में महात्मा जो को जो सफ़ता मिलो है वह बढ्ितीय जौर महानू्‌ 
आश्चर्य को वात है। इन दोस वर्षों के बन्दर इस बदम्य साहती ने भारत 
के स्वाभिमान को इतना जाग्रत कर दिया है कि वर्तमान समय में ऐसे छोयो 
की सल्या कम नहीं है जो अपने निश्चय-पथ पर मारूठ रहने के लिए हर 
हालत में तैयार है जौर जो जपने शुभ सकल की वलि-वेदी पर मिट जाने 
के लिए प्रस्नुत हो सकते है। सत्वाग्रह-आान्दोलन के ज़माने में जिन छोगो 
ने छोटे छोटे बच्चो और स्त्रियों को पुलिस के डण्डों का तिरस्कार करते 
हुए अपने प्यारे राष्ट्रीय कड़े को मान-रक्षा के लिए गोरे सिपाहियो 
से छोना-रूपटो करते देखा होगा, उन्हें यह बताने को आवश्यकता नहीं 
है कि महात्मा जो की बदौलत हम हिन्दुत्थानियों की मैतिक योग्यता 
अल्पका हो में कितनो अधिक वढ चुको है। जिस समय हमने यह 
देता कि एक बदने से अदना स्वयम्‌-सेवक सरकारी इजलास में खड़ा 
होकर ऐसा कह सकता है कि मे इस अदालत की कार्रवाइयो को हरगिज़ 
नहीं मानता, उस समव हमें विश्वास हो गया कि बढ़े भारत की रोढ 
सोधा हो गई हूँ कौर पह जाज अपने नव-योवन के विकास-पय पर 
अग्रमर हो रहा है। भारणल छा के ज़माने में जहाँ एक भी नौजवान 
ऐसा नहीं मिला जो यूनियन जैक' को सलाम करने से निर्मेबता-पुरवंक 
इनकार कर दे, वहाँ गुजरात के इस नोतिमान्‌ सेनानों ने सैकड़ों ऐसे” 
बाजक पैदा कर दिये जो अपनो सत्वाप्रहों शान में दृढ़तापूरवक यह 
कहते हुए सुने जाते थे कि -- 

दुश्मन के कागे सर न भुकेगा किसो तरह। 
यह आनमाँ ज्ञ्मी से मिलाया न जायगा।' 
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इसमें ज़रा भो सनन्‍्देह नही कि भहात्मा जो के इस नैतिक संग्राम 
ने पैकड़ो आवारा फिरनेवाले चरित्रहीन नौ-जवानों को सार्वजनिक 
सेवा के पवित्र पथ पर आरूढ कर दिया । सैकड़ों परदेवाली भीरु 
महिलाओ को प्रचलित अनाचार का विरोधी बनाकर मातगिनी देवी 
का रूप दे दिया । सहस्तो अकर्मण्य और असमथे पुरुषों के हृदय में 
आत्म-गौरव को भावना जाग्रत करके उन्हें सियार से सिह वना दिया । 
हजारो की तादाद में डर॒पोक देहातियों को सगठित रूप में अन्याय 
को ठुकराने का नैत्तिक साहस दे दिया। जों लोग यह समभते है कि 
भहात्मा जो का आन्दोलन विफल हो गया, वे समभते हो नहीं कि 
सफलता किसे कहते हे और वह किस प्रकार मिल सकतो है। इस 
विषय को चर्चा हम प्रसद्भ आने पर आगे चलकर करेगे। अभी 
तो हम हतना हो कह सकते हैं कि न सहो स्वराज्य महात्मा जी के 
जीवन-काल में, परन्तु इस छोकतायक महापुरुष ने उसकी नीव इतनी 
गहरी डाल दो है कि इस नैतिक वल को बुनियाद पर जो राष्ट्र- 
निर्माण निकट भविष्य में होगा, वह इतना सुदृढ, सगठित और स्थायी 
होगा कि इस मेदिनी-तकू पर उसका सानी ढूँढने से भी न मिलेगा । 
इसमें पन्‍्देह नही को महात्मा जो की दी हुई इसो' नैतिक प्रेरणा के 
व पर भारत एक दिन फिर विश्व-विजयी होगा, ज़रूर होगा | ससार 
के घ॒र्म-गुर को खोई हुई प्रतिष्ठा उसे फिर मिलेगी । फिर से वह उच्चत्त- 
भाल होकर इस दुराचार-प्रस्त ससार मे शान्ति का स्थापन करेगा कौर 
भारतोय सभ्यता की पताका देश्-देशान्तरों मे ऐसी उडेगी कि स्वयम्‌ 
भारत के पूर्व-इतिहास में भो तद्त्‌ विद्व-व्यापी गौरव का उदाहरण 
पैँसरा ने मिल सकेग।। इस उज्ज्वल भविष्य का सेहरा अभी भी 
महात्मा जी के प्रशस्त लछाट पर लगा हुआ है । जिसकी प्रज्ञा की 
, भाँखें खुो हुई है, वह उसे देख श्कता है। गोस्वामी तुलसीदास जो 
कहते है -- 

“सकल पदारथ है जग माही। कर्म-हीन नर पावत नाही॥” 
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समार में सभो पदार्थ है, परन्तु उतका अधिकारी वहीं मनुष्य 
हो सकता हैँ जो अपनो पुरुषोचित कर्मप्यता को उसका साधन बना 
सकेगा। मनृष्व के लिए मनुष्यत्व हो एक सबसे दुलंभ पदार्थ है। जिसे 
वह प्राप्त हो गया, समार की सिद्धियाँ उसको दासी होकर रहती है। 
मनृष्य अपनी इन्सानियत के आधार पर स्वराज्य ही क्या, साम्राज्य 
ही क्या, मह॒वि विश्वामित्र के समान एक नई सृष्टि को रचता करके 
ईदवर का प्रतिस्पर्धों हो सकता है। इसमें सन्देह नहीं कि मनुष्य का 
भनृष्यत्व एक ऐसा मौलिक पदार्थ है कि जिसके साधने से इहलोक 
और परलोक दोनो एक साथ सघ जाते है । ऐसे अनमोल, देव-दुर्लभ 
पौर्प को देनगो हिन्दुस्थान को महात्मा जो से प्रचुर परिमाण में मिलो 
है, इसमें किसो को सन्देह हो क्या हो सकता है? मनृष्यत्व के विधायक 
इस लोक़ोत्तर पुरुष को हमारा कोटिश नमस्कार हैँ । 


अध्याय ८ 


आत्म-क्या 


यह सूष्टि आदि से अन्त तक गुण-दोपमयो रचना है । अतएव 
इसके अलर्गत जितने जु पदार्थ तथा चेतन प्राणों विद्यमान है, उन सभी 
में गुण मोर दोप के मेल क्िमों न तिसा अनुपात में पाया हो जाता 
हूँ । मनुष्य इस पराविंद जगतू का सर्वश्रेष्ठ जीवघारी है । फिर भी 
वह इस व्यापक नियम का फोर्ड अपवाद नहीं है। उसमें भी गुण और 
दोष दोनों पाये जाते है । अन्तर कैवल इतना हों पडता हैं कि जड 
पदाव॑थौर मनृष्येतर जोवबारों अपता भलो-बुरी दोनो श्रकार को 
विधेषताओं को प्रयट रुप से थारण फरते हैँ और इस प्रकार उनका 
ययाय परिचय प्राप्त करने में कोई विशेष कठिनाई नहीं पड़ती । छेकिन 
मनुष्य एक चालाऊ प्रार्ण। है । वह अपने ऐवो को भीतर दवाकर और गुणों 
को बाहर सजाकर रसने का अभ्यासी है। वह इस वात को पसन्द नहीं 
करता कि सभार के सामने उमके दोषों की प्रदर्शनो हो | इसी स्वाभा- 
विक इच्छा मे प्रेरित होकर वह अपनो दुरो से बुरी प्रवृत्तियों का 
अपने जीवन के अन्त तक जन-प्रमाज की आंखों से अदृष्ट रखने के 
लिए प्रयलथील रहता है । इस युक्त के सिवाय उसमें दूसरी विशे- 
पता यह भी देखो जाती है कि वह अपने छोटे से छोटे गुण को भी 'इन्डिया- 
ख़र' के समान फैटाकर इतना वडा आडम्बर दे दिया करता है कि 
उमके विम्तार के परदे में अपने सारे ऐवो को छिपा छेता है | इस 
तरह बुरे से बुरे आदमी जन-समाज में सम्य से सभ्य स्वाँग बनाये 
हुए फिरा करते हूँ । मूर्ख और अभिक्षित छोग तो इस स्वॉग-रचना में 
इतने सफल नहीं हो थातें, परन्तु चतुर, चालक गौर शिक्षित आदमी 
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इस कार्य में बड़े सिद्ध-हस्त हुआ करते है और बहुत दिनों तक लोगो 
को अपनी असछियत से अनभिज्न वनाकर रख सकते है | इसी कारण 
मनुष्य कौ वयाय्य पहचान करना इतर प्राणियों की अपेक्षा वहुत कठिन 
काम है | 

मनुष्य में यदि बोलने की शक्ति न होती, तो कंदाचित्‌ वह अपनी 
अुटियो को इतनी सफलतापूर्वक नहीं छिपा सकता। आत्मदलापा 
उसे स्वभावत प्रिय होती है। इसी स्वभाव का अवलम्व छेकर वह 
अपने ही मुख से अपनी प्रशसा के बडे-वर्डे पुछु वाँधता है और उनके 
नीचे अपने दुराचरण का गन्दा पानी वहाया करता है। छोग ऊपर 
से निकल जाते है, उनकी दृष्टि एकाएक नीचे की ओर नही पहने पाती 
और यदि पढ़ती भी हूँ, तो कई दिनो के वाद, और वहुत ताक-भाँक के 
उपरान्त। भनृष्य-स्वभाव की इसी चालाकी की ओर सकेत करते हुए 
किसी मेंगरेज कवि ने ठोक हो कहा है-- 

फ0० 7था 28 9780860 77 व5/ए7४९, 
औजपे ला 8 ॥08४ 08९थयायह एए6३ 

इसमें ज़रा भी सन्देह नही कि मतृष्य के समान धोखा देनेवाला 
आ्राणी इस जीव-सूष्टि में कोई भी नहीं है। दोष-गोपन के इस कुत्सित 
काम को वह अपनी वाकशक्ित का दुरुपयोंग करके आत्मइलाषां के 
झ्वारा ही वहुधा किया करता है। ससार में शायद ही कोई विरला मनृष्य 
होगा, जिसने अपने ज्ीषन में प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रूप से अपनी वाई 
न की हो। दरिद्र या श्रीमान्‌, शिक्षित या अशिक्षित, सभी प्रकार के 
मनुष्यों में आत्म-प्रशसा करने की कुठेव न्यूवाधिक अश में पाई जाती 
है। अन्तर इतना ही पडता है कि गंवार आदमी अपनो तारीफ प्रत्यक्ष 
रूप से खुले एवम्‌ भदेस शब्दों में किया करता है और अपने को 
सम्य समभनेवाला शिक्षित मनुष्य उसी बात को पोशीदे ढंग से 
कहता है। परन्‍्तु आत्म्शसा की आन्तरिक मनोवृत्ति दोनों की एक 
ही होती है। कुछ लोग जो अधिक चतुर होते है, इस अभिष्राय को 
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आवश्यकता ने कपिक नम्नता तथा बनावटों आत्मनिन्दा के द्वारा सिद्ध 
करने खा प्रयत्न फरने है। अतएयं हमारो यह निश्चित धारणा हैँ कि 
अनाउध्यक आत्मनिर्भ॑त्मना मनुष्य के छिए उतनी हो बडी कमजोरी 
हैं, जितनों क्रि अनुनिन आत्मश्लाघा की प्रवृत्ति। 

अपने पिशामणथ में उत्तनेत्तर अग्रमर होने की उच्छा रसनेवाले 
सतृझ्यों फो इन दोनों प्रकार के हुर्पूणो से बचना चाहिए। सच पूछा 
जाय तो हमें बह स्त्रोझार करना द्ोगा कि अनुचित आत्म-अरणसा करने 
की मानसिद्ष अवृत्ति विशेषकर बे लोगों फी ही कमजोरी है। जो 
जोग सखार के साधारण आरमो होते हैँ और जिन्हे जन-स्माज में 
किसो भो प्रकार को प्रतिष्ठा श्राप्त नहीं हो सकतो, वे वेचारे अपने 
जीवन के दिन संसार के क्िनों अबात कोने में सन्तोप-पुर्वक बिता 
गलने हूं। परन्तु जो छोग परिस्थिति को जनुकूछता से कुछ मानमिक 
गुणों दा अर्जन कर पाने है और इस वारण जिन्हें जन-समाज में 
घोटी-बहुत स्थाति मिल जाती है, उनके लिए आत्मदलाथा के 
बाराध से बचना बडा कठिन हो जाता हूँ । अपने सम्बन्ध में उसकी 
धारणा भी उचित से बहुत ऊँचो हो जाती हैं । अतएवं इसमें सन्देह नहीं 
कि बढों के विकास-प्थ में अवरोध डाछ़नेवाली यह आात्म-स्तुति-प्रियता 
एक बडे ज़बदेस्त अठचन हूँ । 

सभार के अधिकाग सर्व-साधारण छोग तो ऐसे होते है कि 
उन्हें अपनो कमज़ोरियों का ज्ञान 7) नहीं शहता। ऐमे मनुष्यों के 
सामने आइना बनकर यदि कोई समभदार आदमी उनका दोप-अदर्शन 
करे, तो वे अपनी आँखे मूँदकर एकदम विगड बैठते हेँ। वे अपने दोपो 
को देखना ही नहीं चाहते। समझना चाहिए कि इन छोगों ने अपने 
मनृष्यत्व के विकस-पथ पर पैर ही नहीं रक्खा है। इन अधिकाश छोगो 
के अतिरिक्त जन-समाज में कुछ थोडे से हो आदमी ऐसे होते है, 
जिन्हे अपने गुण और दोप दोनो का सम्यक्‌ ज्ञान रहता है। परन्तु 
ऐसे अल्प-यस्यक छोगो में से अधिकाश मनुष्य अपनी अच्छाई और 
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बुराई को गठरा अठग-अहय ब्रधकर रसते । गुणा की गठसे ये 
सामने रखे हूँ और बुूधदया वा बड़ अपी परीठ धर मसे इच्छा 
में छाद हैसे है कि समौर या व्यान उसी छो” अनामराल आएंप्ड 
ने होने पावे। इन पक्तियों के ऐेसेक 4 ऐसा विश्यास है वि सझर 
को वान्यावम्बा में श्वज ना ऐसे सल्युझष व्िस्झे ही हुए होगे, 
जिन्होंने अपने गुष क्री: दोए देना को ईमानेशर। हे कघ जन 
समाज के सामने सोहर रुप रिया हो। अपने गुषा पं बयान तो 
अच्छे थे अच्छे भा आदमा किया करते 7, परलू अपराय स्शेगर 
करने के नैतिक क्षमता एक ऐसो चाड 7, शो सर्या दुर्दभ है । बढ़ 
बड़े से बड़े लोगो में भा नहीं पाई जानो । आमतो” पर सभार में 
बेब्ेलय और सर्वेत्ष स्ात्मन्तयत्े को अभिरचि हो दृष्टिगोगा: 
होतो है । 

आत्म-चरित्र छिसने र। जो एए नई मानमितश्रवृत्ति बड़े लगा में 
आजकर दिसाई देता है, वह. अरिकाश में उसो आत्म-स्तुति-प्रियता 
से प्रेरणा प्राप्म करता हूँ । यह प्रथा पश्चिमी है और पाइनात्य सम्वता 
का व्यक्तिवाद इस प्रवृत्ति का प्रेरक हैं । अपने को आवश्याता से 
अधिक महत्त देने को अप्रभसनोय मनोयत्ति ही अधिकाश होगो को 
आत्म-चरित्र लिखने के लिए उत्तेजना देती है। पश्चिमों देशों में 
जिन मनृष्यो को जोवन के क्मों क्षेत्र में न्‍्याति मिल जातो है, उनमें 
से अनेक लोग अपना चच्मि आप हो लिख छोड़ते है। पाश्चात्य साहित्य 
में आज तक ऐसे कई ग्रन्य प्रकाशित हो चुके हे और विद्यमान है । 
हम निदचयपूर्वक महू नहीं कह सकते कि इन पुस्तकों से जतन्समाज 
ने कोई लाभ उठावा अयवा नहीं ! दो-चार तो हमने भो देसे है, 
पर उन्हें पठ जाने के वाद हमें यह धारणा बनानों पड़ी हुँ कि उनके 
लेब्बक यदि बपने को इस प्रकार अमर बनाने का प्रयत्त न॑ करते, 
तो समझदार लोगो को राय में वे कदाचित्‌ अधिक ऊेंये प्रतोत्र होते 
हमारे भारतवपं में तो बड़े बडे कवि, सत्युरुष तथा विद्वानू छोग अपने 
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चरित्रों को इतने अज्ञात छोड गये है कि आज दिन वे विचारको के 
वोच विवाद के विषय हो रहे है । है 

यथा में सफलतापूर्वक आत्म-निरोक्षण कर सकता भनुष्य का 
वड़ें से बडा गुण है। ज्ञानवान्‌ मनृष्य ससार की. सूक्ष्म से सूक्ष्म 
समस्याओं को समझ लेता है, परन्तु अपने लिए वह स्वय ऐसो समस्या 
है कि उसे सफलतापूर्वक हल करना योग्य से योग्य विद्वानों के लिए 
भी एक दुष्कर कार्य है। फिर भो मानना होगा कि जिन थोडे से 
सत्युरुषो को वीद्धिक समता पर्याप्त अश्ष मे प्राप्त हो चुको है, उनके 
लिए अपने गुण-दोष का यथार्थ परिचय प्राप्त करना सर्वथा सम्भव 
और शक्य है। इस प्रकार योग्यतापूर्वक आन्तरिक आत्म-परीक्षा करता 
मुदििल्ल तो हूँ हु, परन्तु उस। ईमानद।र। के साथ परोक्षा-फल 
को सक्षार के सामने प्रकाशित करना मनुष्य के लिए कठित से भो 
कठिन काम है। हमारो धारणा है कि सभ्य ससार में बात्म-चरित् 
के लिखने-अछा ऐसा कोई भो प्रत्तिद्ध पुरुष नहीं हुआ, जिसने 
अपने दोषों को गम्भोर परीक्षा करके उन्हे जन-समाज के सामने 
मृक्त-कठ से प्रकट भों किया हो। इसमे सदेह नहीं कि दोष- 
स्वोकार के लिए जिस नैतिक वह को आवश्यकता होती है, वह 
देवदुर्भ है। 

अपनी बुराइयो को प्रकट करने में जो मानसिक कठिनाई 
प्रतीत होतो है, वह ख्याति के अनुपात में बढ जाती है। अधिकाग 
स्यातनामा पुरंष ससार में ऐसे होते है, जिन्हे छोग एकदम साथु 
या महात्मा तो नहीं समभते, परन्तु उनके अन्यान्य मानसिक गुणों 
के कारण उन्हे मान देते है। वर्तमान काछ के हिटलर, मूंसोलिन/, 
छेनिन, कमाल पाशा तथा डो-बेंढेरा सरोखे प्रथम श्रेणी के नेंतःओी 
को गणना ऐसे हो प्रसिद्ध पुरुषों में की जा सकती है । जिस पश्चिमी 
सभा में राष्ट्रट्नथ के प्रतिनिधियों के लिए भछे-बुरे सभी तरह के 
भोतिक भोगो का खुले-आम प्रवन्ध करना क्षत॒व्य माना जा सकता 
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है, वहाँ चैंतिक आचरण को पवित्रता नेतृत्व के लिए अनिवार्य नहीं 
मानी जाती। फिर भी ऐसे जब-तमाज में भो जिन छोगो ने बात्म- 
चरित्र लिखने का निप्मल प्रयल किया है, उन्होंने वपनी नैतिक चरुट्यो 
जन लावश्यकतानुत्तार प्रकट करे की चैतिक क्षमता नहों दिखाई। 
परलु मालन्तराते देश में वहाँ छाचरण को पवित्रता ही पूत्रो वातो हो 
एक ऐसे आदमों के लिए जो कि महात्ना को हैमिवत्त से लोगो 
के हुइय पर आसन नार चुका हो, बपने वर्तनान तथा विगत दोषो का 
निस्तेक्षमाव से उद्घाटन कर देवा एक ऐसे विलक्षय साहव का कान है, 
जो मनसा, वाच्ा, कर्मपा से नमस्कार करने योग्य है। जतएवं हमारी 
यह निदि्रद घारणा है कि गायों जो को आल-कया ससार के साहिल 
में एक अद्वितोव रचना है। 
महात्मा जो अपने नैतिक उपदेशों को बदौलत महान्‌ हैँ। पर्तु 
अपनी भूछो को स्वोकार करके थे महान्‌ से भी महान्‌ हो गये है। 
यथाय॑ में ज्यत्म-चरित्र लिखने का उनके समान अधिकारी वही मदृष्य 
हो पका हैँ, जिश्ने स्वाभिमान को मर्बादा को बटल रखते हुए अपने 
को विनोत ने भो विनोत बना लिया हो। जो बादमो जपने को बड़ा 
नमझता है, वह इस विद्याल सतार में तुच्छ से भी तुच्छ है। उसे 
चाहिए कि बपने ज्ञान को जाँखो को ज़ोलकर इस व्यापक सृष्दि 
को बोर ज़रा दृष्ठिपात करे | अनन्त आकाश में असंल्य सृष्दियाँ 
इृष्टियोचर होतो हे। उन बसर्य सृष्ठियों में एक से एक बढकर पणवा- 
चात ह्रागों विद्यमान हूं। इस व्यापक सृष्टिअपच में यदि हम लपनी 
समूचा पृथ्वों के ममर्त विद्यनों, लोक्नायक् नेनाबों तथा महापुत्पो 
को एकत्र करके उन्हें एक ही व्यक्ति का रुप दे डालें, तो भी वे कुछ 
मिलाकर इस दिख़िल ब्रह्माड में एक र्वकण छोी प्रतिष्ठा को प्राप्त हो 
त्केंगे या नहों, इस वात पर हमें रउन्देह है। कहने का बनिश्ाव यह 
है कि यह जयत्‌ इत्तदा व्यापक एवम्‌ इनना महाव्‌ है जौर इसने अन्तर्गत 
एक से एक बडे विद्वान्‌ और महापुरपष इतदो बगणित सब्या में 
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विद्यमान हूँ कि समझदार मनृष्य के लिए अपने व्यक्तित्व पर अभि* 
मान करने को ज़रा भो गुजाइश नहीं रह जातो। 

इस विभालकाय विश्वरचना को ओर देसकर अपनी तुच्छता प्रकट 
करते हुए एक भक्त-हृदय विश्वविधाता से नम्नतापूर्वक कहता है -- 

अगणित हूं विश्व तेरे, जिनमें असस्य श्राणी। 

उनमें में अपनो गिनतों, प्रभु, कौन-सो गिनाऊं॥ 

अतएव जो मनुष्य अपने को विश्वात्मा मे विलोन करके तुच्छ से 
भी तुच्छ समभता है, वहो भहान्‌ है और उसे हो महापुरुष मानना 
सा्येक होगा। उसों महज्जनोचित विनय-भाव को प्रकट करते हुए 
अपने आत्मचरित्र को भूमिका में महात्मा जी यो लिखते हैं -- 

* “सत्य के शोघक को एक रज-कण से भो नोचे रहना पता है। 
सारी दुनिया रणजकण को पैरो तले रौंदती है, पर सत्य का पुजारी 
तो जब तक इतना छोटा नहीं बन जाता कि रजकण भी उसे कुचल 
सके, तव तक स्वतत्र सत्य को भलक भी होना दुलंभ है।” 

जो भनृष्य अपने को रजकण से भी तुच्छ समझता है, वह फिर अपने 
को दूध से धुल हुआ विल॒कुल निर्दोप नहीं मान सकता। उसे अपनी 
श्रुटियाँ प्रत्यक्ष दिलाई देते हैं और उसको विनय-भावना उसे दोष- 
स्वीकार करने को नैतिक क्षमता भी प्रदान करती हूँ । इसी छोको- 
त्तर भावना मे प्रेरित होकर महात्मा जी ने अपनी भूमिका के अन्त 
में विम्नलिखित वाक्य लिखें है.-- 

“पाठकों की अपने दोपी का परिचय में पूरा पुरा करते की आशा 
करता हूँ, क्योकि मुझे तो सत्य के वैज्ञानिक प्रयोगो का वर्णन करना है।' 
यह दिखाने की कि में कैसा अच्छा हूं, मुझे तिल-मात्र भी इच्छा नहीं। 

(महात्मा जी के आत्म-चरित्र में अन्यान्य गृण तो है ही, परन्तु 
उन (बर्मों सवसे बड़ों और वन्दनीय विशेषता जो हमें दृष्टिगोचर हुई, 
वह उनकी अलौकिक स्पष्ट-वादिता एवम्‌ दोष-स्वीकार करने कौ 
नैतिक क्षमता हैं | >गपनो वाल्यावस्था तथा यौवन की किसी भी भर 
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न्पर परदा डालने का प्रयल उन्होंने नहीं किया हूँ। उनको प्रकट 
करते ममव अनिच्या-जनित जो मातमिक कृप्ट उन्हें हुआ हूँ, उसका 
भो खुलासा उन्होने कर दिया हूँ। 'वाल-विवाह' शोप॑क अव्याय के 
आरम्भ में ही वे छितते हे -- 

“जो चाहता हूँ कि यह प्रकरण मूझे न लिदना पढ़े तो अच्छा, 
परलु इस कवा में मुभे ऐसो कितनी ह। कड़दी घूंदें पोनो। पडेगे।। 
सत्य के पुनारों होने का दावा करके में इससे कैसे बच सकता हें २” 

दोप्वोकार करने को यह विल्क्षण प्रवृत्ति केवह छात्त-चरित 
ह में नहीं, वस्क्रि उनके जोवन के कई महत्त्वपूर्ण प्रसगों पर दिलाई 
दे चुका है। भला ऐसा कौन महान्‌ में महान्‌ लोक-नायक सेनानी 
होगा, जो विरोधा सत्ता को इननों मान के साथ अपने आन्दोलन 
का दाकायदा नोडिस देकर चौरोचौरा हिसाकाण्ड के बाद इस बात 
को मुक्त-कण्ठ से स्वाक्यर भो कर छे कि वर्तमान वातावरण में 
जनतात्मक व्गन्दोलन का इरादा करके मेने हिमालय के समान वडी भूल 
को हूँ । स्वानिमान और शान का खयाल कसी भो जन-समाज के नेता को 
ऐसा कहने से चरूर रोकता, छेक्नि गाधों जो इस वर्ग के नेताओं में 
नहीं है। वे तो तत्य के अनन्य पुजारों हें। मिस वात को उनकी 

अन्तरात्मा स्वोकार कर ल्तों है, उसे प्रकट करने में फिर उन्हे दुछ 
मो सकोच नहीं होता। भूठों गान तो त्ामारिक छोगों का साधारण 
दर्पण हूँ। उन्हे यह वात चौरोचौरा के हिंसाकाण्ड से जेंच गई कि 
देश का वातावरण अहिसात्मक बान्दोलन के अनुकूछ नहीं है और 
फोर इस सत्य को प्रकट-हूप से उन्होने स्वीकार भी कर लिया। इस 
वात को चिल्ता उन्हे न हुई कि समार उनके नेतृत्व के सम्बन्ध में 
क्या सोचेगा और क्या कहेगा। छोगो ने गायों जो को इस घोषणा 
को नापसन्द भो किया। कई छोगो ने से आम यह भो कहा कि 
वे राजनीतिक क्षेत्र में नेता होने योग्य व्यक्ति नहीं हैँ, महात्मा भले 
-ह हो। परनु गावो जो का सत्व-प्रेम अटछ है। जो मनृष्य अपनी 
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वाल्यावस्था में ही हरिहचन्द्र के समान सत्य-सघ होने का अभिलाषी 
था और जिसने ससारुक्षेत्र को सत्य की प्रयोगशाला करार दे रक्‍्खा 
हैं, उसे फिर सत्य के सिवाय किसी वात की परवाह नहीं हो सकती । 
उनकी निश्चल सत्य-निष्ठा क्या कहतो है, पाठक सुने--“मे तो चाहता 
हूँ कि चाहे मुझ जैसे अनेको का क्षय हो जाय, पर सत्य की सदा जय 
हो। अल्पात्मा को नापने के लिए सत्य का गज्ध कभी छोटा न व्वें।! 
कहने का तात्पयं यह कि सत्यवादिता गाधी जी के जीवन की सर्वो- 
परि विशेषता हूँ । यह एक ऐसी बात है कि जिसे उनके विरोधी आलोचक 
भी मुक्त-कण्ठ से स्वीकार कर चुके है! अतएुवं अपने गुण-दोष की 
छात्र-बीन में, भी उन्होने इसी सत्यनिष्ठा से काम लिया है। क्या 
लेखों में, क्या सार्वजनिक सभा-मचों पर, क्या पत्र-व्यवहार में, क्या 
'परस्परिक सम्भाषणों में, उतके हृदय का हार सदैव खुला रहता है। 
वे इस वात को कई बार स्वीकार कर चुके है कि महात्मा जी की उपाधि 
से मुझे मन ही मन लज्जित होना पडता हैँ। भात्म-चरित्र की भूमिका 
में वे स्पष्ट दब्दो में स्वोकार करते है कि मे अपने विकारों को देख तो 
सकता हैं, पर अव भी उन्हे निर्मूछ नही कर पाया हूं। महात्मा की उपाधि 
से भूषित होनेवाले मनुष्य के लिए अपनी त्रुटियों को इस प्रकार प्रकट 
रूप से स्वीकार करना महान्‌ पौरुष का काम हैँ । अपने इसी सत्या- 
'राघत का परिचय उन्होनें अनेक छोटे-बडे प्रस़गो पर दिया हैँ। बडे 
प्रसंग को चर्चा हम चौरोचौरा के सम्बन्ध मे कर चुके है। एक 
छोटे प्रसण का उदाहरण छोजिए-- 
विछायत की किसी आम-सभा मे सभी प्रकार के प्रइनो का 
शान्तिपूवंक उत्तर देते हुए भ्राधी जी को देखकर किसी परिचित 
भेगरेज महिला ने उनसे कौतूहल-पूर्वक पूछा कि गाधी जो, आप कर्मी 
खिन्न अथवा अशान्त होते है या नहीं”? इस प्रश्न के उत्तर में 
अत्युलन्नमति महात्मा जी ने तत्काछ ही विनोदपूर्वक कहा कि यदि यह्‌ 
सेवाक् आप कस्तूरवा से करे, तो यथार्थ उत्तर आपको मिल सकेगा | 
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उनके कहने का आशय था कि लोग मुझे महात्मा के नाम से पुकारते 
है, परल्ु भेरी भ्ूटियो का ज्ञान उन्हें नहीं है। उनकी जानकारी उसी 
को हो सकती है, जो हमेशा मेरे साथ रहतो आई है। इसके प्रत्युत्तर में 
प्रइन करनेवालो उस्त महिला ने हंसते हुए कहा कि मेरे पति तो मुमसे 
बड़ी सज्जनतापूर्वक पेश आते है, आप यह क्या कह रहे हैँ ?” गाघी 
जो ने फौरन जवाव दिया, “तव तो मुझे प्रतोत होता है कि इस प्रकार 
दूसरों के सामने अपने पतिदेव को तारोफ करने के लिए आपको उनसे 
खासी अच्छी रिववत मिलो हैँ ।” आसपास के सुननेवाले एस सारगरभित 
विनोद को सुनकर हंसने छगे। महिला चुप हो गई । 
गाघो'जो ने उप्र बेंगरेज़ महिला को जो उत्तर दिया, वह भी एक 
कडवो घूँट थो। शकर जो हलाहल पान करके प्रसिद्ध हो गये है परल्‍्तु 
हमें तो ऐश्वा प्रतोत होता है कि एक ऐसे मादमी के लिए जिसे लोग 
ईइवर का अवतार समभते हो, अपनो प्रच्छन्न कमज़ोरियो को ऐसी 
सचाई के साथ परिणाम का खयाल न करते हुए प्रकट कर देना एक 
ऐसा कठिन काम है कि उसे ससार का सर्वश्रेष्ठ महापुर्ध ही कर 
सकता हूँ । हमारे भारतवरप में ऐसे कई सन्त-महात्मा हो चूके हैं, जिन्होंने 
अपने भगवान्‌ के सामने प्रेमाकुल होकर अपने दोपो की सूची बनाकर 
रख दो है, परन्तु वे सद ससार से विरक्त थे और छोकमत की उन्हें 
परवाह नहीं थी। गाधी जो प्रधानत जन-समाज के सेवक हैँ और 
लोकमत के आधार पर हो उनके जीवन का सारा कार्य-क्रम अवलम्बित 
हूँ। फिर भी वे अपने सम्बन्ध में खरी-खोटो कहने में नही चूकते। 
उनको इस 'अचूक सत्यवादिता में हो उनके वढ़प्पन का रहस्य हैं) 
सत्य-शोधन के मार्ग में उन्होंने किसी पर किसी प्रकार की 
रियायत को हो, इसका एक भो उदाहरण हमें माछूम नहीं है । अपने 
पृज्य पिता के सम्बन्ध में भो उन्होंने ऐसा कहने में सकोच नहीं किया 
कि मेरा खयारू है कि वे कुछ विषयासकत होगे।' छाया के समान 
अनुगामिनी अपनी सुशीछा घर्मपत्ली का भो दोषोदुधाटन उन्होने 
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केवल तीन रुपयो के छिए कर ,डाढछा। श्रीमती वस्तूरवा के 
पास आश्रम-नियम॒ के विरुद्ध घोखे से तोन रुपये किसी समय रह 
गये थे। गाधी जी को इस वात की ख़बर लगी। जाँच करने 
पर मालूम हुआ कि वात सच थी । तम्पादकीय लेखनी तो हाथ 
में थी ही, उन्होने इस बात को अपने पत्र में निस्सकोच 
होकर प्रकाशित कर दिया। भक्त, जो आदमी अपनी नाजुक से नाजुक 
प्रसंग की बुराइयो को भी प्रकट करने मे नहीं खूकता, उस सत्य-समर्थक 
से रियायत की आशा कैसी ? पिता की मृत्यु के समय अपनी जिस 
विपयाधता की चर्चा उन्होंने अपने आत्म-चरित्र में की है, उसको 
प्रेरणा देनेवाली नैतिक क्षमता सर्वथा लोकोत्तर है। वह इस दुनिया 
को चीज़ तही हूँ । वे लिखते हूँ कि यदि में विषयांघ ने होता तो अन्त 
समय तक पिताजी के पैर दवाने का सौभाग्य मूँझ्के प्राप्त हुआ होता। 
कैसा भर्ममेदो दोष-स्वीकार है? सहृदय पठिक जरा विचार करें। 

महात्मा जी ने गात्म-चरित्र छिख़कर पाइचात्य प्रथा का अनु« 
सरण तो किया है, पर उन्हे प्रेरित करनेवाली छोक-सेवा की सदभावना 
सर्वेधा सतोगुणो हँ और पूर्वी विशेषता है । आत्मकथा का द्भुत़रा नाम 
उन्होने सत्य के प्रयोग' दिया हूँ । इस नाम की' सार्थकता उनके लिखें 
हुए अंत्पेक पृष्ठ में फलकती है। केवल सत्य के पुजारी होने के कारण 
वे अपने जोवन में कैसे कैसे अनेक दुर्गुणो से बच गये, यही बताना उनकी 
आत्मकथा का प्रधान उद्देश्य है। वाल्यावस्था की भूलें, यौवन की 
विषयाबता, सार्दजनिक जीवन के अपमान तथा बुरी सग्ति के 
दुषपरिणाम, इन सभी घटनाओ का वर्णन उन्होने ऐसी तिरपेक्ष भावता 
से किया है कि हम सरीखे ससारी छोगो को पढकर अवाक्‌ होता पढता 
है। अपनी त्रूटियो के जत-समाज के सामने खो कर रख देने में अपनी 
प्रतिष्या और वढप्पन का ज़रा भी लिहाज उत्होने नहीं किया। 
गाधी जी का वर्तमान जीवन तो प्रतिक्षण इतना सार्वजनिक हो रहा 
है कि उनके पास अब छिपाने योग्य कोई रहस्य हो न रहा। क्या 
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सोते, क्या जागते, क्या चलते-फिरते, क्या खातेन्पीते, वे हमेशा लोगो 
से घिरे रहते है । परन्तु मनुष्य का मन एक ऐसा स्थान है, जहाँ को 
क्रियाओं के! केवल मन का स्वामी हो देख सकता है। इस मानसिक 
फियातरों की छानन्वीन में महात्मा जी हमेशा लगे रहते है और जब कमी 
आवश्यकता होतो है, उनका प्रसगानुकूल खुछासा कर देने में वे कमी 
नही चूकते। यह तो उत्तके वर्तमानकारू का आध्यात्मिक कार्यक्रम है! 
परन्तु उनके पिछले जोवन को वहुत-सो बातें जन-समाज के सामने 
प्रकट नहीं हो पाई थी। उन्ही रहस्यो का उद्घाटन गराषी जी ने 
अपनी आत्माकया में किया है। हमें तो ऐसा प्रतोत होता है कि 
आत्म-चरित्र लिखकर उन्होने अपने पूर्व-जीवन के दोष-परिहारार्थ 
प्रायश्चित्त हो किया है। यथार्थ में उनको आत्मकथा केवल कथा नही, 
एक विलक्षण और असह्य मानसिक तपदचर्या है। 

गाघी जी की स्ष्टवाद्विता में एक और महत्त्व की वात है जो विचार- 
वान्‌ पाठकों के लिए ध्यान देने योग्य है। अपने जीवन के प्रत्येक क्षण 
में सत्य के पुजारी होते का दावा करते हुए भी वे इस बात के दावीदार 
नही है कि उन्होने सत्य-सम्बन्धी जो धारणा स्थिर की है, वह अन्तिम 
है और उसमे परिवर्तत अथवा सुधार कौ आवश्यकता नहीं रह गई। 
दे आत्मकथा की भूमिका में इस वात को स्वीकार करते हैँ कि सत्य 
अव तक मेरे हाथ नही छूगा है और अभी तक में उसका शोधक-मात्र 
हूं; पर सत्य का किसी न किसो रूप में अवलम्ब लेना आवश्यक है, 
इसलिए जब तक परम और अन्तिम सत्य का साक्षात्तार नही हो जाता, 
तब तक मेसे अन्तरात्मा जिसे सत्य समझती है, उसी काल्पनिक सत्य 
की अपना आधार भानकर में अपना जीवन व्यतीत करना चाहता हूँ।” 
इस स्वीकृति में महात्मा जी के आछोचको के लिए कुछ कहने-सुनने 
तया कठाक्ष करने को कोई गुजाइश हो नहीं रह गईं। सर्व-सम्मति से 
महात्मा कहलानेवाले के लिए अपने सत्यज्ञान-प्तम्बन्बी ऐसी असमर्थातत 
प्रकट करना एक ऐसो वात है, जिसमें किसी भी आँखवाले को सत्य को 
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अलौकिक कक दुष्टिगोचर हो सकती है। कम से कम इन पत्तियों के 
लेखक को ऐसा प्रतोत हुआ हैँ कि सत्य के सम्यक्‌ मर सम्पूर्ण-ज्ञान-सम्बन्धी 
अममर्थता प्रकट करके महात्मा जी ने अपनी सत्यनिष्ठा का एक 
उदार और मनोहर उदाहरण हमारे सामने भ्रस्तुत कर दिया है। यह 
सत्याराधव उनके जोवन का सिरमौर है और उनकी भहात्ता का 
साराय हं। हम यह देख सकते हैँ कि उनके सिर पर का ताज खालिस 
काँटो का वना हुआ है। परन्तु हमे यह भी दिखाई देता है कि जिन 
काठो से उनके मुकुट का निर्माण हुआ है, उनमे से प्रत्येक की नोक पर 
एक एक देदीप्यमान हीरा बेचा हुआ हैँ | वह हीरा भूगर्भ से निकलनेवाला 
और सूर्य के उथारी प्रकाश से चमकनेवाला कोई जड पदार्थ नहीं हूँ । 
बह तो अन्तःकरण के अन्तरतम प्रदेश से आविर्भूत होनेवाला स्वय प्रकाशित 
मत्त-प्रेम है। 

गरीब देवताओं ने बडे परिश्रम के वाद समुद्र-मन्यन के द्वारा 
चोदह्‌ रल निकाले। पर इस रत्न को वे भी न पा सके। जरूर 
पाते, यदि वे इस काम में दानवों से सहयोग न किये होते ! महात्मा जी 
के पास आज यह रत्न सोलहो आने विद्यमान है, क्योकि वे ऐसे सहयोग 
से पराइमुख हो चुके है । 

श्री जयरामदाम जी, श्री आनन्द तथा गाथी जी के अन्य दूसरे 
साथियों का ससार को उपकार मानना चाहिए, जिनकी प्रेरणा से यह 
आत्मकथा लिखी गई हूँ। यो तो उनके सार्वजनिक जीवन के अथ 
से इति तक महात्मा जी की छेखनी चलती आई है तथा चल भी रही है । 
उनकी लिखी हुई अन्यान्य पुस्तर्क तथा लेख-सग्रह भी प्रकाशित हे । 
परन्तु यह आत्मकथा उनके छेखो में हो नही, वरन्‌ सम्य-ससार के साहित्य 
में भी विछकुछ वेजोड रचना है। इसकी जितनी प्रशसा को जाय, थोंडी 
ही होकर रहेगो। जिस बेरहमी के साथ इस आत्मकथा के छोकीत्तर 
ठेलक ने अपने जोवन के अन्तर्वाह्म का खुछासा किया है, वह इस 
पृथ्वो पर सत्य-निष्ठा का एक अमर उदाहरण होकर रहेगा, इसमें 
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हमें तिर-मात्र भो सन्देह नहीं हैँ। आत्मकथा के हिन्दी-अनुवादक श्री 
हरिमाऊ उपाध्याय जी के साथ हमारा भी यह विश्वास है कि यह 
उज्ज्वल कथा भूमण्डल के आत्माथियों के लिए एक दिव्य प्रकाश 
का काम देगी गौर उन्हे माशा तथा आत्मा का अमर सन्देश सुनावेगी।' 


अध्याय ६ 


जन्म-सिद्ध संस्कार 


गाघी जी की भात्मकथा को विचार-दृष्टि से पढनेवाल्ले प्रत्येक 
जिज्ञामु के मन में यह प्रशन स्वभावत उपस्थित होता है कि इस समय 
एक विज्ञाल वट-वृक्ष के समान पृथ्वी पर उनका जो बढप्पन छाया हुआ 
हैं, उसका वोज उन्हें कब और किस तरह प्राप्त हुआ। यह तो हम 
समझ चुके है कि उनको महत्ता का मूझछ उनका सत्य-प्रेम है। पर 
सत्य से प्रेम करता उन्होंे कब और किस तरह सीखा? उनकी 
स्वयं छिखित जीवनो में तो हमें सत्य के प्रयोग हो मिलते है और उनके 
परिणामों का ज्ञान होता है। जीवन के प्रसगो पर सत्य के प्रयोग करने- 
वाले के मन में पहले निशचक सत्य-निष्ठा चाहिए | यह निष्ठा तो 
गाघी जी के जीवन में हमें दिखाई देती है, परन्तु उनके हृदय मे उस 
बारणा का जन्म कव और किस प्रकार हुआ--इस गम्भीर और योग्य 
कौतूहछ का निवारण उनकी आत्मकथा से बिलकुल नहीं होता। हम 
परीख्ते जन-साधारण के लिए यह वडी निराश्या-जनक वात है । इस 
अभाव के लिए हम ग्राधी जो को जवावदार ठहराना नहीं चाद्ते 
इस सम्बन्ध में उनके लिए कोई चारा ही नहीं था। यदि वे अपनी 
सेत्य-मिष्ठा को किसी घटना-असद्भ पर प्राप्त किये होते, तो उसे 
अकट करते में वे कभी न चूकते । छेकित जो चीज़ उन्हे जन्मनात सस्कार 
के रुप में मिलो है, उसका पूर्व-इतिहास स्वय उन्हे ही माछूम नहीं है । 
फिर वे छोगो को क्या लिखकर बताते? यही उनकी कठिनाई थी। 

तसार में कई लोग ऐसे भी होते हे जिनके जन्म-सिद्ध सस्कार तो 
बुरे होते है, परन्तु वे अपने जीवन के उत्तर-काल में शिक्षा, सत्सग तथा 
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अनुभव को प्रेरणा से बहुत सुघर जाते है। यथाथ में आात्म-सुधार ही 
जीवन का ध्येय है। महपषि वाल्मीकि का उदाहरण हमारे आशय को 
अच्छो तरह प्रकट कर सकता है! उनके सम्बन्ध में यह कथा प्रचलित 
हैँ कि अपने जीवन के पूर्व-काल में वे बडे दुराचारी थे । बूढमार और 
डकैती से ही उनका जीवन-निर्वाह होता था। जिन दिनो वे अपनी 
दुष्ट-चर्या में मदसा, वाचा, कर्मणा सलूग्न थे, किसो ने उनसे पूछा “माई ! 
यह तो बताओ, कि यह सव तुम किनके लिएकरते हो और लूट-मार 
से प्राप्त किये हुए तुम्हारे धन का उपयोग करनेवाले कौन है ? वाल्मीकि 
ने अपने कुटुम्बन्धरिवार के छोगो के नाम लिये। प्रद्नकर्ता ने तव उनसे 
कहां कि उन छोगो से जाकर ज़रा यह तो पूछता कि चोरी और 
डकती में जो तुम्हे पाप छगता है और उसके कारण तुम्हे भविष्य में जो 
दण्ड मिलेगा, उसके हिस्सेदार होने के लिए वे छोग राजी है या नही ? 
वाल्मीकि के हृदय में यह वात चुभ गई । वे घर गये और अपने लोगो से 
उन्होंने ऐसा हो प्रश्न किया । इस पर परिवार तो क्या, उनके स्त्री- 
बच्चो तक ने पाप में साभोदार होने से इनकार कर दिया। इस घटना 
ते वाल्मोकि की आँखें खोल दी। ससार को स्वार्थ-परता एवं विस्सारता 
उनके नेत्रों के सामने अपने नग्नरूप में दृष्टिगोचर होने छगी। उस दिन 
से वाल्मोकि के विचार और आचार की दिशाही बदल गई। 
कालान्तर में वे सत्व-निष्ठछः होकर चाण्डाल से चतुर महषि हो गये। 
उनका अमर प्रन्य रामायण बाज जन-नमाज में श्रद्धाययूवेंक पढ़ा और 
सुना जाता है। आदिकवि की प्रतिष्ठा उन्हे हो प्राप्त हूं। 
रामायण के दूसरे रुव्य-अ्रतिष्ठ लेखक गोस्वामी तुलतीदात जी 
के पूर्व-कालोन जोवन-चरित्र के सम्बन्ध में भो इसो तरह को फथा 
प्रचक्तित है। वाल्मीकि के समान दुराचारी तो वे नही थे, पर संसार 
के स्वे-साधारण छोगो के समान वे विषयानुखतत ज़रूर थे । अपनी स्त्रो 
के विना उन्हें एक दिन भो व्यतोत करला दुष्कर था। कहा जाता है कि 
किसी समय उनको धर्म-पत्नो दो-चार दिनो के लिए अपने माँ-बाप के 
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घर चली गई। तुलसीदास जी को स्त्री का यह स्वल्प वियोग भी 
असह्य हो गया, यहाँ तक कि वे अधीर होकर दूसरे हो दिन उसके 
पास ससुराछू पहुँच गये। उस साध्वी को अपने पति के इस व्यवहार 
से वडा क्षोम हुआ । अतएवं रज्जा-जनित क्रोध के आवेश में आकर उसने 
अपने विषयासक्त पति से कहा, भहाराज | आपका यह व्यवहार सभ्य 
मनुष्य को शोभा देनेवालो वात नहीं है। इस हाड-मास्र के बने हुए 
शरोर पर आप इतने अनुरक्त दिखाई देते है। यदि यही अनुराग आपको 
भगवान्‌ के भजन में हो, तो आपका कल्याण हो जाय।” गोस्वामी जी 
इस सार-भित कटूक्ति को सुनकर गम्भोर हो गये। उसी क्षण वे अपनी 
ससुराल से वापस चलें आये और ततपश्चातू उन्होंने अपनी जीवन- 
चर्या हो बदल दी। आज गोस्वामी तुलसीदास जी की राम-तिष्ठा से 
कौन परिचित न होगा? जन-समाज के लिए उनकी भाषा-रामायण 
स्थावर आध्यात्मिक सम्पत्ति है और साहित्य की मनोहर से भनोहर 
रचना मानो जातो है। 
इसी तरह को कहानी कृष्ण-भक्‍त सूरदास जी के सम्बन्ध मे भी सुनी 
जाती हैं। कहने का अभिप्राय यह है कि उपर्युक्त महापुरुषों के (जीवन- 
चरित्रो को पढ़कर हम अनाथास समझ सकते हैं कि उनको सत्य-निष्ठा 
का सूत्रपात कव और किस तरह हुआ। हम यह जान सकते हूं कि अपने 
जीवन के पूर्वाजित अनुभव का अवलम्ब छेकर उन्होने प्रसज्भविशेष 
में किसी खास घटना से चिरस्थायी शिक्षा ले छी। और इस भ्रकार दीक्षित 
होकर वे साधारण मनृष्य से जोवन्मुक्त साथु, महात्मा तथा महोपदेशक 
हो गये। गाधी जी के जीवन में ऐसे आकस्मिक परिवर्तत का परिचय 
हमें कहो भी नहीं मिक्ता। उनकी आत्मकथा से यह वात तो मालूम 
होतो है कि योवन के पूर्वाद्ध में उनमें काम-लिप्सा सर्व-साधारण ससारी 
सोगो के समान ही थी । परन्तु इसे हम मामूली प्राकृतिक प्रेरणा के सिवा 
कुछ नहीं कह सकते | एक पत्ली-ब्रत को विशुद्ध मानसिक भावता भी 
विषयासक्ति के साथ उनमें विद्यमान थी और इस सदभावना ने उन्हे 
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कई कठिन प्रनगो पर नैतिक पतन से सुरक्षित रक्वा। उनकी चर्चा 
महात्मा जो ने नित्लकोच होकर को है कोर यह ॒स्पप्ठ-वादिता बेवल 
उन्ही को विशेषता है। विपयासक्ति से वे अपनी योवनावस्या में ही 
धोरे बोरे वित्त होने लगे और जिस समय ससार के समस्त साधारण 
लोगो में यौवन को प्रेरणा वनी हो रहनो है, ठीक उसी लवम्या में हो 
उन्होंने ब्रह्मचर्य घारण करने का संकल्प भो कर लिया । इस मिशचय के 
हिए उन्हें गोत्वामी तुलसीदास दे समान किसी मर्म-मेद्री नतोह्त की 
आवश्यकता नहीं हुई। न फिर सूरदास के समान उन्हें छाचार होकर 
बपनी बाँखें फोडने की नौचत हो आाई। विषयानक्ति से बौवनावत्या 
में हो विरक्ति का आविर्भाव हो जाना एक ऐसी बनोती मानसिक 
निवृत्ति हैं जो जन्म-मिद्ध सस्‍्कार के विना उत्न्न हा। नहीं हो तकतो। 

लेकिन महात्मा जो को विपय से विराम उस्तो कम से होने लगा, मिस 
कम से वे सा्वेजनिक मेदा में तछल होने छगे। लोकन्सेवा के मूल में 
सानवश््नेंमग था और इस प्रेम को प्रेरणा देनेवालो उनकी हृदयन्गत सत्या- 
राषता थी। इस प्रकार उनकी उत्तरोत्तर वहनेवाली नैतिक महत्ता 
को जवनो सत्य-प्रियता ही थी। अभी तक वे यही कहते वयये है और 
आज विर्व-विश्रुतत महात्मा हो जाने के बाद भो उनका यहो कहना 
हूँ कि उनको चारो सटपट, अविराम परिश्रम-श्षीत्ता, तथा लोकनसेवा 
केवल सत्य को तलाघ के लिए हो हैँ। उनके कबनानुसार वह परम 
सत्य उन्हें मनी हस्तगत नही हुआ है, पर उनकी 'ऋलक उन्हें समय-समय 
पर अवश्य दिखाई देतो हैं। कहने का साराश यह कि याधो जी के 
विगत और वर्तमान जीवन को स्फूर्ति देनेवाली भाववा एकमात्र 
सत्व-निष्ठा ही है। इस निष्ठा से प्रेरित होकर बपने जोवन में उन्होंने 
सत्य के अनेक प्रयोग किये हे और उनसे उन्हें उल्तोष हो हुआ है। ऐसे 
प्रयोग उनके ज्ों तक जारी है और तव तक चलते रहेंगे, जब तक उन्हें 
सत्य के प्रत्यक्ष दशन न हो। 

जब प्रश्न यह उठता है कि यह रत्य-निष्ठा उन्होने कब और किस 
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तरह प्राप्त की। इस सम्बन्ध में हम पहले हो सकेत कर चुके है कि 
गाघी जी की आत्मकथा से इस वात का पता नहीं छूगता। 

यदि कोई मनुष्य थगा जो के उद्गम-स्थात का पता छगाने के 
लिए कलकत्ते से रवाना हो और किनारे किनारे चलता जावे, तो हरिद्वार 
के आगे गयोत्तरो तक तो वह मजे में चछा जायगा, छेकिन फिर इस 
वात का अनुमान करना भी उसके लिए कठिन हो जायगा कि उसके 
बागे गया जो को धारा सूक्ष्म रूप से किस प्रकार और किस स्थान- 
विधेप ने निकली है। ठीक उसी तरह गांधी जो की माहात्म्नगगा का 
पावन प्रवाह तो हमें उनके जीवन में दिखाई देता है और किनारे 
किनारे चले जाने पर हमें कुछ दूर तक वह आगे भी दृष्टिगोचर होता 
है, परन्तु अन्त में इस बात का पता नही छगता कि आख़िर इतनी बडी 
धारा किस सूक्ष्म रूप में और कहाँ से निकली है। महात्मा जी की सत्य- 
मिष्ठा-हपो सरिता का सूक्ष्म रुप हमें उनकी वाल्यावस्था में ही दृष्टिगोचर 
होता है और ऐसी अवस्था में जब कि ससार के स्वेतताधारण वालक 
स्वाभाविक प्रेरणा से ही फूठ बोलने लगते है और सत्य की उन्हे कल्पना 
सक नही होती। गान्धी जी अपनी आत्मकथा में लिखते हैँ कि वचपत 
में उन्हे सत्य हरिश्चन्द्र का नाटक देसने को मिला! उनके नन्‍हें-से 
हृदय पर उस नाटक का बडा प्रभाव पडा, यहाँ तक कि उस खेल को 
देखने के लिए उनका जी वार वार ललचाता। परन्तु पैसे कौन 
देता। अतएवं वे मन ही मन उस नाठक के दृश्यों को दुहराया 
करते, हरिइचन्द्र की मानसिक दृढता की प्रशसा करते और उन पर 
आई हुईं आपत्तियों पर एकान्त में आँसू भी वहाते! कई वार 
उनके बाल-हृदय में यह प्रइन भी उठता कि ससार के सभी छोग 
हरिव्वद्ध के समान सत्यवादी क्यों नही होते । उस विचार के साथ-साथ 
उनके हृदय में यह भी आकाक्षा उदय होती कि हरिष्चन्द्र के समान सत्य- 
समारावक में भी वन जाऊं और उन्हीं के समान सत्य के नाम पर 
कृष्ट सहन करने की क्षमता में भी आाप्त करूँ। 
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महात्मा जी की प्रौदावस्था में छोक-सेवा की जो छोकोत्तर लगत 
दिखाई देतो है, उसका भो सूक्ष्म रुप हमें उनकी वात्यावस्था में 
हो दृष्टियोचर होता है। अपनी आत्मकवा में वे“लिखते है. कि स्कूछ की 
पुस्तकों के सिवाय वे दुसरी कित्तावें नही पढते थे। परन्तु एक मौक़ा ऐसा 
आया कि श्रवण-पितुभकिति नामक एक छोटोनी पुत्तक उन्हें अपने पिता 
को मेज पर पडी हुई मिली। कौतूहरूवश उन्होंने उसे उठा लिया और 
पढने लगे । उसे पढ जाने के वाद श्रवण को मातृ-पितृ-भक्षिति का बडा 
गहरा प्रभाव उनके हृदय पर पडा । उत्तो दिन से श्रवण-चरित्र के अनुकरण 
करने की अवृत्ति उनके मल में जाग्रत हो गई। परन्तु इसके भी पहले 
उनके हृदय में माता-पिता तथा वडेलूढों के प्रति भक्ति-निष्ठा वत्तमान 
थो। श्रवण-चरित्र ने उन्हे एक आदर्श दे दिया। यही वात सत्य-निष्ठा के 
सम्बन्ध में मो कही जा सकतो हैँ । 
इस प्रकार विचारवान्‌ पाठक देखेंगे कि शैभवावस्या में हो गाधी जी 
के हुदय पर हरिश्चन्द्र नाटक और श्रवण-पित्‌-मक्ति का विरस्थायी प्रभाव 
पड चुका। आज यदि हम उनके वडप्पन को एक विशाल गगन-चुम्बो 
इमारत का रूपकदेना चाहें, तो हमें उस भवन के दो आधारभूत स्तम्भ 
दिखाई देते हैं। एक तो है लोक-मेवा और दूसरी है सत्यनिष्ठा । इन दोनो 
का सूक्ष्म सू्पात उनको वाल्यावस्था में हो हो चुका था। किसी प्रभाव- 
शालों वाटक को देखने तथा पुस्तक को पढने के वाद क्षणिक उत्साह का 
होना एक स्वाभाविक वात है, जो कई लोगो के सम्बन्ध में कही जा सकती 
है। परन्तु ऐसे सत्नभाव का सदेव के लिए अमिट हो जाना और वह भी 
दस या बारह वर्ष को छोटी उम्र में, एक ऐसी असाधारण से असाधारण 
घटना है कि उसकी सम्मावना हम जन्म-गत सस्कार के विना सिद्ध हो नही 
कर सकते । न जाने कितने बालक आज भी सत्य हरिह्वद्ध का नाटक 
देखते होगे तया श्रवण-चरित्र मो पढते होगे | पर ऐसे कितने निकछेंगे 
कि जिनके हृदय में अवण तथा हरिश्चन्ध के अतुकरण करने की मानसिक 
बाकाक्षा उतन्न होती होगी। यथाय में हन दोनो पुरुषो के चरित्र ऐसे 
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हूँ कि वे वाल्यावस्था मे साधारण छोगो को वे शुष्क और नीरस प्रतीत 
होते हैं, शिक्षा ग्रहण करने की प्रवृत्ति तो दूर हो रही । परन्तु वाहक 
गाबो को इन चरियरों में अदूट नैतिक सम्पत्ति मिल गईं । आज उनके 
समान इस पृथ्वों पर ऐसा दूसरा श्रोमान्‌ कौन है, जिसका कोष अक्षय 
हो और जिसका धन दोतो हाथो से पानी के समान वहाने पर भी उत्तरो- 
त्तर बढ़ता हो जाता हो। इस अविनाञी आध्यात्मिक सम्पत्ति के अधिकारी 
भहात्मा जो अपनो वाल्यावस्था में ही हो गये। ऐसे मनुष्य से बढ़कर 
सौमाग्य-शालो और कौन हो सकता है? 

गांधी जी को छोक॑पणा तथा सत्य-भावना केवल अपना आदर्श 
स्थापित करके हो शान्त न हुईं। यह तो बहुत मामूलो वात है और प्रत्येक 
पहा-लिखा मनुष्य इसे जानता है कि किन गुणों के लिए किन देवताओं 
तेया महापुरुषो को आदर्श मानना चाहिए। परल्तु जानकर हो क्या, प्रत्यक्ष 
भाचरण में अनुकरण करने का शुम सकत्प तथा नैतिक व भी चाहिए। 
नायमात्मा बलहोनेन रभ्य '। परमात्मा का साक्षात्कार इस बल के विना 
समव नहीं। यह नैतिक बल हमें गाधी जी में उनकी वारावस्था से ही 
दिखाई देता है । समय समय पर उन्होंने इस शक्ति का कैसे परिचय 
दिया, इस वात की चर्चा हम सत्यारावन शीर्षक अध्याय में करेगे । 
यहाँ पर हमें इतना हो वतछाना अभीष्ट हूँ कि गाधी जी की महत्ता के 
जो दो आधारस्तम्भ-गुण है, उनका अज॑न उन्हें इस जन्म मे नहीं करना 
पढा। उनके सस्कार तो वे जन्म ही से लेकर आये थे | हाँ, अलवत्ता 
इतना तो मानना होगा कि इस जीवन में उन्होने आचरण-द्वारा उन जन्म- 
सिद्ध नैतिक गुणो का और भी अधिक विकास किया है । 

जो छोग वच्चो की मानसिक जाँच-पडताल में माता-पिता के सस्कार 
तथा स्वभाव को भी महत्त्व देते है, उनके लिए भी कुछ विचार-सामग्री 
गावी जी के चरित्र में मिल सकती है। उन्होने अपने पिता के सम्बन्ध में 
लिखा हूँ कि वे कुटुम्ब-प्रेमा, सत्यप्रिय, शूर और उदार पर साथ ही 
ओषी थे। क्रोध की मात्रा तो गाथी जी की मानसिक रचना में नहीं के 
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बरावर है, पर पिता के सभी गुण उनमें वहुत बढ़े पैमाने में पाये जाते 
है। अपनी जिस स्वामिमान-वृत्ति से उन्होंने सारे हिन्दुस्थान को वात ही 
बात में इतना स्वाभिमानी वना दिया, वह भी उनके पिता में किसी 
अथ में विद्यमान थी। एक वार असिस्टेन्ट पोलिटिकल एजेंट ने राज- 
कोट के ठाकुर साहव का अपमान किया। गांधी जो के पिता जी ने 
उसका विरोध किया। एजेंन्ट बडे अग्रसन्न हुए और उनसे माफी 
भाँगने को कहा। दिन भर हवालात में रहना उन्हें मजूर हुआ, पर 
उन्होने माफी नही माँगी । आज उत्ती पिता के पुत्र का स्वामिमान एक 
समूचे साम्राज्य को जड को हिला रहा है। 

महात्मा जो में जो धर्म-भावना और शारीरिक कष्ट सहने की असा- 
चारण प्रवृत्ति पाई जाती है, वह उनकी माता में भी विद्यमान थी। वें 
वढो भावुक और धर्म-मीरु थी उपवास-सम्बन्धी जो घर्म-भावना महात्मा 
जो के स्वभाव में पाई जाती है, वह तो प्रतीत ऐसा होता है कि खास 
उनकी माता जो की ही आध्यात्मिक सम्पत्ति थी, जो पुत्र को विरासतन 
'मिलली है । हम पहले ही लिख चुके है कि वे किस तरह हमेशा उपवास किया 
करतो थी गौर चौमासे में सूर्य-दर्शन के विगा कई दिनो तक निराहार रह 
जाया करती थी। दुनिया जानतो है कि गाधी जो उपवास-त के कितने 
अमी है। यह युग खाने-पीने का बडा शौक़ीत है। विशेषकर पाइचात्य 
सस्यता मे तो अनशन-्त के लिए कोई स्थान हो नहीं। जमाने की 
इस सास्क्ृतिक परिस्थिति में अपने उपवासो के कारण महात्मा जी को 
कई थार उपहासास्पद भी होना पडा है। फिर भी इस वात को कौन 
समभदार बादमी अस्वीकार कर सकता हूँ कि इसी ब्रत की वदौलत 
परवदा' जेल में आमरण अनशन का भयकर मत्तव्य स्थिर करके 
इस महात्मा ने भारतीय राष्ट्रीयत को जो सेवा की है, वह उनके 
सेवान्मय जीवन में भी अद्वितीय है। 

इस वियय में महात्मा जो नें अपनी आत्मकथा के दूसरे भाग में 
अग्रलिखित विचार प्रकट किये है -- 


( ९३ ) 


“वाढरूको को जिस तरह माँ-बप की आकृति विरासत में मिलतो 
है, उप्ती तरह उनके दोष-गृण भी विरासत में मिलते है। हाँ, आस-नास 
के वातावरण के कारण तरह तरह की घटा-बढी होती जाती है! परन्तु 
मृल पूँजी तो वही रहती है जो उन्हें वाप-दादो से मिल्ली होती है। यह 
भी थैने देखा है कि कितने ही वालक दोषो के इस विरासत से अपने को 
बचा छेते है। यह तो आत्मा का मूल स्वभाव है । उसकी वलिहारी है।” 

गाधी जी के इन विचारों से हमारा मत-मेद है। हमारी सम्मति में 
प्रत्येक बच्चे की मूल पूँजी तो वही रहती है, जिसका अर्जन वह, स्वयम्‌ 
अपने कर्म और अनुभव के द्वारा पूर्व जन्मों में कर चुकता हैं। वाप- 
दादो से उसे मूल पूँजी नही मिलती । हाँ, शरीर ससरय॑ के कारण उनसे व्याज 
के रुप में कुछ थोडा-सा भक्ा-बुरा स्वभाव जरूर हासिल कर लेता है। 
जो बालक अपने को दोषो के विरासत से बचा छेते है, उनके पूर्व-सस्कार 
बहुत अच्छे और सुदृढ रहते है । आत्मा के मूछ स्वभाव को इसका कारण 
वत्ताना हमें ठोक नही जेचेता । यदि ऐसा होता तो सभी वाछूको को अपने 
माँ-वाप के दोषों से सुरक्षित रहना चाहिए, क्मोकि आत्मा तो सभी में होती 
हूँ। और उसका मूल स्वभाव एक ही है। माता-पिता के ससग-दोष 
से बचना या न बचना बालक की परिस्थिति तथा शिक्षा-दीक्षा पर 
अवल्म्बित है। 'जोव-दृष्टि से ससार मे प्रत्येक प्राणी की स्वतन्त्र सत्ता 
है और उसकी नैतिक तथा आध्यात्मिक पूँजी मी खास उसी की होती है। 

अपनी इस पूर्वाजित सम्पत्ति को लेकर हो वह जन्म लेता है मोर कुछ 
घटा-वढी के वाद उसी को साथ छेकर वह लोकान्तरित भी होता है। कोई 
भो बच्चा माता के गर्म में घुले-पुछे साफ स्लेट के समान नही आता। 
उसमें तो व जाने कितनो छिखाई-पढाई पहले हो से विद्यमान रहती हैं। 

जो लोग वत्तमान जोवन को प्रथम और अन्तिम भी मानते है, वे 
सृष्टि-रहस्य का ककहरा भी नहीं समभते। इस दृश्य और अदृश्य जगत 
के मूल में जो परम अविनाशो तत्व विद्यमान है, उसकी अवरोहण और 
आरोहण ऐसो दो क्रियाये हैँ। इन्ही दो क्रियाओं से एक उम्बाकार दृत्त 
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बन जाता है, जिसे हम जगत्‌ के नाम से पुकारते है। वह इन दोनो 
क्रियाओं को सयुक्‍त गति के अतिरिक्त और कुछ भी नही हैँ। जीवन- 
यात्रा के यही दो पथ है। बवरोहण-पथ में वह परम तत्त्व अपनी 
अयाय॑ता से नोंचे उतर कर नाना रुप में उत्तरोत्तर प्रकठ होता हैं और 
कित्ती एक निदिष्ट सीमा पर पहुँच कर भिन्नता का वाना छोडते हुए 
अपनी चही पुरानो एकता की मोर अग्रततर होता है। इस ऊर्दू वगामी गति 
को आरोहण कहते है । 


मनुष्य एक आरोहण-शील प्राणी है। उसका जीवन अमरनाथ की 
चढाई के समान है। जिन लोगो ने यात्रियों को अमरनाथ पर्वेत पर 
देव-इशेन के लिए चढते हुए देखा होगा, उन्हें इस जीवन का रूपक 
अच्छो तरह समझ में आ जावेगा । प्रत्येक यात्री अपत्ती अपनी शक्ति 
के महारे दो-चार साथियों के साथ चढता चला जाता है। कोई किसी 
को उठाकर गिख॒र तक नहीं पहुंचाता। स्वावलम्बन के सिवाय कोई 
गत्वन्तर नहीं। परन्तु हाँ, प्रत्येक के हाथ में एक ल्कडी ज़रूर चाहिए, 
जिसके आधार को आवश्यकता चढाव के पग पग पर हुआ करती है। 
जोवन-विकास के ऊरद्ेवगामी पथ पर मानव-धर्म हो आधारभूत लकडी 
का काम देता है । यदि धर्मरूपी लकडी का सहारा व मिले, तो जीवनयात्री 
के पैर कही भी फिसल जायें और देव-दर्शन से वचित होकर वह किसी 
भयकर जाई में गिर पडे । कहने का साराश यह है कि इस संसारन्यात्रा 
में प्रत्येक आरोहणशौल मनृष्य अपने ही धर्म-वल के सहारे श्रोचरणो 
को ओर अप्रसर हो रहा हूँ । कोई आगे बढ चुका है, कोई पीछे है; 
परन्तु समी को गति देवस्थान को ॥ओर है। 


गावों जी उत्त देव-स्थान के वहुत निकट पहुँच चुके है । न जाने, इस 
दुर्गंम यात्रा को समाप्त करने में उन्हें कितने जन्म छग अये । प्रतीत तो 
ऐसा होता हूँ कि देव-मन्दिर कौ विमल पताका उन्हे पूर्वजन्म से ही 
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दृष्टिगोचर होने छगी थी। यदि ऐसा न होता, तो माता के गर्म से ही 
वे सत्यनिष्ठा तथा सेवाभाव के देव-दुलभ सस्कारो फो लेकर जन्म धारण 
ने कर सकते ओर हरिद्चद्ध तथा श्रवण-चरित्र का पावन प्रभाव उनके 
वाल-हृदेय पर कुछ भी न पडता। अतएवं हमें तो इस वात पर निल- 
मात्र भी सन्देह नही है कि उनकी वत्त मात महत्ता अधिकाम में उन्हे पुर्वे 
जन्मानित नैतिक सम्पत्ति के रूप में ही मिली है। 


अध्याय १० 


सत्यारापन 


इतर का प्रचार चोमित होते हुए भो इतना विस्तृत है कि नाववी 
विचार और कल्पना के लिए उत्तके ओर-छोर का पता रूगाना अत्तम्भव 
है! वित्त प्रकार भ्रमृद्र को मछली विस्तृत जल-राशि के वाहर विकल ही 
नहीं सकती और निकछने के वाद जपनी चेतदता खो बैठती है, ठौक उत्ती 
तरह हमारे विचारो की दौड़ वही तक रहतो है, जहाँ तक द्वैत का साम्राज्य 
है। उच्तके वाहर तो उनका अवसान हो जाता हैँ । जल के बाहर 
निकलते हो जब मछली साशून्य हो जाती है, तो उत्त वेचारी को स्पल 
की कल्पना ही क्या हो सकतो है ? ठोक यहो हालत हमारी विचार-शक्तति 
को है। दत के बन्दर बहंत सत्य के पत्यक्ष देन नही होते और उसके 
बाहर हमारे विचारों को पहुँच हो नही होतों। बतएव इतना तो स्पष्ट 
प्रतोत होता है कि सत्व-दर्शन केवल विचार के नेचो से संभव नहीं। उसके 
लिए तो हमे मन, चिन्तन तथा आचरण के ह्वारा अपने बन्तकरण 
को जाप्रत करना होगा, सकत्प-विकल्य-शून्य, निविकार और शान्त बात्मा 
में हो परम-सत्व का प्रतिविम्प पड सकता है। तक तया विवेक से हम 
सत्य को एकमात्र चत्ता को सिद्ध ज़रूर कर सकते है, परन्तु उसका 
प्रत्यक्ष दर्शत तो निविकल्य चनाधि को अवस्या में हौ समव है। 

जब मनृष्य को विचार्घारा हैत के भीतर ही भीतर चक्कर 
काटती हुँ और उसके बाहर नहीं निकछ चकती, तो उसको प्रकृट करने- 
वाली भाषा भी दतमाव के अतिरिक्त वोल हो क्या सकतो है ? जन्तरदे्शी 
जाचायों ने अनुमूत अद्वतावत्या को भाषा के छारा प्रकद करने में 
कोई वात उठ नहीं रखी, परलु उन्हें अन्त में नेति, नेति कहकर 
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मौनावरूम्बन ही करना पडा । भला, द्वैत की भाषा अद्वैत-वर्णन 
किस प्रकार कर सकेगी ? इसी आजय को प्रकट करनेवाठी एक कथा 
उपनिषदो में वणित है। एक वार किसों शिष्य ने अपने पारदर्शी आचार्य 
से प्रइ्न किया कि महाराज, ब्रह्म का स्वरूप कैसा है, मुझे कृपाकर 
सुनाइए । आचार्य इस प्रइव को सुनकर चुप रहे। शिष्य ने उसी प्रव्त 
को कई वार दुहराया, परन्तु गुरुजी कुछ न वोले | तब जरा खीक कर 
शिष्य ने कहा कि महाराज, मेरी प्रार्थना की ऐसी अवहेलना क्यों ? 
आचार्य बोले, प्यारे शिष्य, ब्रह्म-वर्णन तो में कर चुका, क्या तुम न समझ 
पाये ? अहत परमात्मा तो बब्दो के परे है, अतएव उसका वर्णन मौच 
हो हो सकता है। 

साराग यह है कि जिस अर्थ मे हम ससार के अन्यात्य भौतिक 
पदार्थों को जानते है, देखते है तथा इतर स्थूल एवं सुक्ष्म इच्ियो 
से उनका ज्ञान प्राप्त करते हे, उस अर्थ में परम सत्य की जानकारी नही 
हो सकती। 'विज्ञातार केन विजानीयात्‌'? जो स्वयं सबका जानने- 
वाला है, उसे कोई कैसे जाने ? जो आँखें सबको देखती है, वे स्वय 
अपने पर दृष्टिपात कैसे करें ? यहो कठिनाई मनुष्य को भी आत्म- 
परिचय प्राप्त करने में होती है। फिर भी इसका यह भर्थ नहीं हो 
सकता कि ब्रात्म-जान अथवा ब्रह्म-ज्ञान का होना असम्भव है। सर्वथा 
सम्भव है, लेकिन आत्म-ज्ञान की किया निय्यली होती है। जिस 
समय हम अपने सामने किसी भौतिक पदार्थ को देखते है, उस समय 
थदि हम अपना मानसिक विदल्ेपण करे, तो प्रतीत होगा कि देखने को 
क्रिया, द्रष्टा, द्रष्टव्य और दर्शन--इन तीन श्ावनों से सिद्ध होती 
हैँ। जब जब आत्मा अपने से भिन्न किसी अनात्मा का ज्ञान भौतिक 
इन्द्रियों के द्वारा प्राप्त करतो है, तव तव उपर्युक्त तीव साधनों का 
होना अवश्यम्भावों है। परन्तु आत्मा स्वयं अपने को जब देखतो 
है, तब दृष्टा, दृष्टव्य और दर्शन तोनों का अवसान हो जाता हैं, 
अथवा यो कहे कि तीनो एकाकार हो जाते हँ। इसी छिए कहना 
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पडता है कि जिस अर्थ में हम भौतिक पदार्थों की जानकारी प्राण 
करते है, उस अर्य में बात्म-श्ञान सम्भव नहीं हो सकता। नायमात्मा 
अवचनेत लम्य । फिर भो एक निराछे अर्थ में आत्मा की जानकारी 
विलकुछ सम्भव हूँ। यदि ऐसा नहीं होता, तो जीव-सृष्टि के लिए 
आशा हो क्‍या रह जातो ? फिर तो अनान ही अनन्त हो जाता | 

सत्य, आत्मा भौर परमात्मा दोनों के लिए पर्यायवानी शब्द 
है। अध्यात्मन्गास्तियों का पिद्वान्त हूँ कि यह समूचा विष्व-प्रपत 
शक हो मूछ तत्व का रूपान्तर हूँ ! इसको परमात्म-तत्त भी कहते हैं। 
इसी तत्व को ओर वेदान्त ने (ब्रह्म) शब्द से सकेत किया है। बढ 
अह्मनत्र अपनो पूर्णता को मुरक्षित रसते हुए सृष्टिप्रसार में विबर 
कर अथवा प्रतिविम्बित होकर अनस्य आत्मा के रूप में भी विद्यमान 
है। इसी वात को हैत को भाषा में ऐसा कहता पड़ता हैँ कि आत्मा 
परमात्मा का ही अश है। समुद्र और बृ'द की तथा अग्निराशि और 
चिनगारो को उपमाओं से भो छोग दोनों का सम्बन्ध समझ लेते 
है। परन्तु इसके साथ साथ इतना भी समझ छेना चाहिए कि किसी 
भी भौतिक पदार्थ को उपमा से हम आत्मानरमात्मा के अन्योत्य- 
सम्बन्ध का ययार्य ज्ञान प्राप्त नही कर सकते। जल-राशि से एक 
यूँद निकाह छेने पर समुद्र एक बूंद से कम हो जाता है। परन्तु 
परमात्मा से असस्य आत्माओं के आविर्भूत होने पर भी उसकी पूर्णता 
में कोई अन्तर नही पडता। परमात्मा को इस विलक्षण विशेषता को एक 
विलक्षण इलोक के हारा ही वेदान्त ने प्रकट किया हूँ -- 

“पृर्णमद पूर्णमिद पूर्णालूणम्‌दच्यते। 
पूर्णस्य पूर्णणादाय पूर्ण मेवावद्षिष्यते ॥ 

थूरे से पूरा निकलने के वाद भो पूरा ही शेष रह जाता है! कैसा 
विलक्षण गणित है!!! 

कहने का आशम यह है कि आत्मा और परमात्मा दोनों पूर्ण 
है। दोनो का वस्तुत एक हो मौलिक रूप है। दोनो शुद्ध, बुद्ध और 
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मुक्त हे। दोनो एक होते हुए दो है और दो होते हुए भी एक है। 
दोनो देश, काल और निमित्त के परे हे। दोनो अविनाशी एवम्‌ अपरि- 
वर्तन-शील है और इसो अर्थ मे दोनो सत्य हे, क्योकि इनका क्षय कभी 
नही होता। वोल-चाल की भाषा में जगतू सत्य होते हुए भी वेदान्त 
को भाषा में मिथ्या है, क्योकि वह परिवर्तत-शीछ और नाशवान्‌ है। 
ब्रह्म (आत्मा अथवा परमात्मा) सत्य है, क्योकि वह अविनाशी है। 

यह अविनाणशो सत्य एक निर्वाध तत्व है। परन्तु वह निर्वाध 
बवस्था में हो सोमित नहीं हूँ। विश्व-पपच के रूप में प्रकट होकर 
उसने अनन्त सापेक्षिक रूप धारण किये हूँ । ससार में हमे इन्हीं 
रूपो के दर्शन हो सकते है। निवर्धि-सत्य के दर्शन के लिए हमें 
अपनो चेतनता को ससार के परे छे जाना पडता हूँ। सत्य के इस 
परम रूप का दर्शन जीव-सुष्टि का परम से परम ध्येय हैँ । इस 
विषय की शर्चा हम यत्किचित्‌ विस्तार के साथ सत्याग्रह का स्वरुप- 
वाले अध्याय में करेगे। अतएव यहाँ इतना ही वसः होगा । 

सत्य के इस निर्वाव-स्वरूप को अपनी जानकारी के सम्बन्ध में 
महात्मा जी ने अच्छी तरह खुलासा कर विया हैँ। वें अपनी आत्म- 
कया को भूमिका में छिखते हैँ -- 

“परमेश्वर की व्याख्यायें अगणित है क्योंकि उसकी विभूतियाँ 
भी अगणित है। विभूत्तियाँ मुझे आइचर्य-चकित तो करती ही हे; 
मुझे क्षण भर के लिए मृग्ध भी करती हूँ, पर में तो पुजारी हूँ 
सत्य-हपी परमेश्वर का ही। मेरी दृष्टि में वही एकमात्र सत्य है, 
दूसरा सब कुछ मिथ्या है। पर यह सत्य बब तक मेरे हाथ नही 
लगा है। अभी तक तो मे उसका शोषकमात्र हूँ। हाँ, उसकी 
शो के लिए मे अपनी प्रिय से प्रिय वस्तु को भो छोड देने के लिए 
तैयार हें और इस शोधरूपी यज्ञ में अपने झदीर को भी होम देने 
को तैयारी कर लो है। मुझे विश्वास है कि इतनी शक्ति मुझमें है । 
परन्तु जब तक इस सत्य का साक्षात्कार नहीं हो जाता, तव तक मेरी 
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अन्तरात्मा जिते सत्य सममतो है, उसो कात्यनिका सत्य को अपना 
आधार मान कर, दोप-स्तभ समभफर उसके सहारे में अपना जोवन 
व्यतोत करता हूं।” 

हम पहले हो किसो अध्याय में छिस चुके है कि महात्मा छो 
ने सत्य-आन-सम्बन्ध असम्यंत्ा प्रकट करके अपनों सत्य-निष्ठा का 
हो परिचय दिया है। सचमुच में सत्यरपों परमात्मा का प्रत्यक्ष 
दशन दुर्लन में भा दुलंभ है। जाव-सृष्टि के लिए सत्य-मालातूकार 
परम से परम उद्देश्य मा हैँ । उसे सिद्ध कर चुकने के वाद मनुष्य 
आणकाम हो जाता हूँ। उसके लिए फिर कोई समस्या हो नहीं रह 
जाती । जोवन के इस परम लक्ष्य को सिद्ध करने के लिए न 
जाते कितने जन्म-जन्मान्तर को आवश्यकता होतो हैँ, यह कौन कह 
सकता हूँ। गाव। जा इस सत्य-हपा रत्न को तलाश में प्रयलथोल हैँ । 
उनका सारा जोबन इसो एक घून में व्यस्त हैं। जननसमाज को 
सेवा भो वे उस्रो परम तत्त्व को प्राप्ति के लिए कर रहे हैं। उनकी जोवात्मा 
अपने प्रियतम परमात्मा से मिलते के! अधोर है। उनकी यह 
आध्यात्मिक उत्कठा उनको भह्ता के सर्वधा अनुरूप हैँ। अभी 
उनको आत्मा पर माया का पतला-सा आवरण पटा हुआ है। उत्त 
भहोन परदे से छत कर उन्हे अभो सत्व को यत्किचिंत्‌ भलक हो 
दिखाई देतो है। इसो कारण उनमें अभी कर्म-शीलता भो वनी हुईं 
है। जिस दिन उनको बात्मा से माया का यह सूक्ष्म आवरण भी हट 
जावेगा और सत्य के अत्पक्ष दर्शन होंगे, उस दिन महात्मा जो 
कदाचितू निशचल होकर अपनो सारो राजनीतिक तथा सामाजिक 
खठपट भा छोड वेठें और सत्म, शिव, सुल्दरम' को वौकों और 
अलौकिक भाँको में मस्त जौर आवन्दविभोर होकर हमेशा के लिए 
मौत भी घारण कर लें। “मन मस्त हुआ फिर क्‍यों बोले।” 

ऐसो द्वालत सभो अत्यक्ष-दर्शियो को हो जातो है। ब्रह्म का जानने- 
वाला स्वयम्‌ ब्रह्मरूप हो जाता है। “जावत तुमहि तुमहि ह्वजाई।' 
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ग्रह्मजान में विचारों का पृर्ण-विरामसे-आाता. -दें+्मीरिं जहाँ 
विधारों का अवतान हो चुका, वहाँ कर्म को सम्भावना कैसी ? 

अब यह प्रदन उपस्यित होता हैँ कि निर्वाघ। सत्व-म्रह्म के प्रत्यक्ष 
सांक्षातूुकर होने के लिए मुमुक्षु को फ्रिंन साधनों का अवलम्बन 
करना चाहिए। इसका उत्तर देना ही धर्मशास्त्र का प्रधान विषय 
है। अनेक छोग अनेक प्रक/र से अपनी अपनी भानसिक प्रवृत्ति के 
अनुसार इस प्रश्न का उत्तर देना पसन्द करेंगे। ज्ञानी ज्ञान-मार्ग की, 
कर्मयोगो कर्म-पथ को, भक्त भक्ति-मार्ग को सिफारिश करेगा। परन्तु 
हम तो सर्व-पावारण छोगों के लिए साधारण-मी भाषा में यहो कहना 
उचित समझते हूँ कि भिगुणात्मक ससार के परे जाकर निर्वाद सत्य 
के साक्षात्कार के दिए सामथ्यंवान्‌ होने के पहले प्रत्येक मोक्षकामी मनुष्य 
को परम सत्य के आविर्भूत, अवतरित एवम्‌ सापेक्षिक रूपो को उपासना 
करना चाहिए। निर्वाध सत्य के अगणित सापेक्षिक रूप है। इन्ही झपो 
को उपासता को साथन बना कर मनुप्य परमसत्य के साक्षात्कार मं 
समर्थ हो सकता है। धर्मग्रास्त्र ने आचरण के लिए जितने नैतिक 
गृण निश्चित किये हे, वे सब परमसत्य के सापेक्षिक रूप ही है। उन्हें 
हम सापेक्षिक इसलिए कहते है कि उनके यथोचित पालन में हमें देश, 
का तथा पान का तुलनात्मक दृष्टि से विचार करना पडता है। दया, 
करुणा, क्षमा, दानयोलता, सहानुभूति, न्याय, औदार्य तथा प्रेम इत्यादिक 
मानवोचित गुण सत्य-ब्रह्म के ही सापेक्षिक रुप है। इन्ही के समाराघत 
से मनुष्य आचरण-वल प्राप्त करता हैँ और हृदय को शुद्धि भी होती 
हूँ। हृदय के शुद्ध और सद्भावना-समन्वित होते ही मन निविकार 
बोर निर्मह हो जाता है। निर्मल अन्त करण में परम/त्मा का साक्षात्कार 
विलकुछ सुलभ हूँ । ज्ञान, कर्म और भविति-इन तोनो साधनों में धाहे 
कोई विशेष रूप से किसी भी भार्ग का अवरूम्बन करे, परन्तु चित्त- 
शृद्धि का होना सभी के छिए आवश्यक है। मन को विकारों के पाश् 
से भुक्त करना ही उपयुक्त तोनो धर्म-मार्गों का ल्ष्य-विन्दु है। 
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अब प्रदइन यह उपस्वित होता हूँ कि सापेक्षिक सत्य की पहचात 
हम अपने प्रतिदित के जोवन में किस प्रकार करे। इस काम में मनुप्य 
को सहायता पहुँचाता ही धर्मगास्त्र का कर्त्तव्य है। परन्तु घाम्त्-्मान 
जितनो सहायता दे सकता है, उसके सिवाय धर्म-पय पर आरढह रहने 
वाल्ले मनुष्य को नदुभावना और विवेष-गक्षित को भी ज़रूस होतों 
है। सदुभावता की प्रेरणा न मिलने पर घास्तों का कोरा ज्ञान अजागह- 
स्तन के समान निष्फल हो जाता हूँ । हम चाहे इस वात को वृद्धि के 
आधार पर बच्छो तरह सममते हो कि दु सी मनृप्य समवेदना अबबा 
दया का पात्र है, फ़िर भो यदि हृदय में आवश्यक त्तदूभावना न रहो 
तो जानते-वूकते हुए भो हम किसी सत्यात्र की कुछ भी सहायता नही 
कर सकते। परन्तु कोरों विचार-शून्य सदभावता कई बार कुपात्र को 
सहायता पहुँचा कर धोल्ता जा जातो है। अतएवं धर्माचरण के लिए 
विचारशेलता की भो उतनी हो आवश्यकता हुआ करतो है। तव कहना 
होगा कि मानवोचित धर्म के पालन में, सापक्षिक सत्यो के समाराधन में 
हमे शास्तज्ञान, सदृभावगा और विवेक इन तोनो क्षाधवों का सम्बक्‌ 
योग चाहिए! 
अव देखना हैँ कि सापेक्षिक संत्यो को पहचान हमें किन-किन 
हुपो में करतो चाहिए। इस काम के लिए हमें विचारशीलत। को वडी 
आावध्यकता गोतो है। दो मनुष्य आपस में छडते हे। एक ने दूसरे की 
सम्पत्ति छीन छो है। अधिकारों को इस लडाई में त्ञापेक्षिक सत्य 
उसी के पक्ष में है, जिसके हक छोव लिये गये हूँ। न्याबाधाश या 
कोई भो समझदार आदमो अधिकार छोननेवाह़े को मिथ्याचारी 
और दण्डनोय ठहरावेगा। कोई दुराचारो शक्तिमान्‌ किसी निस्तहाय 
व्यक्ति को व्यर्य सता रहा है। इस्ध मामले में सत्य निस्सहाय अशक्त 
के हो पक्ष में रहेगा और धमंचारो मनुष्य दुष्ट को दण्ड देते में 
तथा अशक्त निर्दोषों को सहाप्तता करने में कुछ भो सकोच न करेगा । 
कहने का साराश यह कि नोति-शास्त्र ने जन-्समाज के सामूहिक 
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जोवन को संचालित करने के लिए जितने नियम निर्धारित किये है, थे 
सव परमसत्य के सापेक्षिक आधार पर ही अवरम्बित है। इन नियमों 
के पालन करनेवाले को हम सदाचारो कहते है, क्योकि उनका आचरण 
सत्‌ अयबा सत्य-धर्म पर स्थित रहता है । सदाचरण की सोपान-परम्परा 
के द्वारा हो मनृष्य परम सत्य परमात्मा तक पहुंच सकता हूँ। भोक्ष- 
कामों के लिए इसके अतिरिक्त कोई भो दूसरा साधन नही है। 

महात्मा जो के आत्म-चरित्र को विचारपूर्वक पढने से प्रतीत होता 
हूँ कि सदाचारप्रेयता उनको जन्म-सिद्ध विशेषता थी। गुरुजनो 
को सेवा करना, उनको आज्ञा को शिरोधाय समझना तथा सच बोलना 
उनको वात्यावस्था के स्वाभाविक लक्षण प्रतीत होते है। सदाचार के 
नियमों का परस्पर ऐसा सम्बन्ध रहता हैं कि किसी एक नियम का अच्छी 
तरह पालन फिया जाय, तो अन्यान्य नियमो का आचरण सुगम हो जाता 
हू। सदाचरण का सबसे पहला उदाहरण हमे गाघो जी के जीवन में 
पितृ-सेवा के रूप में दृष्टि-्गोचर होता हैँ । स्कूल से लौटनें के वाद 
ससार के सर्ववाधारण वालकों को खेल को सूभतो है, परन्तु बारूक 
गरावों को यह वात पसन्द नहीं थो। वे बीमार पिता की सेवा में 
चलन हो जाते थे । माता के प्रति भा उनकी वैसी ही असाधारण निष्ठा 
, भी। ययाय॑ में यह मातु-भक्ति गायों जो को सत्य-पालन में बडी 
धहायक हुई। जिस देवों के चरणों में उनको इतनो प्रगाढ श्रद्धा थी, 
उसका वचन भग करके उसे मानसिक सन्ताप पहुँचाना, अथवा अपने 
मिय्याचार को छिपाकर' उसे घोखा देना वालूक गाघी को बिलकुल 
मंजूर नहीं था। 

जिन्म-सिद्ध सस्कार' शोप॑क अध्याय में हम इस वात को चर्चा 
कर चुके हूं कि गाधो जो को मातृ-पितृ-भवित एवम्‌ सत्य-निष्ठा उनके 
वर्तमान जोवन की विलकुछ जन्मगत विशेषता हूँ । यदि ऐसा नहीं 
होता, तो श्रवण-पितु-मक्ति और सत्य हरिश्चद्ध के नाटकों के 
पढने तथा देखने के वाद उनके वालू-हुदय में जो महत््वाकाक्षा उत्पन्न 
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हुई, वह उस्त उम्र में कमो सम्भव नहीं थो। दस या बारह वर्ष की 
अवस्था में हरिध्चन्द्र के समान सत्यवादी होने की इच्छा करना एक 
बालक के लिए बहुत हो विलक्षण बात हैँ। इतनी छोटी उम्र में ऐसे 
आदशे का निर्माण होना जन्म-गत संस्कार के बिना सभव नहीं। 

बालक गाघो की सत्य-मिप्ठा का एक बडा मनोहर उदाहरण 
देखने सुनने लायक है। वह है चोरी का प्रायद्चित्त। यह समार क्या 
है, एक काजर को कोठरों है। यहाँ आकर बिलकुल वेदाग रह जाना 
एक असम्भव-सों वात मालूम होतों हैँ। गलतियाँ सभी से हो जाती 
है अन्तर इतना हो होता है कि सदाचारशौोल मनुष्य अपनी भूलो का 
प्रायद्चित्त तुरन्त कर डालता हूँ और साधारण लोग अपने पातकों वी 
शूखला वाँधते चले जाते है और उसके वन्धन से अपने हृदय, मरने 
और आत्मा को जकडते जाते है। बन्धन के दोनो छोर उसी के हाथों 
में रहते है। 

जीवन में गाधो जो से भो भूलें हुई है, परन्तु उतके लिए आवश्यक 
प्रायश्चित्त करने में उन्होने कभी देर नही लगाई। अपने जोवन की संध्या 
में तो अपनी आत्मकथा के द्वारा उन्होंने अपनी सभी गलतियों के 
लिए प्रायश्चित्त कर डाला हैं। परन्तु उनको यह आदत केवल प्रौद जीवन 
की हो विशेषता नहीं है। मिथ्याचार के बाद फौरन अपराध- 
स्वोकार तथा तत्मेरित पश्चात्ताप करने की सतोगुणी प्रवृत्ति उनमें 
वाल्यावस्था से ही दिखाई देतो है। उनकी स्वाभाविक सत्य-निष्ठा ही 
इस प्रवृत्ति की जननी हैं। 

गाधी जो के एक भाई मासाहारी थे। उन्होने २५) के लगभग कर्ज 
कर रखखा था। इस ऋण को चुकाने को चिन्ता दोनो भाइयों को हुई! 
इतने रुपये नहीं मिल सकते थे । लेकिन दूसरे भाई के हाथ में सोने 
का एक कडा था। उसमें से एक तोला सोना काट कर उन दोनो ने 
निकाह लिया और उसको कीमत से कर्ज चुका दिया। इस घटना 
को कडावाले भाई तो भूल गये, पर गाधी जी को वह खटकती रहो । 
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।० ही ही. 


अन्त में अपने अन्त करण को वेचैनी मिटाने के लिए उन्होने अपने 
पिता के सामने दोष स्वीकार कर छेने का निइचय कर ही डाला । 
जवानी इजहार देने को हिम्मत न हुई, अतएवं उन्होने चिट्ठी के 
द्वारा सब बातो का खुलासा कर दिया। पिता उन दिनो एक भीषण 
रोग से आक्रान्त थे। उन्होने विदृठो पढो और सताप-जनित भावा- 
वेश में आकर वे अश्रुमोचन करने छगे, गराघी जो भी रोने लगे। 
दृश्य बडा मामिक था। पिता ने अपराधी पुत्र से कुछ भो न कहा। 
फिर भो उनके क्षमा-गोल और निशव्द अश्वुकणो ने पुत्र के हृदय 
के टुकड़े-टुकडे कर दिये। प्रेम-मूलक अहिसा का यह एक मनोहर 
उदाहरण था। गाधों _जो के हृदय पर पिता की इस श्ान्तिमयी 
क्षमा का चिरस्थायी प्रभाव पड गया। 

यह घटना इस बात को सिद्ध करती है कि अन्यान्य प्रकार की 
भूलें करते हुए भो गाघों जो सत्य-निष्ठ थे। अपने किये हुए अपराध 
को अधिक दिनो तक छिपाने को' गछतों उनसे कभी न हुई। विछायत 
में विद्या्ीं को हँसियत से उन्हे अपने को विवाहित बताने मे शर्म 
मालूम हुई। इसलिए लज्जा-वश उन्होने उस बात को छिपाया। 
परन्तु अपनी असलियत को वे अधिक दिनो तक गृप्त न रख सके और 
एक दिन प्रसद्भुवज्ञ उन्होंने अपने विवाहित होने की वात प्रकट 
कर दो, तव कही उनका हृदय हलका हुआ। असत्य-माषण का दुर्वह 
भार वे अधिक दिनो तक न सँमारू सके । जीवन के प्रारम्भ से हो 
महात्मा जी का दिरू इस सम्बन्ध में नाजुक रहा है। संत्य-भाषण 
की प्रेरणा उन्हें जन्म-गत सस्कार से ही मिलती आई। इस ढेव-दुलेभ 
गुण को प्राप्त करने में उन्हे किसी से शिक्षा-दीक्षा को कुछ भी आवश्यकता 
नहीं हुईं। यह सत्यवादिता हो ग्राधी जो कौ महत्ता का मूल है। 
इसी के आघार पर उनके अन्यान्य गृण भो अवलम्ध प्राप्त कर 
रहे है। जिस मनृष्य ने ससार को प्रयोगशाला बना लिया हो और 
सत्य को हो अपने लिए प्रयोग का विषय निश्चित किया हो, उसका 
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जीवन सदाचारमय न हो तो क्या हो? महात्मा जी के विरोधी उतेके 
सम्बन्ध में सरोन्सोटों कहते में नहीं चूकते। लेकिन उनमें से शायद 
हो कोई ऐसा असत्य-भाषों भो निकलेगा, जो यह कहने का दुस्माह॒त्त 
कर सकेगा कि गायों जो असत्य बोलते हैँ । उनके मिद्धान्त तथा विचार 
के भालोचक आज भो कई मिलेंगे, परन्तु उनकी सचाई तथा नेव-नीयती 
पर कदाक्ष करनेवाला मतृप्य आज तक देसने में नहीं जाया 4 
सुनने में मो आया। महात्मा जो की त़त्य-निप्ठा उनके जीवन की एक 
ऐसी सर्वोपरि विशेषता है कि उसके सम्बन्ध में उनके मित्र और अमित्र 
दोनो एकमत हूँ। 

परलु अस्तत्य समार में चारो ओर अमत्य का हो बोलवाला दृप्टि- 
गत होता हूँ। जिस दुनिया में घोलेवाज़ों और फरेवों का बाजार गर्म 
है, वहाँ सचाई के एक हामा को यदि पग-पग पर आपत्तियों ते आलिगत 
करना पडे, तो इसमें आइचर्य हो क्या है। ससार महात्मा जी को: 
उनकी सचाई के लिए मान देता है सहो, पर यह भी बिलकुछ सच 
है कि इसी समार में उन्हें अपनो सत्य-निष्ठा के कारण हो सैकड़ों कप्ट 
भो सहने पड़े है। कठिनाइयाँ ऐसी एक से एक बढ़कर रहो हैं 
कि अप्रतिम सत्याराबन हो उनका सहायक हो सकता था। सानव- 
सभ्यता के प्रातकाल में जिस मनृष्य ने यह कहने का साहस 
किया कि पृथ्वों हो चारो ओर चक्कर छगातों है और सूर्य त्यिर 
हैं, उसे इस वैज्ञानिक सत्य को मूर्ख-जन-समाज के सामने 
प्रकट करने के लिए प्राण-दण्ड देवा पडा था । बाज इस 
वोसवो सदो को गैलिलियों के ज़माने से वहुत अधिक सम्य होते 
का दावा है। दिर भो इस सम्यताभिमानों जमाने में सम्य ब्रिटिश 
साम्राज्य के बच्दर गाथों जो के समान सत्य के उपासक को वार-वार 
अभियुक्त होता पडता है, और वह भो कंवछ इसलिए कि यहूं मानव- 
समाज का अवन्य सेवक मानवो स्वतत्रता का पैरवीकार है। क्या 
गैलिलियो का युग इससे अधिक असम्य था? मानव-स्वतत्तता क्या 
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वैशानिक सत्य नहीं है? अवष्य है, परन्तु मभ्य ब्रिटिश साम्राज्य के 
संचालक उसे मानने के लिए तैयार नहीं है। उसको घोषित करने- 
बाला उनको दृष्टि में अपराधी हैं। 

फिर भो गत्यनयध महापुदष सत्य-निष्ठा के मार्ग में आनेवाली 
पापत्तियों को फूल के समान भेलने के लिए तैयार रहते हे। 
महात्मा गायों ने भो बपनो कठिनाइयों का सामना ऐसे ही अदम्य 
उत्ताह और आशावाद से प्रेरित होफर किया हैँ। अपने अछौकिक 
सत्य-प्रेम को प्रेरणा से समार के सामने खरो-्सोटी निर्भयता-पूर्वक 
कहने में उन्हे कभो संकोच नहीं हुमा। छार्द हाडिज के ज़माने में 
बनारस हिन्दू-विश्व-विद्यालय के उद्घाटन-समारम्भ की सभा में हिन्दुस्थान 
के राजाओ-महाराजाओ के सामने गाधी जो ने जो सोधी सोधी वाते 
सुनाई घी, उन्हें कोन नहीं जानता। उनको कहो हुई वे बातें 
विलकुद खरो थी जौर इसो लिए मालोचित सत्ताधिकारियों को वे 
चोटी गो! उसमें सदेह नहीं कि इस सोदे ससार में खरो वात हो 
मोटो छगतो है और सोटो बहुत मनोरम। छेकिन गाघधी जो के समान 
सत्य-निष्ठ महापुरुष अपने खरेपन से वाज़ नहीं आते। न्यायालयः 
प्रविचदन्ति पद न थोरा ', ससार कुछ भो कहे, कुछ भी सोचे । 

मत्य-्ममाराधन के मार्ग में जो अडचनें आतो है, वे अधिकाश में 
स्वार्य-मूलक हुआ करतो हैँ। जो मनुष्य स्वार्थ-सावन से पराड्मुख 
होकर परमार्थ-सत हो जाता है, उसके लिए सत्य-पथ् फ़िर दुर्ग 
नहीं रह जाता। इम पथ के पथिक को कंष्ट तो भोगने हो पड़ते 
हैं, परन्तु कृष्टनसहन को अलोकिक क्षमता उसे अपनी सत्य-्शोलता 
से ही प्राप्त हो जातो है। सत्य-धर्म पर आइृढ रहनेवाक्े मनृष्य 
को थ्रदि कठिताइयाँ भरेंडनी न पडें, तो उसके सत्वन्रेम को सत्ता 
की पशोक्षा ही कैसे हो ? कदाचित्‌ इसी लिए विधाता ने सत्य-यथ को 
फूछो से बिछा हुआ नहीं वनाया। यदि हरिदचद्म अपने ऊपर भाई हुईं 
आपत्तियों को सफलता-पूर्वक सहत न कर सकते, वो आज संसार एक 
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सत्यनिष्ठ महापुरुष के उदाहरण से अपरिचित रह जाता। पिता के 
अतिज्ञा-पालन में कृतनिश्चय होकर राम यदि वनवास की अगणित 
किताइयो को नगष्य न मानते, तो जन-समाज आज एक मर्यादा 
चुरपोत्तम के प्रात स्मरणोय नाम से वचित रह जाता। पौरुष का 
मार्ग यदि काँटो से बिछा हुआ ने होता, तो आचरण-बढ का विकास 
सम्मव हो ने था। अस्त्य के समर्यकों में आपत्तियों का सामना* 
करने का सामर्थ्य हो नहों होता। वे ज़रा-सी आाँच पाकर पिघल 
जाते हैँ। वद्च की दुर्जयता एक सत्य-शील हृदय ही धारण कर 
सकता है। इसी लिए धर्मशास्त्रो का सिद्धान्त है 'सत्यमेव जयते 
नानृतम्‌ ? 

महात्मा जो की सत्य-प्रियता उनके व्यक्तिगत जीवन की एक 
खास चोज तो है हो, परन्तु अपने सावंजनिक जोवन मे सत्य-निष्ठा 
को प्रधान प्रतिष्ठा देकर उन्होंने कार्य-कर्ताओ में बढी कान्ति उत्नन्न 
कर दो है। जन-साधारण को धारणा हैँ कि राजनीति और सत्य के 
बोच कोई खटूठ सम्बन्ध नहों हो सकता। राजनैतिक क्षेत्र मे तो 
लोगो के स्याल से दाँव-पेंच और कुटिल मन्तव्यो से काम लेना पडता 
है। विरोधियों को धोखा देकर पराजित करना एक अभिनन्‍्दनोय 
नीति मानी जाती हूं। पर्चिमों राष्ट्रो के कुदछ राजनीतिज्ञ इस 
कुटिल नोति का उपयोग पग-पग पर करते हुए देखें जाते है । उनकी 
भाषा ययाय॑ में विचारों को प्रकट करने के लिए नही, वरन्‌ उन्हें 
गुप्त रखने के काम में छाई जातो है। मत, वचन और कर्म को 
प्रवचना-मूलक विषमता को थे “डिप्लोमेसी” के नाम से पुकारते हे। 
जो भनृष्य अपने विपक्षियो के मन में एक प्रकार को घारणा उतन्न 
करके मौके पर विपरीत आचरण के द्वारा उन्हें धोखें में सफलतापूर्वक 
डाल सकता है, वह परिचमी जन-समाज में एक चतुर और माननोय 
नेता समभा जाता है। ऐसे हो चाल्याज़ और कुटिलिकर्मा राष्ट्रननेतानो 
की एक अन्तर्जोतीय सभा भो कायम हो चुको है।' इसे 'छोग ऑफ 
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नेशस” कहते है। इस लोग की कार्रवाइयो से ससार शकित है। इसके 
प्रत्येक मतव्य से दुविधा और दुरगीपन को व्‌ आती है। इसकी ड्योढी 
पर धूत्तंता के पग पोछते के लिए सत्य पायदाज का काम दे रहा है । इमकी 
उतो से नाति-मत्ता औंबी लटक रहो है ओर इसकी फर्म शतरज के खानो 
के समान खचित है। परमात्मा इस छाग से शकित ससार को रक्षा करे ॥ 
ऐसे कुटिल्तापूर्ण राजनैतिक यूग में महात्मा गाधी का जन्म हुआ है। 
पश्चिम के स्वार्य-मूलक आर्थिक राष्ट्रायता के कर्णधार इन कपटो राजनों- 
विनो को तुलना में वे ऐसे दिखाई देते हें, जैसे कुटिल काके-मण्डलो के 
वीच भोरा राजहस बैठा हो। इप्त मण्डलो से सत्यता और सरलता दोनों 
कापूर्ण वहिष्कार हूँ। आमतौर से छोगों को यह धारणा भो हो गई है 
कि राजनोति कोरो सत्यता के सहारे सफल नहीं हो सकती! अतएव 
महात्मा जो के भारतोय प्रगसको में भ। ऐसे छोगो को कमो नहीं हैँ, 
जो उन्हें महापुरुप समझ कर उतका अभिवादन तो करते है, परन्तु 
उनके राजनैतिक नेतृत्व को उनको अग्रतिम सत्य-निष्ठा के हो कारण सभय 
की निगाह से देखते है। तथापि ग्राघो जी अटल सत्य-शोवक है। 
राजनैतिक क्षेत्र में भो उनके सत्य के प्रयोग जारो है । स्वराज्य उनके 
लिए गौण हैँ। सत्य प्रधान हैँ। अस॒त्य-मार्ग के अवलम्बन से यदि 
उन्हे स्व॒राज्य भी प्राप्त हो, तो वह स्वया त्याज्य हँ। उनकी धारणा 
हूँ कि मनुष्य अपना मनुष्यत्व खोकर स्व॒राज्य का अधिकारों नहीं हो 
सकता और मनृष्य सत्य-पथ से भ्रष्ट होकर मनुष्य नहीं रह जता। 
वे अपनों इसी वारणा में स्थिर है, ससार उनसे सहमत हो या न हो। 
उनकी सत्य-निष्ठा धूव नक्षत्र के समान अल हैँ। जिस महापुरुष के 
द्वारा भारत की अन्तरात्मा बोल रहो हो और जो भारतीय सस्क्ृति 
से ओत-प्रोत दोक्षित हो, उसको महात्ता की केन्द्र-विन्दु सत-प्ेम हो 
हो सकता हूँ। अध्यात्मवादी भारत का हृदबन्सम्राठ, सल्यायाप॒क 
गायों के रूप में हो प्रकट हो सकता है। मिथ्याचारी संसार को ऐसे 
सत्य-निष्ठ पथ-प्रदर्शक महात्मा -कौ आवश्यकता हूँ, हमेशा रहेगी। 
मसलन 


अध्याय ११ 
लोक-सेवा 


ईइवर के अस्तित्व को निश्चयपूर्वक न माननेवालो की सख्या ससार 
में बहुत हो कम होगो। अपनी अपनी संस्कृति तथावौद्धिक विकास 
के अनुसार प्रत्येक भनृष्य उसकी सत्ता को स्वीकार करता है तथा 
अपना पसन्द किया हुआ नाम देकर अपने ही ढग से उसकी उपासना 
किया करता हूँ। परन्तु इन अगणित आस्तिक छोगो में ऐसे मनुष्यों 
'को सल््या कदाचितू वहुत हो कम होगी, जिन्हें परमेश्वर की कल्पना 
सर्वोगीण एवम्‌ व्यापक रुप में प्राप्त हो चुकी हो । आमतौर से छोगो 
कौ यह बारणा हू कि ईश्वर ससार से बाहर कही सुद्दवर्ती स्वरंंछोक 
में निवास करता है और वही से सृष्टिनसचारूत का काम किया करता 
है। इन वहुलसख्यक लोगो के मतानुसार ईह्वर ससार में कही भी 
दृष्टिगोचर नहीं होता, व हो सकता, उसका दर्शन स्वर्गलोक में ही 
सम्भव हूँ। इसी धारणा से प्रेरित होकर छोग ईश्वरोपासना के लिए 
या तो उसकी भूति बना छेते है या फिर उसके लिए गिरजाघर 
अथवा मसजिद वना कर अकेछे में चुपचाप या बिल्ला-बिल्छाकर 
उसको याद किया करते हे। कहने का अभिष्नाय यह है कि जन- 
समाज के सर्व-साधारण छोग अदृश्य परमेश्वर के नाम पर अपनी सारी 
वामिकता समाप्त कर डाछते है। ईइवर के लिए जो कुछ श्रद्धा उनके 
हृदय में रहती है वह मन्दिर, मसजिद या गिरजाघर- में खर्च हो जाती 
हैँ भौर वाहरो व्यक्त ससार के लिए फिर वैसो कोई उदार भावना 
उनके पास शेष नहीं रह जाती। कई छोग तो ससार तथा जनन-समाज 
को चघन-रूप समझे कर तिरस्कार को दृष्टि से भी देखा करते 
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हैं। धर्म तथा ईइ्वरोपासना का यह विकृत रूप जन-समाज के लिए बडा 
'अनिष्टकारी' सिद्ध हुआ है। इतिहास इस दुष्परिणाम का साक्षी है। 
ऐसी समझ के छोगों को कोई कैसे समझावे कि उनकी ईद्वर- 
सम्बन्धी कल्पना बिलकुल सकौर्ण और अहितकर है। ईइवर किसी 
स्थलू-विशेष में मर्यादित नहीं है। वह सर्वव्यापी है। उसका रुपाश 
तो हमारी स्थूल दृष्टि के सामने हैँ और शेष हमारी वर्तमान इन्द्रियो से 
ओमल है। कहने का साराश यह कि हमारी सीमित णव्ति के मानदण्ड 
से ईश्वर के व्यक्त और अव्यक्त ऐसे दो रूप हेँ। समूचा ससार उसका 
व्यक्तरूप है। व््यष्टि और समष्टि दोनो मे वह समान रूप से विद्यमान 
है । परन्तु मानव-स्वभाव की ऐसी अज्ञान-मूलक विचित्रता है 
कि बह परमेश्वर के प्रकट रूप को देखते हुए भी उसकी ओर से 
उदासीन रहता है और जिस अव्यक्त रूप की उसे कल्पना तक नहीं 
हो सकती, उसकी उपासना में वह सलूग्त रहता है। परमेह्वर के 
अदृष्ट रूप की: आराघना कोई आपत्तिजनक वात नही है। छेकिन यदि 
उस्तका परिणाम यह हो कि मनुष्य विश्व-हूपी प्रत्यक्ष ईश्वरीय विभूति 
से पराड.मुख हो जावे, तो हमें कहना पडेगा कि ऐसी अदृष्टाराघना 
किसी भी मर्ज़ की दवा नहीं हो सकती। भानवी सम्यता के इतिहास 
में धर्म के नाम पर मनुष्य ने-अपने भाई मनृष्य का जो रक्‍तपात किया है, 
वह इसी विकृत ईश्वरोपासना का भयकर दुष्परिणाम है। परमात्मा 
इस अनिष्टकारी धामिकता से जन-समाज की रक्षा करे। 
व्यक्त ससार में परमेश्वर की अनेक विभूतियाँ दृष्टिगोचर होती 
है। यो तो समूचा विश्व-प्रपच ही' उसका विराट रुप हैं; फिर भी उसकी 
स्पष्ट भलक चेतन प्राणियों में विशेष रूप से दिखाई देती ह्‌ ! जीव- 
ारियो में मनृष्य सबसे वडी ईदवरीय विभूति है। इस ससार में 
नारायण का व्यक्तरूप जन-समाज में ही प्रत्यक्ष दिखाई देता है। हम 
असंख्य नर-रूप नारायणों से अपने को हमेशा घिरे हुए पाते है। लेकिन 
हमारी बिक्ृत बुद्धि व्यक्त नारायण की सदेव ' अवहेलना करती है। 
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अवहेलगा हो नहीं, प्रत्यक्ष विरोध भो कर बैठतों है। ताँवे-पोतल की 
मतियो को, गृडियो के समान सिहासतो में सजा कर हम उनको पूजा- 
प्रतिष्ठा बडे भक्ति-माव से किया करते है। परन्तु ठोक उसी समय 
यदि कोई भूखा, दुर्वह और दरिद्र नर-नारायण हमारे द्वार पर आकर 
एक मूदठो अनाज के लिए हाथ फैलावे, तो हम आपे से वाहर होकर 
पूजा-स्थान से हो उसे अनाप-शवाप गालियाँ दे डालते हे। यह लोगो 
को धर्म-प्रियता का उपहासजन्क और निंदनीय रूप है। जो मनृष्य तर 
से प्रेम नहीं कर सकता, उसकी नारायण-भक्ति निर्मल हैं, आत्म- 
प्रवञचता है। मनृष्य को ओर पीठ फेरकर हम भगवान्‌ को सामने 
कदापि नहों पा सकते! इसो कारण हमारी यह निश्चित धारणा 
है कि लोक-सेवा धार्मिकता का सर्वश्रेष्ठ ूप हैँ और परमेश्वर को 
सोलह आने सच्चों उपासना हूँ। 

इस सस्तार में जो चीज़ें श्रेष्ठ होतो है वे बहुधा सुलूम नहीं 
होती। परलु धर्म के सम्वन्ध में सृष्टिकर्ता का विधान ऐसा मौलिक 
हूँ कि छोकनसेवा धामिकता का सर्वश्रेष्ठ रूप होकर भो स्व-सुलभ 
है। यज्ञ, याग, पूजा, पाठ, होम तथा अनुष्ठान के लिए 
आवश्यक साधन सभी के पास नहों रहते। लेकिन यदि इच्छा रहो तो 
लोक-सेवा सर्बत्र और सदैव सुलभ हो सकतो है। इस दुखी और 
सन्तप्त ससार में लोक-सेवा का न जाने कितना व्यापक और विस्तोर्ण 
क्षेत्र पड हुमा है। सेवा चाहनेवाछो की सख्या वहुत अधिक है, पर 
सेवको को सख्या वहुत हो कम है। घ॒र्म के नाम पर 
नाना प्रकार के स्वॉग रचनेवालो में यदि कही यत्किचित्‌ भी छोक-सेवा 
को भावना जाग्रत हो जावे तो जन-समाज को परिस्थिति बहुत सुधर 
जावे और लोग अपनो वर्तमान होनता से मुक्त होकर सुखी हो जावें। 
छेकिन दुर्भाग्य से हमारे वोच में ऐसे हो मनुष्यों की सख्या अधिक 
हैं जो कमज़ोरो को दवाते हूं और दोन-दुखी छोगो को और मी दलित 
बना डालते है। जो अपने को बडे ईश्वरनिष्ठ और धर्म-प्रायण 
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समभते है, वे दुराचारी और दलित दोनों से उदासीव होकर पत्थर के 
बनाये हुए निर्जीव नारायण की आराधना में छगे रहते है। थोडे 
से लोक-सेवक जो ससार में जन्म लेते हैँ उन्हे जन-समाज के 
दुराचारी लोगो का सामता तो करना हो पडता है, परत्तु धर्म के 
विक्ृृत रूप के पुजारियो को ओर से भी उन्हें कई कठिनाइयाँ 
सहन करनी पडतों हे । गाधी जी के! हरिजनो के उद्घार-कार्य में ऐसे 
ही धर्म-घुरधरो से सारी कठिनाई उपस्थित हो रही है। 

लोक-सेवा धर्म का सर्वश्रेष्ठ और सर्व-सुछभ साथन होते हुए सुकर 
भी है। हमारे इस कथन का यह आशय नहीं है कि सेवा-धर्म पर आरूढ 
रहनेवाले मनृष्य को किसी तरह का कष्ट नहीं होता। होता है, 
परन्तु सन्तप्त मौर दुखी प्राणियों की परिचर्या मे जिस भानसिक प्रेरणा 
की आवद्यकता होती है उसका हमारे हृदय में आविर्भाव होना 
भपेक्षाकृत अधिक स्वाभाविक है। मनुष्य की हैसियत से इस जीवन 
में हम भी कई वार आपदूग्नस्त होकर शारीरिक तथा मानसिक 
वेदनाओ का अनुभव किया करते है। इस अनुभव के आधार पर 
हम इतना तो अनायास समझ सकते है कि इतर प्राणियों को भी 
वत्ता हो कष्ट होता है। यदि हमारी यह समझ समवेदना की जननी 
न हुईं तो कहना पडेगा कि हमारे हृदय मे मनुष्यत्व का पौधा अभी 
अकुरित ही नहीं हुआ। अपने ही समान दुखी प्राणियों के छिए 
जिसके हृदय में समवेदनामूछक प्रेम के भाव जाग्रत नहीं होते, वह 
मनृष्य अदृष्ट, अपरिचित और आप्तकाम परमेहवर कौ उपासना किस 
हृदय से कर सकता है, यह वात हमारी सम में अभी तक नहीं थाई। 
सार को दु खद परिस्थिति में रह कर जो छोग अपना जोवन व्यतीत 
करते है, उनके बोच पारस्परिक सहानुभूति-भाव का होना विलकुछ 
स्वाभाविक है। मानवी समवेदना की यह स्वाभाविकता ही छोक- 
सेवा को सुकर बनाती है! 

ससार के सभी घर्मो का यह सिद्धान्त है कि परमेदवर नि स्वार्य 
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भक्ति के जिना प्रसत नहीं होता । ययाय॑ में हमारे आध्यात्मिक 
विकास के मार्ग में हमारी स्वर्थ-परता ही। रुकावट पंदा करती 
हैँ। जब तक हमारे लिए अपना व्यक्तिगत जीवन हो सव कुछ हूँ, 
जब तक हम पराथथे के लिए स्पार्थ झा यस्फित्रित्‌ भो त्याग नहीं 
कर सकते, तब तक हमारे मोक्ष का मार्ग सर्वधा अवरुद्ध है। इस 
वात पर किसी को कुछ भो संदेह नहीं होना चाहिए। परा्य-मपादत 
के द्वारा ही परमार्य सिद्ध होता हैँ। जो मनुष्य स्वार्थ-रहित होकर 
जन-समाज-हुपी व्यक्त परमात्मा रो उपासना नहीं झर संवता, वह 
बदृष्ट परमेश्वर को क्या पहचान बरेगा ? जिस अबे को जतता 
में जनादेंन के दर्शन नहों होते, उसे सूल्याकार जवव! स्वार्थ-पूर्ण हंदय 
में अव्यकत परमेदवर की व्यापक और असीम विभूति क्‍या खाक दिखाई 
देगी ” अपनों मात्मा को व्यक्षियत सकोर्णना से मुक्त करके जनता 
के समप्टिगत परमात्मा में लोन कर देना जिसने नहीं त्तौसा, वह 
अव्यवत परमेश्वर की व्यापक और जक्षद नत्ता से एक-वादयता किस तरह 
स्थापित करेगा ? कदाचित्‌ प्रमतिशीह मनुष्य की इस कठिनाई को 
दूर करने के लिए हो परमात्मा आमिक रुप में हमरों स्थूल इच्धियों के 
सामने भी प्रत्यक्ष हो रहा है। परन्तु फिर भो हम ऐमे मूर्स हे कि दृष्टिगत 
परमात्मा से पराइ मुख अववा उदात्ीन रह कर प्रच्छन्त परमेब्वर के 
पोछे व्यय दौड लगाते हैँ। इसमे तो सन्देह नहीं कि हमारी सेवा 
का सच्चा अधिक्षारों हमारा भाई मनृष्य हो है, क्योकि उसे ज़रूरत 
हैं। आप्तकाम परमेश्वर को कुछ भी नहीं चाहिए। दरिद्वात्‌ भर 
कौन्तेय मा प्रवच्छेशवरे घनम्‌' । 

लोक-मेवा हो गोता-प्रतिपादित कमयोग का मार्ग है। ससार से 
पराह्ष मुख होकर व ह्ा-चिन्तन मे रत होनेवाल्ला मनुष्य मोक्षार्थी भले 
ही हो, परन्तु फिर भो वह स्वार्थी है। इसके सिवाय निर्जतर एकान्त 
में अपने अन्तगंत भ्रुटियो का ज्ञान होना उसके लिए बहुत कठिन 
हैं। आत्मसययम का साधन विषयो के वोच में हो सम्भव है। 
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'विकारहेती सति विक्रियन्ते येपा व चेतासि त एवं घीरा '। छोक-सेवक 
को हमेशा नाना प्रकार के प्रलोभनो के वोच रहना पडता हैं। इसी कारण 
ब्रात्म-निरीक्षण में उससे भूल होने की सम्भावना नहीं रह जाती। 
ससारी लोगो से घिरे रहने के कारण उसे अपने हृदय को मलिनता का 
परिचय पग-पग्र में मिला करता है। इस प्रकार आत्म-प्रवचना की 
सम्भावना से दूर रह कर वह मोक्ष-मरार्ग को एक वडी भारी अडचन 
से बच जाता है। इसके अतिरिक्त सेवा-धर्म पर आरूढ रहनेवाला 
मनृष्प दभ तथा अहकार-भावना से सुरक्षित रहता है। जो छोक- 
सेवक हीनातिहोन प्राणियों को परिचर्या में छगा रहता हँ, उसके 
हुदय में अहकार के भाव स्वभावत उत्पन्न हो नहीं होते! वह नम्न से 
भी नम्न हो जाता है। विनय-शोलता उसके नस-नस में समा जाती 
है । वह अपने को रज-क्रण से छोटा समझकर महान्‌ से भो महान्‌ हो 
जाता हू -- 
ख़ाकमारी में दिखाई रफञतों पर रफबते, 
इस जमी ने वाह कैसे आसमाँ पैदा किये। 

इसी ख़ाकसारों को वदौलत महात्मा गाधी महान्‌ हो गये है। 
उनके स्वभाव को लछोकोत्तर नम्नता उन्हे छोक-सेवा से ही प्राप्त 
हुई हूँ। उन्होने इस वात का कई वार खुलासा कर दिया है कि 
सत्य परमेश्वर के प्रत्यक्ष साक्षात्कार से कृताथं हो जाना उनकी 
सारी कर्मण्यता का परम उदेश्य हैँ। वे मोक्ष-कामी है। सत्य-दर्शन 
के अन्यान्व साधनों में उन्हे छोक-सेवा ही अधिक पसन्द हुई है। अतएव 
सत्य-धर्म पर आरूढ रहकर जन-समाज की सेवा करना ही उनके 
जीवन का मूलमत्र है । यो तो ससार में कई और कई प्रकार के समाज- 
सेवक विधमान है, परन्तु गाधो जी की सेवा-मावना बडी 
विल॒झ्ण हूँ। वह केवकू उन्हों की विश्ञेषता है। प्रतीत होता है कि 
सत्यनिष्ठा के साथ साथ लोक-सेवा की इस देव-दुर्लेभ भावना को 
छेकर ही वे माता के गर्भ में आये थे, क्योकि हम देखते हूँ कि 
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उन्हे वाल्यावस्था से हो सेवा वी छगन थी। स्कूल में हौटनें के 
बाद तत्क्षण वे अपने बोगार पिता की सश्नूया में प्रेमपूर्वक सलग्न हो 
जाते थे। वोमार आदमी के पास नियमित रूप से बैठकर उसकी परि- 
चर्या में लगे रहना एक ऐसा काम हूँ जिसमें वडेनवटों झा भी मन 
बहुत देर तक नहीं लगता। फिर चचल-हृदय बालकों के लिए मह 
काम कितना दुष्फर है, इसका अनुमान सममदार पाठक सहज ही 
लगा सकते है। तथापि वालक गावी को यह दुष्कर रार्य अत्यन्त सरल 
प्रतीत होता घा। पितृ-परित्र्या से उनके वाल-हृदय वो सतोष होता 
था। नव-विवाहिता स्त्री के प्रेम से बलिचित्‌ आहृष्ट होकर अन्तिम 
कुछ घडियो में मरणासन्न पिता की चरण-मेवा जो उन्हें छोडनी पडी, 
उसका पश्चात्ताप आज भी उनके सुकुमार हृदय के दुबड़े टुकड़े कर रहा 
है। अपनी उस कमजोरी का खुलाता बात्मकथा में करके गावी जी 
ने वडा करारा और कठित प्रावश्चरित्त भी कर ठाला है। यह काम 
उनके समान महापुरुष से हो साथ्य हो सकता था। ऐसी नैतिक क्षमता 
रखनेवाल्य सत्युरुप मैकेडो सदियों में एक-आब ही उत्नन्न होता हूँ 
गावी जी दक्षिणी आफरिका को मुकदमा लेकर वकालत करने गये 
थे। अवधि कैवछ साहू भर को थो। वर्ष समाप्त हुआ। वे हिन्दुस्थान 
को लौटने की तैयार! में सछग्न हुए। अच्दुल्ला सेठ ने उनके लिए विदाई 
का जलसा किया! प्रभावशालों हिन्दुस्थानी व्यापारी तथा इतर लोग 
वहाँ उपस्थित हुए। गांधी जी के हाथ मे उत्त समय एक समाचार-पत्र 
था जिसके एक कोने में दक्षिण-आफ़िका-प्रवासी भारतीयों का मताधिकार- 
सम्बन्धी समाचार छपा हुलआा था । उससे मालूम हुला कि नेटाल 
की घारा-सभा में एक ऐसा बिक पेश था जिनके हारा वहाँ के 
हिन्दुस्थानियो के मताधिकार छोवे जानेवाले थे। गराघी जी ने उप- 
स्थित लोगो का ध्याव उस समाचार की ओर बाकपित किया और 
उसके दुष्परिणामों का चित्र छोौचा। लोगो के कान खड़े हुएं। अब्दुल्ला 
सेठ तथा इतर छोगो ने नेता के अमाव की छाचारी वतलाई। 
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थाधी जी के सेवा-भाव समत्वित हृदय में प्रवासी भारतीयों की 
निस्सहायता चुभ गई। ऐसी चुभी कि उन्होने उसी क्षण अपना जाना 
स्थगित कर दिया! विदाई का जलसा कार्यकारिणी समिति में परिणत 
हो गया! उसी दिन गाधी जी की लछोक-सेवा का श्रीगणेश मज्नात 
एवम्‌ अकेल्पित रूप से अवायास हो गया। वह एक अत्यन्त शुभ घडी 
थी। उस महत्त्वशाली मुहूर्त में एक महान्‌ आत्मा ने ससार के दलितों 
का उद्धार-कार्य अपने छोकोत्तर सबलृता से परिपूर्ण हाथों में छे 
लिया। उस दिन निस्सहाय और अशकक्‍्त भारत एक सवलवाहु भीष्म 
का आश्रय पाकर सनाथ हो गया। उस दिन भारत की मूक 
अन्तरात्मा अपने स्वत्व-सपादन के लिए मूर्तिमान्‌ हौकर प्रकट हो गई। 
निस्सदेह वह हमारे कर्मशीरू स्वाभिमान का जनत्म-दिवस था। 

इस तरह महात्मा जी छोक-सेवा की अप्रतिम भावना से प्रेरित 
होकर दक्षिण-अफ्रिका में ठहर गये और मताधिकार-सम्वन्धी आन्दोलन 
में प्राणणण से लग गये। वकालत उनके लिए बिलकुल गौण हो गई। 
प्रवासी भारतीयों को सेवा ही उनका प्रधान मनोनीत कत्तंव्य हो यया। 
यो तो सार्वजनिक रूप से गाघी जी अफ़िका-निवासी हिन्दुस्थानियों के 
अधिकारों के लिए छडते लगे, फिर भी उन्हे दुखी, अनाथ तथा रोगियो की 
वैयक्तिक सेवा करने की ऐसी विलक्षण लगन थी कि वकालत करते हुए 
तथा सार्वजनिक आस्दौलन में नेतृत्व की वागडोर भमाले हुए भी वे 
अनुमति लेकर कुछ समय के लिए अस्पताल में वीमारो की सेवा-शुश्रूपा 
करने के लिए जाया करते थे। जोहासबर्ग के कुली-छोकेणन मे प्लेग की 
वीमारो एकाएक फौछ गईं ! वहाँ अपने कुछ मित्रो को लेकर गरावी 
जो पहुँचे और वीमारो की परिचर्या तथा देख-भाक में छूग गये। इस 
प्रसय का वर्णन गाधों जी ने आत्मकथा में इस तरह किया है -- 

“शुभ्रूपा की यह रात भयानक थी। में इससे पहले वहुत-मे रोगियों 
की सेवा-शुश्रूपा कर चुका था। परूतु प्लेग के रोगी की सेवा 
करने का अवसर मुझे कभी न मिला था। डाक्टरों को हिम्मत नें हमें 
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निहर वना दिया था। रोगियों को शुधूपरा का कोम सहून थे था। 
उन्हें दवा देना, दिलासा देता, पानीन्यानी दे उसी, उनता मेला 
बगरह साफ कर देता-इसके सिवाय अधिक काम ते था।" 
इसके सिवाय वीमारों की सेवा का अधिय थाम ही क्या हो 
सकता था ? इतनी शुथूया तो पूरी थी। मैंठा साप परने का थाम 
अच्छे अच्छे सेवकों के छिए भी इनना कठिन है हि करते नहीं बनता) 
फिर भो आमतौर से घृणित माने जानेबाड़े प्रामों में भी गायों गी के 
लिए कोई कठिताई नहीं थो। एक थार किसी कोदो को देखार उनके 
मन में यह इच्छा उत्पन हो गई कि में इस दु्सी मनृप्य था छुछ सेवा 
कहूँ। अपने हो निवास-स्थान में उसे कुछ दिना तक साथ रुसा और 
उसकी शुषा की। परन्तु सार्वजनिक उलभनों गे उन्हें गमय है। कहाँ 
मिलता था कि दे ऐसो वैयक्तिक सेवा का यौऊ पूरा करते। गैया 
का शौक ? 
हाँ, सेवा का भौक | अच्छे से अच्छे सहदत्न लोग भी बीमार 
आदमी को सेवा कोटो कत्तंव्य-निष्ठा से प्रेस्ति होफ़र किया करते 
हैं। छेकिव वाहर चलते फिरते कोढी को धर में बृछाकर रपना, 
उसके ज़रम साफ करना तथा उसकी देस-भाल परना एक ऐसों 
बुलाई हुईं वला हूँ कि व्रिना शौक तवा विहृक्षण सेवा-भावना के उस 
काम को करना कोई भो पसन्द ने करेगा। हम सरोखे साथारण 
ससारी आदमी कहेंगे कि यह तो सुक्न-दुखमय समार है, अपने 
अपने कर्मों का फ़ यहाँ सभी को भोगता पड़ता हूँ। किसी को 
ऐसो क्या पडो है कि चलते-फिरते रोगी को अपने घर बुलावें, खिलावे- 
पिछावे और ,उसकी देख-रेख़ करे। ऐसी अनावश्यक जवाबदारी कोई 
अपने मत्ये क्यों छे ? ऐसे रोगियों को सावंजनिक विकित्सालयो में क्यो 
न भेज दिया जाय? किसी भी समझदार से समभदार आदमी को 
भोये विचार उपयुक्त जेंचेंगे। छेकिन ऐसा समभनेवालों को यह भी 
समझ लेना चाहिए कि ऐगी हो सेवाओ को बदौलत महात्मा जी माला- 
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माल हो गये हूं, इतने प्रचुर परिमाण में जो आध्यात्मिक सपत्ति उनके 
हेदबकोय में विद्यमान हैँ, वह सारो की सारी उन्हें ऐसी ही सेवाओं के 
बदले परमात्मा से फीस के तप मे मिलो है। वह ऐसो सम्पत्ति है जिसका 
क्षय तो होता हो नहो, भ्रत्युत जो व्याज-दर-व्याज बढ़ती हो जाती है। 
दीन और अपाहिजो के नि स्वार्थ सेवा के बदले जो आत्म-बन प्राप्त होता 
हूँ, वह मनुष्य को ऐसा भी श्रीमान्‌ बना देता हैँ कि उसके घर कुबेर 
पाने भरता हूँ और बाद्धि-सिद्धियाँ पला भलती और पैर दवाती हूँ। 
गांवों जे। ऐसे हो श्रीमान्‌ है। उनसे वढ कर धन-कुत्रेर इस मेदिनी-तरू 
में और कौन हूँ ? आत्मा को प्यास सोने-चाँदी के टुकड़ों से वुभते 
को नहीं। उसे चाहिए विश्वात्मा का चुम्बन और प्रेमालिगन। दलित 
आर सन्तप्त प्राणियों के क्षोण और निर्वेछ वाहओ में ही परमात्मा का 
प्रेमगाण हूँ । इस पाथ् में जिसने अपने को पाँच लिया, उसे वन्धन- 
मुक्त होते देर नहीं छगतो | महात्मा जो ब्रिटिश साम्राज्य के वन्‍्वन 
से मुक्त हैँ, परल्ु दुपी और दरिद्र जनता के दुर्वल वाहुओ में वे 
स्वयम्‌ खुशी से आवद्ध है । उड़ीसा के वोभत्स चर-ककालो मे उन्हे विश्वभर 
की मनोहर काँकी दृष्टिगोचर होती है और हरिजनो की वेकसी में 
उन्हें विध्वात्मा का प्रत्यक्ष सऊत मिलता है । उसी के इजारे वे भूखे- 
प्यासे गाँवन्गाँव पैदल फिरा करते है। छोक-सेवा-जनित शारीरिक 
कप्टो को सहन करती हुई उनकी पवित्र और उदार अन्तरात्मा अपने 
परमात्मा से प्रार्थना-पूर्वक कहती हैँ -- 
आपकी जिसमें हो मरजी--वह मुसीवत वेहतर, 
आपकी जिसमें खुशी हो--वह भलाछ अच्छा है । 

जन-समाज की सेवा ही गोता-प्रतिपादित कर्मंयोग का मार्ग है। 
छोक-सग्रह का यही विशुद्ध रुप हूँ | ऐसे हो छोक-सेवको के सम्बन्ध 
में योगेड्वर कृष्ण ने मुक्त-कठ होकर कहा है --न हि कल्याणकत्कश्चित्‌ 
दुर्गंति तात गच्छति।” केवल व्यक्तिगत मोक्ष को लक्ष्य-पय में रख 
कर जन-सम।ज का परित्याग करनेवाला आत्मार्यी गीता-धर्म के महान 
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प्रवर्तक को मान्य नही है। योगेश्वर पार्य-सारवी ने कर्म जी जैसी तके- 
सिद्ध वैज्ञानिक व्याल्या की है वह इस वात को सिद्ध करती हूँ 
कि जब-तेवा से परादमुख और अकर्मा होकर भनृष्य कर्म-वन्धन से 
मुक्त नहीं हो सकता। 
कर्मण्यकर्म य. पश्येदकमंणि च कर्म य.। 
से वुद्धिमान्मनृष्येपु क़् युक्त ऋृत्सतकर्मकृत्‌॥ 

जो मनुष्य करें में अकर्म और अकर्म में कर्म देख सकता है वही 
विद्ाव है और वहो कर्माकर्म के रहस्य का समभनेवाला हैँ । भूख-प्यास 
से तडपते हुए तत्त प्राणी को उदासीव भाव से चुपचाप देखनेवाला 
कम-मन्यासी भले हो बह समझे कि मैने कोई कर्म नहीं किया; परन्तु 
गीता उसके मत्ये दुष्कर्म का पातक-मार गढ़ देती है । जो मनुष्य 
निस्सहाय जीवो की ययाशक्ति सहायता से पराड्मृत्ष अथवा उदासीन 
रहता है, उत्तका मनका फेरना केवल भटके हुए मन का फेर हैं, इसके 
अतिरिक्‍त कुछ भी नहीं। हाथ-पैर सिकोड कर केवल निशचल हो जानें 
से ही मनृष्य कर्मों का परित्याग नही कर सकता, न फिर ऐसा कर्मे- 
चून्य होकर रहना उचित ही है। वह तो इस हप॑-विषाद-मय संसार 
में इमी लिए जाया हैँ कि जन-समाज के दुख-सुख का साकरीदार बने 
और अस्तप्राणियो के कष्ट-निवारण में अपनों तारों धार्मिकता एवम्‌ 
ईइवर-विष्ठा को समर्पण कर दे। उत्तका सकल्प हो--कामये दुख- 
तप्ताना प्राणिनामातिताशनम्‌' । 

इसी शुमकासना के आधार पर मोक्ष को सोपान-परम्परा खडी हो 
सकतों हूँ। कृष्पाप॑ण-बुद्धि से निष्काम होकर छोक-पंग्रह करना हो 
घामिकता का सोलह जाने सच्चा रुप है ! महात्मा जं। ऐसे हो कर्ममय 
कर्मयोगी जीवन को अपने आचरण के द्वारा चरितार्थ कर रहे हे। 

बाधिभौतिक उपयोगितावाद (ऐप्राबरशक्षाधए) को दृष्टि से 
भी अधिकाश लोगों का अधिक सुख सम्पादन करना नैतिकता का चरम 
रुप हैं। अधिकाश लोगो का अधिक सुख' एक वैज्ञानिक भाषा है 
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और 'ोक-सेवा' का ही पर्यायवाची है । इस सेवा-धर्म पर 
स्वामी विवेकानन्द इतने मुग्ध थे कि वे अपने व्यक्तिगत मोक्ष को 
गौण मानते थे ! वे कहते थे कि भवसागर की जिस किश्ती पर में अपने 
भाइयों के साथ सवार हूँ, उन्ही के साथ पार छूगना या डूब मरना मुझे 
पत्तन्द है, परन्तु किश्तो से कूदकर अकेले पार जाना मुझे प्रिय नही 
मालूम होता। सेवा-धर्म का यह आदर्श एकदम अनूठा है। यथार्थ में 
मनृष्य को व्यक्तिगत मुक्ति कोई विश्वेष महत्त्व की चोज नहीं है। 
कदाचित्‌ इसी कारण इस विश्व मे ऐसे अनेक महात्मा विद्यमान 
है जो स्वथ तो बन्धनमृक्‍त है, परन्तु जन-समाज के उद्धार-कार्य 
में सदैव सलरन रहते हे। ऐसे मुक्त पुरुष पृथ्वी पर नाता रूप 
में प्रकट होते है और जन-समाज को प्रासंगिक सहायता किया करते 
है। ऐसे हो मुक्त उद्धारकों को थियासोफी मे मनुष्य जाति के बढें 
भाई! (ए]त6 97008 ० 8 गणयक्षा 7826) के नाम से 
संबोधित करते हे | 

भारत-मात्रा के सपूत और त्रस्त भारतीयों के बड़े भाई की 
तरह महात्मा गाघी जन-सेवा के सत्य-्पथ पर आरूढ है। हिन्दु- 
स्थान के दुखो किसानो की वरिद्रता से द्रवीभूत होकर उन्होंने 
स्वय एक अद्धंनग्ग कृषक का रुप धारण कर लिया है। खीर 
खानेवालो से माँड पीनेवालो की सेवा नहीं वन पडती। ठांठवाट 
के साथ अत्यजो को गन्दी कुटियो में घुसने के लिए हृदय 
तैयार नही होता। उच्चासन पर बैठनेवालो के हाथ जनता-जनादेन 
के चरणों तक नहीं पहुंच सकते। इसी भावना से अधौर होकर गावी 
जी छोटा-सा पचा पहने हिन्दुस्थान के दुखी देहातों की घूछ छान 
रहे है।इस विशालकाय देश के एक छोर से दूसरे छोर तक 
इतनी अधिक यात्रा करनेवाछा भारतीय नेता उनके समान कोई 
दूध आज तक न हुआ। सन्तप्त को सान्‍्त्वना देते हुए, वेकारो 
को कार्य की दिल्ला दिखाते हुए, विदेशी वस्तुओं के वेखवर प्रेमियों 
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को जगाते हुए, पतितों फ्रो उठाते हुए, निर्बंदों शो बल देते हुए, 
निराण छोगो को उत्माह-दान' देते हुए, ग्रलसभील सम्प्रदायों को 
समझाने हुए ओर पराबोन देश को स्पाठम्यन एवम्‌ स्वाभिमान भी 
दीक्षा देते हुए छोकोत्तर दोक-गेवक गायों जो अपने जीवन था 
एक एक पलक जनता-गनादन के चरणों में अपण कर चुके है । 
इसो मेवा-धर्म में हो उनका प्यारा परमात्मा उद्े दृष्टिगोचर हो 
रहा है। इस सम्पन्ध में महात्मा था के निम्नलिसित विचार मतने 
करने थोग्य है /-- 

“बुथ्ूपा के इस घोक ने आगे चछफर ब्यापक रप धारण कर लिया। 
बह यहाँ तक कि उसमें में अपना काम-पघा छोड़ बैठता। अपनी धर्म- 
पत्नी को भं। उसमें छगाता और मारे घर को भो शामिल बर ठेता 
था। इस वृत्ति को मेने शौक' कहा है, क्योकि मैंने देसा हूँ कि यह 
गुण तभी निभता हँ जब आनदनदायक हो जाता हूँ। भीनाता।नी करके 
दिस्ताव था मुलाहिज़े के लिए जब ऐसे काम होगे हैं तत्र वे मनुष्य को 
फुचल डालते है और उनको करते हुए भी मनृष्य मुरभ्य जाता है। 
जिस सेवा से वित्त को आनन्द नहीं मालूम होता वह ने सेवक को 
फच्तों है, न रेव्य को सुहाती है। जिस सेवा से चित्त आनर्दित होता हूँ 
उत्के सामने ऐशोआराम था धनोपाज॑न इत्यादि बातें तुच्छ मालूम 
होती है।” 

(आत्मकथा, प्रथम भाग-सपृष्ठससस्या २८८) 

सेवा-धर्म का यथा रहस्य इन पत्तियों में अक्ित है। सच्चो 

सेवा सहाबुभूति-मूलक होतो है। दोन-अपाहिजो को देखरेस करना 

मेरा धर्म है--ऐसो कोरी-बुद्धित त और शुष्क घारणा पर्याप्त नही 

होती। उप्तके साथ द्रवीमूत हृदय का समवेदनामूलक सहयोग चाहिए। 
तमो लोक-सैवा आनन्ददायक हो सकती है, अन्यथा नहीं। 


अध्याय १२ 
धर्म-जिज्ञता 


मनुष्य इस पराविव जगतू का सर्वश्रेष्ठ प्राणी हूँ। यदि उसे अपनी 
इव आानवोचित प्रतिष्ठा का ध्यान रहें तो उसके आत्म-विकास के लिए 
मदाचरण के नियम हो पर्योत्त हूँ। यदि मनृप्य इतना हो समझ छे 
कि उसका व्यवहार उतर प्राणियों के प्रति कैसा होना आहिए तो 
उसके लिए मानव-धर्म को परिसमाप्ति वही हो जाती है । सदाचार 
के तियमों को हो नौति-धर्म कहते है। इन नियमों की रचना सामाजिक 
अवस्था को घान्तिपूर्ण एवं प्रगतिशील बनाने के उद्देश्य से की गई हैँ । 
पृस्त्री पर जितने समाज तथा सम्प्रदाय हूँ कदाचित्‌ उतने हो मज़हबी 
विचार हैँ। परन्तु सदांचरण के नियम सर्वत्र एक-से पाये जाते है। 
प्यारे में सर्व-स्वीकृत नोति-ध्र्म हों। मानव-धर्म का साराश है। यदि 
सार के भिन्न-भिन्न मज़हवो में से हम नोति-धर्म को निकाछ ले, तो फिर 
उनमें ईदबर, स्वर्ग और नरक-सम्बन्धी भूठी-सच्ची कत्पनाओं के 
भतिरिक्त णेष कुछ भी नहीं रह जाता। यदि मनुष्य अपने भाई 
मनुय्य के प्रति सदाचार के नियमों का पान करने छगे, तो फिर 
उम्र क्रिमो भो मजहब को आवश्यकता नहीं रह जाती | छेकिन कठि- 
नाई तो इस बात को है कि जब तक उसे ईश्वर, स्वर्ग और नरक के 
कलित प्रद्धोभन तथा भय न दिखाये जावे तब तक बहू अपनी बुराइयों 
मे वाद्य नहीं आता। जो मनुष्य अपनी मानवोचित प्रतिष्ठ! के विचार 
मे सदाचारी हो मऊता है, उसे न तो ईदवर की ज़रूरत हैँ, न फिर स्वर्ग 
और नरक-सम्बन्धों कल्पित भावनाओं की । ऐसे हो सदाचरण-गोरू 
मनुष्य की धामिकता उत्कृष्ट मानी जा सकती है । भय तथा प्रछोमन 
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से जो धर्म-मीस्त। आती है वह कोई आदरणीय भावना नहीं मानी जा 
सकती। सच्ची धार्मिकता का आधार मनुष्यत्व ही है । 
गांधी जो को गणना ऐसे ही जन्म-सिद्ध सदाचारी छोगो मे की जा 
सकतो है। मजह॒व के अर्थ में धर्म-जेज्ञासा उत्तके मन 'में पीछे उत्तन्न 
हुई। परन्तु उनको सस्कार-सिद्ध सत्य-निष्ठा तथा छोक-सेवा की भावना 
उनके हुदय में पहले से ही विद्यमान थी। यो तो उनका जन्म वैष्णव- 
सम्प्रदाय में एक धर्म-निष्ठ माता के गर्भ से हुआ था और वल्यावस्था 
में हो कुटुम्ब की पुरानी नौकरानी रम्पा ने भूत-प्रेतादि का डर छुडाने 
के लिए उनके वाल-हृदय में राम-ताम का वौज बो दिया था । उनके 
चनेरे भाई रामायण के बडे प्रेमी थे। पिता भी अपनी बीमारी की 
हालत में प्रतिदिन रामायण सुना करते थे। इन दोनो के प्रभाव से 
बचपन में हो गाधो जी रामायण के कुछ प्रेमी हो चुके थे | भागवत का 
गूजरातों अनुवाद उन्होंने पढ़ लिया था। राम-रक्षा का पाठ भी थे 
अपनी वाल्यावस्था में किया करते थे। परन्तु इन बातो को केवल कौतूहल- 
मूलक समभता चाहिए। उनके हृदय मे तव तक ईव्वर-निष्ठा विशेष 
रूप से जाग्रत नही हुई थो। स्कूल और कालेजो में धर्म-शिक्षा देने की 
व्यवस्था न तो बाज-कल है और न गावों जी के समय में हो थी। 
थिज्वॉफिकल सोसायटी के लिए यह बडे गौरव और गये को 
वात है कि इस यूग के महात्‌ मनृष्य और सर्वश्रेष्ठ धर्मोपदेशक गाधी जी 
के हृदय मे धम-जिज्ञासा की प्रेरणा दो थिज्रासॉफिस्ट मित्रों के 
सत्सग से हो पहले-पहल हुई। यथार्थ मे थिॉसॉफी हिन्दू-धर्म का 
वर्तमान वैज्ञानिक रूपान्तर है। उसके मूल-सिद्धात्त आर्य-म्र्म तया 
वेदान्त-दर्शन से लिये गये है । इस समाज के जन्मदाता कर्चछ ऑल्कॉट 
और मैडम ऋ्हैवेट्स्को थे । करने साहब अमेरिकन थे और बडे 
विद्वान तया विचारशीछ थे। न्कवेट्सकी एक रक्षियन किसान को 
लडकी थी। शिक्षा-दीक्षा उसे बहुत हो मामूलो मिली थी। छेकिन 
वह एक विल्क्षण स्त्री थी और अद्भुत मानसिक तथा वौद्धिक शविति 
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की स्वामिनी थी। उससे यो तो कई पुस्तक लिखी है, परन्तु उस्तकी 
सीकेट डाक्ट्रिन' (गुप्त-विद्या) गामक तीन वड्डे बडे भागों में जो ग्रन्थ 
विद्यमान है उनको गणना ससार-साहित्य के कुछ थोडे से प्रथम श्रेणी 
के प्रन्यो मे की जा सकतो है । 

अपने राष्ट्र-ओम की मस्ती में आकर स्वामी विवेकानन्द उन दिनों 
का सुख-स्वप्न देखा करते थे जब कि भारत-माता भार्य-धर्म और हिल्दू- 
सभ्यता के शान्ति-यूर्ण आक्रमण से सभूचें ससार में विचार-करान्ति उत्पन्न 
करेगी और मेदिनीतलू के मानव-समाज को वेदान्तवर्म की पवित्र दीक्षा 
से क्ृत॒कृत्य कर देगो। इन पक्तियों के छेखक की यह हृदयगतः धारणा 
है कि हिन्दू-सभ्यता आज पिज्रासॉफो का वर्तमान वैज्ञानिक वावा छेकर 
सम्य ससार में अपने सास्कृतिक विजय की पताका उडा रहो है। आज 
यूरोप तथा अमेरिका के बडे से वे विद्वान्‌ थिव्रासॉफी के श्रद्धालु 
समर्थक है और गीता-प्रेमी वनकर योगेश्वर $ष्ण की अमरवाणी के 
द्वारा आर्य-सभ्यता का पावन रस पान कर रहे हूँ। आर्य-धर्म की 
भन्तरात्मा आज धिआऑसॉफी के हारा वोल रही है। विचारशील 
पश्चिमी ससार उसे सावधान होकर सुन भी रहा है। स्वामी जी का 
स्वर-स्वप्म आज जाग्रत-जीवन में चरितार्थ हो रहा हैं। जिस वेदान्त- 
धर्म का अमर सन्देश उन्होने श्षिकागों की धर्म-सभा में छोगो को 
सुनाया था उसकी गूँज थिआँसॉफी के ज़रिये ससार के कोने कोने 
में आज भी प्रतिष्वनित हो रही है। 

भारत-्माता का कोई शिक्षित सपुत अपने पूर्वजों के बतलाये हुए 
धामिक सिद्धान्तों से चाहे कैसा भी जवृऋ रहे और साहवीपन की 
मिथ्या शान मे आकर पूरा विदेशी वन जावे, परन्तु आज विदेगों मे 
भो उसे ऐसे ऐसे विह्यान्‌ तथा साधारण छोग मिलेगे जो वर्तमान के 
शिक्षित पर उद्प्नान्त भारतीयों के कान पकड कर कहेंगे भूले हुए 
भाई, हम तो तुम्हारी ही सम्यत्ता के कायल हे, तुम किधर जा रहे हो ? 
क्या यह कम आदचर्य की वात हूँ कि भारत के सर्वश्रेष्ठ महापुरुष को 
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अपने घम की यास्त्रीय जिज्ञासा विछायत में हुई और वह भी गोता के 
द्वारा दो विदेशी मित्रों को प्रेरणा ने ! महात्मा यो बपनो आत्मकवा में 
डिते हैं-- 

“विलायत में रहते हुए कोई एक साठ हुआ होगा। उस्त बीच दो 
विभासॉफिस्ट मित्रों में मुलाकात हुईं। दोतों सगे भाई थे और 
अविवाहित थे। उन्होंने भुभे गीता पटने वी प्रेरणा की। उते दिनो 
वे तो एडविन एनल्डिक्रत गोता के अगरेज़ों अनुवाद को पढ़ रहे थे। 
पर उन्होंने मुभे अपने साथ सस्टृत में गीता पढने को कहा। में लब्जित 
हुआ, क्योकि मेने तो गोता सस्झत में तो क्या, गुजराती में भी 
वही पह़ो थी। यह वात भेपते हुए मुझ्के उनसे कहनी पडी। पर 
साथ यह भी कहा कि में आपके साथ पटने को तैयार हूं।” 

इन विआऑसॉफिस्ट मित्रों के साथ गावों जो से गीता का पहले- 
पहल अभ्यास्त किया और उमके द्वारा अपने पूववजों के तत्त्ववात का 
अदूभूत रहस्य देखा । तव से गोता गावी जो की वाइविल हो गई हैं। 
वे लिखते है -- 

“तब मुझे प्रतोतत हुआ कि भगवद्‌-गौता तो अमूल्य ग्रन्थ है। यह 
घारणा दिन दिन अधिक दृढ़ होतो गई और अब तो तत्त्न्ञाव के 
हिए में उसे सर्वोत्तम ग्रन्थ मानता हूँ। निराशा के रूमय में इस प्रत्य 
ने मेरी अमूल्य सहायता की है।" 

भगवदुगीता के सम्बन्ध में महात्मा जी का दिया हुआ यह प्रमाण 
एक कोरे विशेषज्ञ विद्वान का नहीं है। इस सम्मति के मूल में एक 
धर्म-आण महापुरुष के आधारभूत आन्तरिक अनुभव एवं अन्तरद्शन है। 

विचार करने को वात हैँ कि इन्ही दो विदेशी मित्रो की प्रेरणा से 
गाघी जो ने वुद्ध-चरित भो पढा। कई छोगो की ऐसी धारणा है कि 
महात्मा जो गोतम बुद्ध के वर्तमान सस्करण हूँ । अधिकाश लोगो की राय 
है कि उनकी पूर्ण अहिसात्मक दृष्टि में ही उनके वडपपन की विश्येषता 
है। गौतम बुद्ध के वाद अर्हिसा परमो धर्म कौ आवाज़ को वुलन्द 
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करनेवाला भहापुरुष गाधी जी के सिवाय कोई दूसरा नहीं हुआ। 
गाधी और गौतम पर तुलनात्मक दृष्टि से हम आगे विचार करेगे। 

गौतम वुद्ध आर्य-सस्कृति के हो वशघर थे। अतएवं उनका परिचय 
प्रत्येक भारतवासी को भारत के वातावरण में ही मिल जाना चाहिए। 
पर हमारो वर्तमान होनता यहाँ तक वढ चुकी है कि हमे अपने महापुरुषों 
का परिचय देश में नही, विदेशों में मिलता है! यहो हारू गाथों जी 
का भी हुआ। गोौता ने उन्हे जीवन मे कर्मशीकृता एवं समवुद्धि दी 
और गौतम बुद्ध ने उन्हे अहिसा का गम्भीर और अमर पाठ पढाया । 
इन्ही दो वातों की वदौरत महात्मा जो जाज महान हैं। 

पाठकों को यह सुनकर आइचर्य होना चाहिए कि गाधी जी के वर्त- 
मान वडपन के ये दोनो शास्त्रोय आधार-स्तम्म (कर्मयोंग और अहिंसा) 
उन्हें विदेश में विदेशों मित्रो को प्रेरणा से प्राप्त हुए | खेद है कि 
गावी जो को उन दो मित्रों के नाम या तो याद नहीं रहे या उन्होंने 
उनका नामोल्लेख करना अनावश्यक समझा । मीमासक की दृष्टि से हमे 
इन दो थिआसॉफिस्ट मित्रों का सम्पर्क महात्मा जी के जीवन में 
वड महत्त्वपूर्ण प्रतोत होता हैँ। क्योकि गोता और बुद्ध-चरित पढ चुकने 
के बाद गावो जो के जन्मगत हिन्दू-सस्कार और भो दृढ़ हो गये। उन्हे 
इस वात की प्रतीति हों गई कि धर्मे-ज्ञान को पिपासा उतके पूर्वजो 
के छोडे हुए साहित्य-सरोवर में हो वुझ सकती है, अन्यत्र नहीं। उन्हीं 
मित्रो की प्रेरणा से उन्होनें मैडम व्लैवेट्सको-लिखित दो थिआँसॉफी 
तामक पुस्तक भो देखो और उसमे उन्हे हिन्दू-धर्म की गहरी छाप 
मिल्लो। वे लिखते हे -- 

“भुक्े कुछ ऐसा खयाल पड़ता है कि इन्ही भाइयों के कहने से 
मैडम ब्लैवेट्स्को-रचित दो थरिवॉसॉफो” पुस्तक भी मैने पढो । उससे 
हिन्दू-धर्म-सम्बन्धी पुस्तकों के पढने की इच्छा हुई । पादरी लोगों 
के मूँह से यह सुना करता था कि हिन्दू-धर्म तो अन्ब-विश्वासो से भरा 
हुआ है, यह खयाल दिछ से निकल गया।” 
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गावी जो के उपर्युक्त वाद्य विवसॉफी-सम्बल्दी हमारी पूर्व- 
कथित धारणा का समर्थन करते है। थिबसॉफी हिन्दू-धर्म का वैज्ञानिक 
हुप है । इन पक्षियों के लेखक को भो हिलृ-धर्म का विशेष ज्ञान 
“ि्मातोंफो' के द्वारा हो हुआ हैं । 

उपवृवेत वातो का निष्कर्ष यह निकला कि महात्मा जी को धर्म 
के जास्त्रीय ज्ञाद को जिज्ञासा पहलें-पहल विदेश में विवॉसॉफिस्ट 
मित्रो को प्रेरणा से हुई और उन्होंने अपनी प्रारम्भिक प्रेरणा के हारा 
गोता और गोतम-चरित को ओर गाधी जी का ध्यान जाकृपित किया । 
गीता और गौतम दोवो गावी जी के हृदय में सदैव के लिए चुम भये । 
उनके जन्म-सिद्ध हिन्द-सत्कार गरास्त्र-ज्ाव का जआवार पाकर पत्लवित 
होते लगें। वे इतर मज़हवो के मिथ्या प्रभाव से हमेशा के लिए सुरक्षित 
हो गये। बतएवं इस बात पर कोई जाश्वये नहो कि उन्होंने बिव्गत्तॉफी 
का सदस्य होना भो स्वीकार नहीं किया। भला, वे क्यों होने लगे, 
योता का अठछ आधार पाकर वे तो पूरे हिन्दू हो गये। चैद्धान्तिक दृष्टि 
से एक हिन्दू को विमासॉफिस्ट होने की जरूरत बिलकुल नहीं हैं। 
व्यावहारिक वात कुछ गौर हूँ । 

गीता और गौतम-चरित पढ चूकने के वाद गाधी जी को वाइविल 
पढ़ जाने को प्रेरणा भी एक ईसाई मित्र के द्वारा मिली। हजरत ईसा 
के सरमन आन दि माउप्द का असर स्वभावत उनके हृदय पर 
गहरा पडा। स्वभावत ' हम इसलिए कहते हें कि गराधी जो जन्म- 
सिद्ध नौतिमात्‌ थे और ईसा के उक्त 'सरमन' में नोति-धर्म का हो 
उपदेश हूँ । परनु प्रतोत होता है कि नम्नता के सिवाय उन्हें बाइविछ 
में कोई नई शिक्षा ने मिल सको। गीता-सिद्धान्त से परिचित मवष्य 
को घर्म-ज्ञान की शास्त्रीय नवीनता फ़िर जन्यत्र तीलनेन्समर्कने के लिए 

नहीं रह जाती। बहुत त्म्मव हूँ कि हृहर्त ईसा के उपदेश-वचन 

से परिचित हो जाने के वाद गाषी जी के अहिता-सम्बन्धी विचार 
जो उन्हें बुद्धनचरित में मिले थे, और भी पक्के हो गये होगे। ईमाई 
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मज़हव को बुनियाद वोद्ध और यहूदी मज़हवों पर डाछी गई है। 
अतएव गौतम का अहिसावाद, हजरत ईसा को पूरा पूरा मान्य है। 
हाँ, ईसाइयो को वात कुछ और हूँ) वे बेचारे तो हज़रत ईसा को 
हो आज तक नहो समभ पाये | वाये गारू पर थप्पड मारनेवाले को वे 
दायाँ गाल तो देते हो नही, प्रत्युत मारनेवालें के दोनों गाल छाल 
कर देते हैँ। वर्वर जाति के खूंखार वशधर यूरोप-निवासी हजरत 
ईत्षा को नम्नता और अहिसात्मक भावना को अभो तक नही समझ पाये। 
तिकटवर्ती भविष्य में वे समक सकेंगे, ऐसी आशा भी नहीं है। जिनका 
जोवन मास भोर मदिरा के बिना एक दिन भो नहीं चल सकता, 
उनके हृदय में अहितता को उदार भावना जाग्रत नहीं हो सकती। 
ईपाइयो के इस विछासी जोवन से गाघों जो को वडी ख़िन्नता थी। 
अतएव जिध् भले ईताई ने उन्हे ब।इविल पढने का आग्रह किया उनसे 
हिन्दुस्थात के ईप्ाइयो का उन्होंने अपना अप्रिय अनुभव कह सुनाया। 
उस ईप्ताई मित्र ने उन्हे विश्वास दिलाया कि आप वाइबिल ज़रूर 
पढ़ें, मास्त मंदिर से ओर ईध्षाई-मज़हब से कोई अकाटय सम्बन्ध 
नहीं हँ। गाधो जो ने उनकी सलाह मान ली। 

हम पहले कह चुके है कि गोता और गौतम-चरित पढ जाने के 
वाद गावी जी को घधर्म-सम्बन्धी घारणा जड पकडने लगी थी। उन्हे 
प्रतोत हो चुका था कि हिन्दू-धर्म में अध्यात्म-पिपासा को शान्त करने 
के लिए पर्याप्त ज्ञान-सामग्री उपलब्ध हो सकती है । किसी इतर मजहव 
से प्रभावित होने के पहले अपने हो घर्मं का विशेष ज्ञान प्राप्त कर 
हेना आवश्यक और उचित भो हूँ । उपर्युक्त प्रकार से गाघी जी पहले 
ही से हिन्दु-धर्म के ज्ञान से युरक्षित हो चुके थे। इस कारण जब 
प्रिदोरिया में मि० वेकर ने ईथाई-धर्म को श्रेष्ठता सिद्ध करते हुए 
परोक्ष रूप से उन्हे ईसाई-बर्म से दोक्षित होने के लिए सकेत किया 
तो गांधी जो ने स्पष्ट शब्दों में यह उत्तर दिया । 
“जन्मत मे हिन्दू हें। पर मुझे उम घर्म का विशेष ज्ञान नहीं। 
फा. ९ हि 
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दूगरे धर्मो का ज्ञान भी कम हू । में कहाँ हैं, क्या मानता हूँ, मुझे वया 
मानना चाहिए, यह सव नहीं जानता । अपने धर्म का गहरा अध्ययन 
करना चाहता हूँ। दूसरे धर्मों का भी यथा-श्वत्ित अध्ययन करने का 
विचार हू !” 

अपने धर्म का गहरा अध्ययन करना वे इसलिए चाहते थे कि उन्हे 
इस वात का आन्तरिक विश्वास हो गया था कि हिन्दू-धर्म के गम्भीर 
अध्ययन और मनन के वाद उन्हें किसी दूसरे धर्म से दीक्षित होने 
की आवश्यकता न रह जावेगी। यह आतन्तरिक विश्वास उतके हृदय 
में गोता और वुद्ध-चरित के साधारण परिचय से ही जाग्रत हो 
चुका था। इस विश्वास के साथ मि० बेकर के प्रभाव ने टक्कर लगाया। 
परिणाम-स्वरूप गाधो जो के हृदय में धामिक मन्यन हो चला। उत्त 
रात को जव वे सोने छगें तो नींद आने के पहले उनके मस्तिष्क में 
निम्नलिखित विचार चक्कर काटने छगे -- 

/इंसाई-धर्म का अध्ययन में किस हद तक कर्स? हिन्दू-धर्म का 
साहित्य कहाँ से प्राप्त कहूँ? उसे जाने बिना ईसाई-धर्म का 
स्वरूप में केसे समभ सकूँगा ?” 

अन्त में सोने के पहले गाधी जी ने यह निबचय किया कि जब तक 
में, अपने धर्म का ज्ञान पूरा पूरा न कर सर, तव तक मूभे दूसरे धर्म 
को अगोकार करने का विचार न करना चाहिए॥ 

दूसरे दिन वे गिरजाधर में पहुंचकर ईसाई-मडलो में दाखिल 
हुए। उस दिन को प्रार्यना उन्ही के लिए को गई। प्रार्थना इस तरह 
को थी -- 

“हमारे साथ जो यह नया भाई भाया हूँ, उसे तू राह दिखाना। जो 
शान्ति तूने हमें प्रदान को है, वह इसे भी देना। जिस ईसामसीह 
ने हमे मुक्त किया है, वह इसे भी मुक्त करे! यह सब हम ईसामसीह 
के नाम पर माँगते है ।” 

गुमराह ईसाई-समाज हम तुझसे क्या कहें! समझ में नही 
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आता कि अपने किस दुर्भाग्य की प्रेरणा से महात्मा इस 
अनमोल शिक्षा के वोज तेरे पथरोले हृदय में विखेरे। तेरे | 
की जोड को यदि कोई वस्तु है तो वह तेरा मिथ्याचार ही है। क्या 
तुभे घान्ति मिल चुको है ? जिनकी वदौलत आज सारा ससार आतकित 
और बश्ञात हो रहा है, उनके मुख से शान्ति का दावा निर्लज्जता, 
मिथ्याभिमान और आत्म-प्रवचना को हद हो गईं ! 

इत्त स्ववर्माभिधानों मण्डली के सम्पर्क में आकर गाघी जी ने 
ईसाई-मजहव-सम्वन्धी कई पुस्तक देखी, परन्तु उनके दृढ़-निष्ठ और 
तरकंशील हिन्दू-हृदय पर उनका कोई विशेष प्रभाव न पड सका। कारण 
इतना ही था कि गाथो जो को विचारशील बुद्धि साम्प्रदायिक सकीर्ण॑त्ा 
से विलकुछ अछूती थो। एक दिन मि० कोट्स नामक एक कट्टर ईस्ताई 
मित्र ने उनके गले में पडी हुई वैष्णवी कठो की ओर दृष्टिपात किया 
भौर उसे तोडकर फेंक देने के लिए गाधों जी से आग्रह भी किया | 
पर वह माला तो उन्हे मिली हुई माता जी की प्रसादी थी। महात्मा जी 
की महान्‌ मानसिक रचना में जिस धर्मनिष्ठ देवी का कोशल-पूर्ण 
योग था, जिसको पावन-स्मृति उन्हे विदेश के प्रवचना-पूर्ण वाता- 
वरण में मिथ्याचार से पग-पग में रक्षा करतो थी, भर जिनके सामने 
को हुई प्रतिज्ञा की वदौलत गाथी जी कुपथगामी होने से वाहू-वाल 
बच गये थे, उस पुत्र-वत्सला, वीर-प्रसविनी और साध्वी माता की दी हुई 
प्रसादी कण्ठी गाधी के समान मातु-भक्ति-परायण, स्नेहशीरू और महान्‌ 
पुत्र के क्ठ से क्या कभी उतर सकती थी! कण्ठ भक्ते ही उतर 
जाता, पर उस स्वेहमयी जननी की दी हुई कप्ठी उतरनेवाली नहीं 
थी। कोद्स के आग्रह का परिणाम कुछ भी न हुआ। 

ईसाई-मतावलम्वी भाइयो के मस्तिष्क में एक बडी बेवकूफी 
का विश्वास मे जाने किसने और कब भर दिया है, जिसकी बदौलत 
वे आज-कल मिथ्याचारी वने हुए है। वे समभते है कि मनुष्य 
पराप-कर्म से हरग्रिज़ नहीं बच सकता। लेकिन फिर भो उसे स्वर्ग 
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तो प्राण करता हो हूँ। ऐसी हालत में सबसे अच्छी बात तो यह हैँ 
कि हज़रत ईसा के मत्यें अपने पातव-मार को छादकर सुखी और भान्त 
हो जाना चाहिए। इस अन्ब-विश्वास का भयकर परिणाम यह हुआ 
है कि अपने को अच्छे से अच्छे ईता-मक्त समभानेवाले ईसाई भी अपने 
आचरण पर विशेष निगरानो नहीं र्वते। वे तो अपने मनोनीत 
कर्म, अकर्म और दुष्कर्म करते चले जाते हे । क्योकि उन्हें आन्तरिक 
विश्वास है कि उनके भडे-बुरे कर्मों का जवाबदार स्वय वे नहीं, उनके 
पैगम्बर है। इससे बढ़कर किसी पीर या पैग्रम्बर की वदनसीबं। और 
क्या हो सकता हूँ ? जिस मशहव के माननेवालो का ऐस। निर्मूल और 
मूक्ष॑तापूर्ण विश्वास हो, उस मजह॒व के लिए कोई भविष्य नहीं हैँ। 
इस वात पर किसो को कुछ भो शका नहीं होनी चाहिए। कृतर्क-तिद्ध 
बुनियाद पर कोई भा मज़हव वहुत दिनो तक खडा नहीं रह सकता। 

प्लमय ब्रदरत्‌' नामक सम्प्रदाय के ईसाइयो ने गाधी जी से 
उपर्यृकत आयथ को हो दलोल पेश को और उससे यह सिद्ध करने का 
प्रथत्त किया कि उनका मज़हब उत्तम से उत्तम हूँ। परन्तु गधों जो 
के गले उनको बातें उतर न सकी। उनके तकं-भील हिन्दू-संस्कार ने 
यो उत्तर दिया -- 
५/बिदि सर्वधान्य ईधाई-बर्म यहो हो जैसा कि आपने वयाव 
किया हूँ तो इप्तप्ते मेरा काम नहीं चछ सकता। में पाप के परिणाम 
में मुक्त नहों चाहता, में तो पाप-अक्ृषतति से, पाप-कर्म से मूक्ति 
चाहता हूँ के तक मुझे वह ने मिलेगो, मेरी अभान्ति मुझे प्रिय 
20048 

में पाप के परिणामसे नहीं, प्राप को प्रवृत्ति से मुक्ति चाहता 
हैं।” कैस्तो सारगभित, सतर्क और सुन्दर उक्ति हैँ! अपने किये 
हुए पाप के दुष्परिणामों को किसो दूसरे पर छादने का प्रयत्न करना 
कायरता है, स्वार्थ-परता की पराकाप्ठा है। उन्हे भेलने के लिए 
अल्येक स्वामिमाती मनुष्य को कटिवद्ध रहता चाहिए। सच वात तो 
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यह हैँ कि सृष्टि-रर्ता का न्याय-पूर्ण विधान ही ऐसा हैँ कि रामदत्त 
के किये हुए कर्म का परिणाम देवदत्त नहीं भोग सकता.) अपनी अपनी 7 
करनी और अपना अपना घाम। विश्व-शासन-प्रणाली का यही नैतिक 
रहस्य है। खेद है कि उस ब्रिकालाबाधित स्थिर सिद्धान्त को अधिकाश 
ईसाई-ममाज नहीं समभता। यही कारण है कि वे अपने दुराचारों 
से अभक्‍त जन-प्रश॥ाज को इतना अधिक बास दे रहे हैँ और अपने अनाचार 
के पाप से अपने को ईसा-मकत होने की बदौलत मुक्त भी समभ रहे 
हैँ | ऐसे छोगो के सुधार को सम्भावना ही असम्भव-सी प्रतीत 
598 हँ 
[ की मानसिक अ्रवृत्ति हो सारी वुराइयों की जड हैं। मन 
एवं मनुष्याणा कारण वबमोक्षयो जब तक यह प्रवृत्ति बनी रहेगी, 
तब तक उसके हारा असख्य पात॒क अनन्त काल तक होते रहेगे। इतने 
अपरिमित परातक-भार को कोई कहाँ तक सालेंगा कहाँ तक समभालेगा | माना कि 
महात्मा ईसा सामथ्यंवान्‌ हे, पर उस पवित्रात्मा के मत्ये आखिर 
ईसाई-समाज किस न्याय के आघार पर अपना पहाड-सा पातक-पुज 
मढना चाहता हूँ ? 'सर्मन ऑन दी मॉउप्ड' का उपदेश तो उसने 
इसी लिए दिया है कि मानवी दुराचार के मूल मे रहनेवालली पाप की 
प्रवृत्ति हो! नष्ट हो जावे। इस जरा-सी वात को अधिकाश ईसाई नहीं 
समझ पाये | फिर भी वे अपने को ईसाई कहते है। प्रत्तिद्ध उपन्यास- 
लेब्ििका मैरी कॉरोलो के मतानुमार ईसाई तो एक हो पैदा हुआ, पर 
अफस्तोप्त, वह क्रॉँत पर चढ़ा दिया गया। 
गावी जी के जन्म-ात सस्कारो पर उनके ईप्त।ई मित्रो के द्वारा जो 
आक्रमण हुआ उसका शुभ परिणाम यह निकला कि उनके हृदय में 
धर्म-जिज्ञासा बहुत तीव्र हो चछो। वेकर साहव उनके ,घामिक 
भविष्य के सम्बन्ध में बहुत चिन्तित थे। एक वार वे गाघी जी को 
प्रोटेस्टेण्ट ईसाइयो के कन्वेन्दन में वेछिगटन भी छे ग़यें | सभा के 
उत्पाह-पूर्ण वातावरण में उन्हे बहुत आनन्द आया। परन्तु ईसाई-मत 
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के प्रति उनके जो भाव थे उनमे कोई विशेष परिवर्तत न हुआ। हजरत 
ईसा को त्यागी और महात्मा मानने के लिए वे तैयार थे, लेकिन 
उन्हे ईइवर का एकमात्र अद्वितीय पुत्र मानना गराघी जी के अवतारवादी 
हिल्‍्दू-हृदय को स्वीकार नहीं था। उत्हे यह वात्त भी ने पट सकी 
कि जो ईसा को मानता है उसी का उद्धार सम्भव है। मनुष्य को 
छोडकर इतर जीवधारियों की आत्मा नहीं होती, यहघारणा भी गावी 
जी को निर्मल प्रतीत हुई । सैद्धान्तिक दृष्टि से ईसाई-मत में उन्हे 
कोई अम्ताधारणता न मिली । साराश यह कि वे इस धर्म को सर्वोपरि 
मानने के लिए तैयार नहीं थे। गाघों जो लिखते है कि त्याग की दृष्टि 
से हिू-धर्म हो मुझे श्रेष्ठ मालूम हुआ। अन्ततोगत्वा उन्होंने ईसाई 
मित्रों से अपने हृदय का खूछासा कर दिया। वे निराश हुए, पर कर 
हो क्या सकते थे। 

इसी प्रकार गाधी जो के कुछ मुसलमान मित्र भी यह चाहते ये कि 
गाधी जो इस्हाम की दीक्षा के लें। सेठ अल्लुल्ला ने मुहम्मदी धर्म की 
खूबियाँ बताई । इन सव प्रयत्तो का परिणाम यह हुआ कि गायी जी 
हिदू-धर्म को ययेप्ट जानकारी के लिए अधिकाधिक व्यप्न हो चले। 
उन्होने हिन्दुस्वान के कई घधम्म-शास्त्रियों को जिज्ञासा-पूर्ण पत्र लिखे। 
कई लोगो के उत्तर आये, पर रायचन्द भाई के पत्र ने उनकी घकाओं 
का विधेप समाधान किया। भाईजी ने पचीकरण, मणिरल-मालो, 
योग-बामिप्ठ, पड्दर्धन-समृच्चय इत्यादिक कई पुस्तकें भेजी। ग्राधी 
जो उन्हे चाव से पटने छगे और हिन्दू-धर्म के प्रति उनकी आस्था विच्ार- 
मूठक होकर दिनोदिन प्रगति पाने लगी। 

डर्चन में मि० स्पेसर बात्टन दक्षिण-अफ्रिका मिद्न के मुसतियां 
थे। गायों जो इनके सम्पर्क में भो आये । वाल्टन साहब ने उनमे 
इंगाई-पर्म स्वोद्गर करने के लिए प्रत्यक्ष रूप से कभी नहीं कहा। 
परनु प्रवीत होता है हि उनकी आत्तरिक मणा वही होगी। वाल्दन 
साहर के साथ ये हर रविवार को चर्च भी जाया करने थे। परन्तु 
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गायी जो तो रायचन्द भाई को बदौलत हिन्दू-धर्म में अधिकाधिक लीन 
होते जा रहे दे। नर्मदाबफर का 'धर्म-वेचार', मैक्‍्समूछर का 'हिन्दुस्थान 
हमे बया मिस्ता सकता हुँ ?! और धिआसॉफिकल सोसाइटी का 
प्रकाशित किया हुआ उपनिपदों का अनुवाद भी वें क्रमश पढ गये। 
उन ग्रन्थों के सिवाय गायी जी ने टॉलस्टॉय का गॉस्पेल एन प्रीफ 
वाद दु दूं” और बाधमिगटन आइविग का मुहम्मद चरित्र” भी देखा। 
इस तरह वे हिन्दू-प्-मान के प्रसर प्रकाश में तुलनात्मक दृष्टि से उतर 
धर्मों का भो अभ्यास करने छगे। इन सब अभ्यासों का परिणाम यह 
हुआ कि दिनोदिन अपने पूर्वजों के धर्म में दृढ-निप्ठ होते हुए गायी जी 
इतर धर्मो की ओर भी आदर भाव से देखने छगे। उस तरह धर्म 
का व्यापक स्वरुप उसके सामने प्रकट होने छंगा भौर वे अपने को 
सनातनी हिन्दू समझने में अपना गौरव मानने लगे। 

इसमे सन्देह नहीं कि हिन्दु-धर्म समार के सब मजहबो में अद्वितीय 
हूँ। उसकी प्राचीनता आज विचारणोल विद्वानों की दृष्टि में सिद्ध 
हो चुकी है । जिन दिनो वर्तमान पश्चिमी राष्ट्रो के पूर्व-पुरुष बर्बरता 
की त्तमिखा में लोन थे और जगली। वृक्षों की टहनियों से अपनी पूँछ 
लिपटाकर एक दूसरे की ओर देखते हुए अपनी वत्तीसी काढ रहे थे, 
उन दिनी हिन्दू-धर्म के आदि प्रवर्तक गौतम, व्यास और वसिष्ठ के समान 
अन्तर्दर्शी महात्मा पद्मासन लगाकर ब्रह्म-चिन्तन में सहूग्न थे। इस 
प्रकार मानवों प्रभा की आँसे पहले-पहुल अध्यात्मदर्शी भारत ही में 
खुली। उस दिन से हिन्दू-सस्कृति का अविच्छिश्न प्रवाह युगो के आवरण 
को चीरता हुआ नाना प्रकार की विष्न-वाधाओ को पार करता हुआ और 
जिज्ञासु जन-समाज के हृदय और मस्तिष्क को धोकर स्वच्छ सस्कृत और 
स्वस्थ बनाता हुआ अद्यावधि बहता चला आया है। आज उन प्रात - 
स्मरणीय महपियों के वशधर अपनी सामाजिक दुरवस्था के कारण हीन 
ओर परतत्र वातावरण में अपने लक्ष्य-नथ से भ्रष्ट हो चुके हं। दीन और 
दरिद्र मनुष्य के हाथ में रखा हुआ हौरा भी दृसरो को काँच के टुकडे 
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के समान प्रतोत होता हैं। यहो दुरवस्था आज हिन्दू-धर्म की हो रही 
हैं। उत्तको कदर जाज हिन्दुओं की नाछायकी के कारण कुछ भी 
नहीं हैँ। उसकी कीमत आज हिल्दू-होनता के विक्ृत मानदण्ड से 
जाँको जा रहो है । जो हिन्दू-जन-प्माज इतना असमर्थ और परमुखा- 
पेक्षी हो रहा है, उसके घ॒र्म-साहित्य मे ऐसी कौन-सी विशेषता हो सकती 
है जो दूसरो के जानने छायक होगो ? अधिकाश अनभिन विदेशियों 
की यही धारणा है। फिर भी सार के विद्यन्‌ विच्वारक इस वात को 
स्वीकार करने लगे है कि हिन्दुओ के धामिक साहित्य में समूचे मानव- 
समाज के लिए श्रेय-पम्पादक ज्ञान-सामग्री विद्यमान है । प्रो० मैक्स- 
मूछर का दवा कैन इंडिया टीच बस' इसी आश्यय का सर्वमान्य 
ग्रत्य हूँ । 

ययाय॑ में हिन्दबर्मं किसी खल्स मज़हव (रिथ्राशक्टाए०) का 
नाम नही है। वह तो मानच-धर्म के भआाधार पर रचित एक व्यापक 
ससक्ृति (0प्रोपएए) का चोतक है । मजहव' या 'रिलिजन शब्द 
से जो साम्मद्ाविक अर्य मिकछता है, उससे 'धर्म' शब्द का अर्थ बहुत 
अधिक व्यापक है। 'धारयंते अत्मिन्‌ इति धर्म '। जिन विश्व-व्यापी 
एवं चिरन्तन नियमों से जगत्‌ का घारण, भरण और पोषण होता है, 
उनके समृच्चय को धर्म कहते है । हिन्दू-धर्मे इसी व्यापक अर्थ में धर्म 
है। मज़हब के साम्प्रदाधिक अर्थ में तो उसके अन्त्गंत अनेक मजहब 
विद्यमान है। यथार्य में जिसे हम हिन्दू-धर्म के नाम से पुकारते हैँ वह 
अनेक मज़हबी का एक संघ (9८तकशएणा णी ईक्रणो5) 
है। जिस अकार राजनैतिक क्षेत्र में स्वय-्यास्तित अनेक प्रात्तों का 
संघ आज-कल देखने में जाता है, ठोक उसी प्रकार घामिक विचार के क्षेत्र 
में भारत के प्राचीन आायों ने एक हो त्त्कृति के अन्तर्गत कई धामिक 
सम्पदायों का एक सघ निर्माण किया था! इसी सध को अनभिज्ञ 
छोग मजदूव के अर्थ में हिन्दू-धर्म के नाम से पुकारते हे । 

अपने जत्म-काल से इस घ॒र्म की यह विशेषता रहो आई है कि 


( (३७ ) 


उसके प्रवल॑को ने विनार-स्वातमूव के मार्ग में किसी प्रकार का 
अवरोध नहों हाा। स्वतत्तता के स्वास्थ्यकारक वातावरण में छोग 
क्षन्धपरम्परा मे पिठउुद्ध मुवव होकर तत्त्वानुसन्धान में सरूग् 
होने रहूगे। परिणाम यह हुआ ऐि सैद्धालिक दृष्टि से छ प्रकार के 
दर्शन-शास्पों की रचना हुई, जिनमे वेदान्त-दर्णन सर्वश्रेष्ठ हैँ। जैन 
और बोर्ड-पर्म भो हिन्दू-र्म-हपों विज्ञाल बिटप की थासाएँ मात्र है । 
विवारूस्वातत्य को प्रेरणा से हिन्टू-अर्म को नीब परीक्षित, तक-सिद्ध 
और नत्य निदान्तों के आधार पर डालो गई हूँ । इसो कारण 
इत्े सत्य सनातनन्यर्म भी कहने हूँ । साई और मुहम्मदे! मज़हबों के 
मसगान उमा अल्लित्व किसी व्यक्ति-विशेप के जाधार पर अवरूम्बित 
नहीं है। हिन्दू-धर्म में महात्माओं की सस्या बहुत अधिक है। राम 
जोर हृप्ण सरोसे पृरु्ष ईश्वर के अवतार मानें जाते है । परन्तु 
हिन्दू-पर्म इन अवतारों के बिता भी विद्यमान था और भविष्य मे रह भी 
सकता है। राम और कृष्ण को उपासना तो छोग इस कारण करते है 
कि उन महापुरुषों ने अपने जीवन-काल में सनातन-धर्म के त्रिकाला- 
बाधित भिद्धान्तो के समर्थन, पालन तथा प्रचार में छोकोत्तर क्षमता 
दिखाई थी। 
कहने का साराण यह है कि हिन्दू-धर्थ का आधार परीक्षित और 
अनभूत सत्य है, कोई व्यक्तिविशेष नहीं। इसी कारण यह धर्म सदियों 
के आधात प्रतिघात को महता हुआ आज भी विद्यमान हूँ | भविष्य भी 
इसी धर्म के लिए है, क्योंकि आज-कल की प्रगतिशील वैज्ञानिक विचार- 
सरणी को कसौटी में हिन्दू-वर्म के सिवाय कोई भी दूसर। धर्म खरा नहीं 
उतर सकता। जिस धर्म के सिद्धान्त तथा विश्वास विवेक और तर्क 
के प्रसर प्रकाश में चमक सकेंगे वे हो आनेवाले जन-समाज को ग्राह्म 
होगे। इतर मज़हूब सब इतिहास के पृष्ठो में चिपक कर रह जावेंगे। 
लोगो के प्रत्यक्ष जीवन से उनका कोई सम्बन्ध न रह जावेगा। 
हिन्दू-धर्म के इस उदार वातावरण में गाधी जी का जन्म एक वैष्णव 


( (रे८ ) 


सम्प्रदाय में हुआ था। उनके पिता के जीवतकाल में ही उनके यहाँ 
कई मतन-मतात्तरो की चर्चा हुआ करती थी। बालक गाघी के हृदय 
में वे सव जन्म-सिद्ध एवं परित्यितिश्रेरित सस्कार जमे हुए थे। 
राम-ताम का वोज रुम्प्ा ने वो ही दिया था। रामायण की रुचि भी 
कुछ कुछ जाग्रत हो चुकी थी। स्नेहमयी माता को धमं-निष्ठा, उपवास, 
ज्रत तथा सहिष्णुता का प्रभाव उनके हृदय में था हो । बुद्धि को 
प्रौता प्राप्त करते हो देवयोग से उन्हें विायत में मोता और गौतम का 
भी परिचय पहले हो मिल गया। इस प्रकार गावी जी की स्वधर्म-निष्ण 
काफी वलवतों हो चुकों थी। ऐसी दक्ा में बेचारे अन्धविश्वासो 
ईसाइयो की क्या चछ सकती थी? परिणाम कुछ और हुआ । गाधी 
जो को धर्म-जिज्ञासा वढ़ चली और वे अटल सनातनी हिन्दू हो गये । 


अध्याय १३ 


त्याग-पेराग्य 


जय आत्मा गा अनात्मा में सबंध होता है, तो उसे जीचदशा प्राप्त 
हो जाती हूँ। आत्मा भेतन है, अनात्मा जए हूँ। दोनो के सप्क से सृष्टि 
की उत्पत्ति होनो है भौर उनके सद्रध-विच्छेद से छूय होता है। यथार्थ में 
आत्मा और अनात्मा दोनो परमात्मा के अन्त है। परल्तु दत के साम्राज्य 
में दोनो के गुण-पर्म भिन्न हो जाते हैँ और परस्परविरोधी वन जाते हूँ। 
इन दो विरोधी तत्त्वों के सधर्ष में ससार का अस्तित्व है। इस संधर्षण- 
घीछ समार में जीव-दशा को प्राप्त होकर आत्मा अनेक प्रकार के अनुभव 
करती हूँ। इस अनुभव से उसे आत्म-जाग्रति होती हैँ। अनात्मा के प्रति 
आत्मा की उस जनृभव-सिद्ध अनास्था में हो त्याग-वैराग्य का मूछ हैं। 

समूचा मसार सग्रह और विग्नह ऐसी दो त्रियाओं के तारतम्य से 
सचांलित हो रहा है। भीतिक तत्त्वो के सग्रह में रचना और विग्रह 
में महार हूँ! यो तो ये दोनो क्रिप्राये जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में साथ साथ 
चल रही है, छेकिन फिर भी समप्टि रुप से सृष्टि-विकास के पूर्वाद्ध 
में सम्रह और उतरार्द्ध में विग्रह विणेष रूप से दृष्टिगोचर होता है। 
विश्व-शासन के इस व्यापक नियम की प्रेरणा से प्रभावित होकर जीव 
भी अपने विकास को पूर्वावस्था में सग्रह-शीर होता हैँ । मनृष्यन्योनि 
को चेतनता प्राप्त करके वह इस दिशा मे और भी अधिक कर्मशील हो 
जाता है। 

आत्म-तोप की आतन्तरिक इच्छा ही मनुष्य को सम्रहशील बनाती 
हूँ। स्थायी सुख भौर शान्ति प्राप्त करने की एकान्त कामना से वह 
प्रयलशोलछ होकर जीवन मे धन, जन और ज्ञान का अर्जन किया करता 

१३९ 


( १४० ) 


है! नाना प्रकार की आमोद-प्रमोद-मपादक सामग्रियों से घिरकर वह 
प्रश्नत्न होना चाहता हैँ । अनेक कुटुम्बियों तथा इप्ट-मित्रों के सहवातत 
से वह सुख होने का प्रयल करता है। इन सव भौतिक साधनों से वह 
कुछ नुत्री तो होता है, परन्तु उसका सुख स्थागी नहीं हो सकता । ऐसे 
सुस का स्थायों होता समव भी नहीं हूँ। भौतिक सामग्रियों से प्राप्त 
होवेवाला सुख उन नसामप्रियो के विलोन हो जाने पर उसी क्षण मष्ट 
भो हो जाता है। सुख्ध के अभाव में मनृष्य को जिस मानसिक अवत्था 
का अनुभव होता है, उसे दुख कहते है। मानवयोनि के कई जन्म सुख- 
दुख मे उल्नन्न होनेवाले उद्देग में वीत जाते है। अन्ततोगत्वा अपने विकास 
को विशिष्ट अवस्था में अनुसव-जत्य ज्ञान के आधार पर मनृष्य यह 
समभने लगता है कि अत्यन्त और अविनाशी आनन्द को प्राप्ति उनी 
वस्तु से हो सकता हैँ, जो स्वयम्‌ अविनाशी हो। नद्बर साधनों से अमर 
शान्ति का मिलना अक्षरश असभव है। धान का ऐसा प्रकाश जब जात्मा 
पर पहता हैं, तो मनुष्य को मग्रह-शील्ता नष्ट होने लगतो है। ससार 
के अनुभूत भौतिक साथनो से वह उदासीन होने लगता है और जान्ति- 
संपादन में कृत-निश्चय होकर अपनों वासनाओं को वाहरों ससार से 
खीच लेता हूँ। उसको इन्द्रियाँ अन्तर्मूख होकर सुख-आ्प्ति के लिए 
सूक्ष्म साधनो का उपयोग करने रूगती है। इस प्रयत्न में वह वाह्य 
जगत्‌ को छोड कर विचार तथा भावनाओं के ससार में परिभ्रमण करने 
लगता है। अपनी बुद्धि और हृदय को वह चुल का साधव बनाकर 
काव्य, साहित्य, कला तथा विज्ञान में व्यस्त हो जाता है। यह मानसिक 
आमोद उसे वाह्य ससार के भौतिक सुख से अधिक स्थायी प्रतीत होता 
हैं और अपने जोवन के सुदीर्धकार तक वह इसी में छीन रहता है। 
अन्ततोगत्वा विचारों और भावनाओं के इन्द्र और अस्थिरता मरे भी 
लिन्न होकर वह आत्म-निष्ठ हो जाता हैँ। आत्म-निष्ठा उसे हन्द्रज 
संघर्ष से सर्वथा मुक्त करके अमर और अक्षुण्ण गान्ति का अधिकारी 
बना देती है। जन्म-जन्मान्तर की सारी दौड-बूप, खटपट और चहल- 
१5%. 
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पहल मिट जाती हैं। जीव आत्मरत होकर अपने ठिकाने पहुँच जाता है । 
इसो को मोक्ष कहते है । इसी मोक्ष की अवस्था में शान्त शिव सुन्दर” 
के दर्शन होते है। इस दर्शन से प्राणो आप्तकाम होकर क्ृत-कृत्य हो 
जाता है। 
हृदय के जिस भाव की प्रेरणा से मनृष्य सुख के भीतिक साधनों 
मे मूंह फेर लेता है, उसे वैराग्य कहते हे । सच्चा और स्थायी वैराग्य 
विवार-मूलक होता हैं और व॑राग्य-सपादक सच्चे विचार को अनुभव- 
सिद्ध भो होना चाहिए। ऐसे विचार के अभाव में जो वैराग्य उत्पन्न 
होता है, वह विलकुल हो क्षणिक हुआ करता है। लोग उसे स्मशान 
वैराग्य! कहते हैँ। शुद्ध और स्थायो वैराग्य की आतरिक प्रेरणा 
से वाहब-जगत्‌ में जो आचरण होता हैं, उसे त्याग कहते है। 
यहो त्यागजैराग्य का वाह्यान्तर सवध ह। वैराग्य मानसिक दृष्टिकोण 
है और त्याग तत्मेरित व्यवहार हैं। वाहरो त्याग के बिना वैराग्य सभव 
है, पर वैराग्य के बिना त्याग सभव नहीं । इस अन्तर का खुलासा हम 
आगे चलकर कभी करेंगे । न्‍ 
त्याग की महिमा बडो विचित्र हैं। विधिविधान कुछ ऐसा प्रतोत 
होता है कि अपने पोछे दौडनेवाके मनृष्य से ससार दुर भागता है और 
दूर भागनेवाले के पीछे वह दौड़ता है। 
“भागतों फिरतो थी दुनियाँ जब तलब करते थे हम, 
अब जो नफरत हो गई वह बेकरार जाने को है।” 
ससार-लोलुप मनृष्य से स्वव ससार ही नफरत करता हूँ और जो 
उससे विरक्‍्त हो वैठता है उसकी खुशामद में यह दुनिया उसके चरण 
धोकर पीतो है। त्यागो मनृष्य आप्तकाम हो जाता है। जब उसकी 
न्तदू षिउ में प्राप्त करने योग्य कोई पदार्थ नहीं रह जाता, तो ससार 
को सुश्ष-सामग्रियाँ उसके भ्रू-विलासमात्र से प्रस्तुत हो जाती है । त्याग 
के इस विपरीत और परम परिणाम को ओर छक्ष्य करके स्वामो राम- 
दोष कहते है -- 


ढ़ 
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“अपने मज़े के खातिर गुल छोड ही दिये जब, 
सारे जहाँ के गुलशन फिर हो गये मेरे सव।” 
मतृष्य चाहे कैसा भी वैभव-सपन्न हो, लेकिन जब तक उसके हृदय 
में सग्रहशोलता एवं तज्जनित द्रव्य-पिपासा वनी हुई है, तव तक वह 
प्रकट रुप से श्रीमान्‌ होतें हुए भी दरिद्री हैं। दरिद्रता ययायें में 
मानसिक अवस्था का नाम हूँ । परन्तु जो मनुष्य धन-जत-हिप्सा से अपने 
मन को मुक्त कर छेता है, वह हृदय से श्रीमान्‌ तो हो ही जाता है 
पर यदि वह चाहे तो ऋद्धि-सिद्धियाँ उप्तके द्वार पर वढ़ाञजि होकर 
किसो भो समय सेधायें उपस्थित हो जाती है। इसी आशय को भअँगरेजी 
का एक विद्वान्‌ लेखक इस तरह प्रकट करता है. -- 
प०वघ० शाए छेक्षा। 0! ए्नू७ ६0 8 दध0० 06 वर्क 
ग्राण्य शोढ फणपेद प्रात थार 0७, 
त्यागों मनुष्य कभी टोटे में नही रहता। इसी लिए तो कवि कहते है -< 
जिसने सब खोया उसे सव कुछ मिला | 
फायदा देखा इसी नुकसान में ॥ 
त्याग और सत्य का आधार-आधेय सवध है। सत्य-निष्ठा के विना 
* त्याग सम्भव नही जौर त्याग के बिना सत्याराधन भी असम्भव है। 
जो मनुष्य निष्पेय हो है, वही खुलकर साफ साफ बातें कर सकता है। 
मनुष्य डरता है अपने स्वार्थ ही से। जिसने परमार्यरत होकर स्वार्थ 
का परित्याग कर दिया हो, वह झाहशाह के समान निर्मय होकर बाते 
कर सकता है। भय से वढ कर मनुष्य के लिए कोई घातक विकार नहीं 
होता और भय स्वार्थ का सगा भाई है। स्सार के सर्वक्षाधारण 
स्वार्थी लोगो का मृख् म्लान रहता है, परन्तु सत्यनिष्ठ त्यागी का 
मूखमडल दोप्तिमात्‌ रहता है। अन्त'करण को शान्तिमूलक प्रश्नत्ञता ही 
त्यागी महापुरुष को कान्तिमान्‌ बनातो हैं। सुनते है कि एक बार 
स्वामी विवेकानन्द से किसी अमेरिकन महिला ने छिठाई के साथ यह प्रइत 
किया, स्वामी जी, आप इतने सुन्दर क्यो दिखाई देते हे ” परमहस 
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देव के प्रियतम शिष्य उस विषय-विरकत सन्यासी ने शीघ्र ही उत्तर दिया, 
वहिन ! वह मेरा वेदान्तथमं है, जो मेरे मुख पर सौन्दर्य विखेर रहा है। 
स्वामों जी को धर्मपरायणता के मुख्य आधार क्या थे ” कामिनी और 
काञ्चन का अखण्ड त्याग | परमहस देव स्वामी रामक्ृष्ण इस त्याग की 
महिम्ता गाते हुए कभी अघाते नही थे ! इसी त्याग की स्वर्गीय कान्ति उनके 
प्यारे शिष्य के मनोहर मृखमडल पर आठोयाम अठखेलियाँ करती हुई 
दृष्टिगोचर होती थी। 
हिन्दू-धर्म में त्याग की वडी महिमा गाई गई है। वैराग्य का भाव 
हन्दुत्व के स्वभाव-पिद्ध सस्कार में ही समाया हुआ है, यहाँ तक कि 
विचार-शून्य वैराग्य से जो सासारिक अनास्था उत्तन्न हो जाती हैँ, 
वह हमारे लिए एक जातीय दुर्गुण का रूप धारण कर चुकी है। हिन्दु- 
स्थानों स्वभाव अल्प सतोषी होता है। इसी कारण वह इतना क्रियाशील 
भो नही है, जितना कि उसे होना चाहिए ! विचार-शून्य मिथ्या वैराग्य 
के कारण जो अकमंण्यता आती है, वह जन-समाज को क्रिया-हीन और 
णियिल बना देतो है। इससे मानवी स्वभाव में केवल तमोगृण की 
वृद्धि होती हैँ और रजोगृूण का हास हो जाता हूँ। इसी कारण कई 
लोगों को ऐसी धारणा हूँ कि हिन्दु-धर्म के त्याग-भाव ने लोगो को भकर्मण्य 
बनाकर गत-पौरुष और पराधोन बना दिया हैँ, अतएव उन्हे सग्रहशील 
स्वभाव की वड़ो आवश्यकता हूं । 
इस आशक्षेप में तथ्याग् जरूर है, पर इससे त्याग के महत्त्व में कुछ भी 
अन्तर नहीं पडता। सच्चा त्यागी पौरुष-हीन नहीं होता।॥ त्याग का 
परिणाम अकर्म प्यता नही है। 'आज तक हिन्दू-धर्म के इतिहास में न जाने 
कितने कर्मशील त्यागी हो चूंके है। वत्तमान काल में हमारे सामने 
महात्मा गाधी का ज्वलन्त उदाहरण विद्यमान है। त्याय उनका इतना 
वढा-चढा है. कि एक अंगौछे के सिवाय उनके पास ऐसी चीज़ नही जिसे वे 
अपनी कह सके। पर इस त्याग-भाव के साथ उनमें कर्मण्यता भी इतनी 
बध्ाधारण कोटि की है कि उनका एक एक पल पहले से हो किसी ने 


!( रैडं४ ) 


किमो कार्य में नियुक्त रहता है और उसी के साथ सप्नह्शीदता भी ऐसे 
हद दरजे को हैं कि चलते-किस्ते हथकते सूत का बच्चा थागा भी 
वे बोन लेने है। आये हुए पत्नो के गोरे कागज भी कादयर आगे के 
उपयोग के लिए सुरक्षित रप छोड़ते है। दरिद्रि जनता का दर्दी 
नेता ऐसा है! होना चाहिए। 
महात्मा जो अपनी आत्मकथा में लिसते है कि गौता, वुद्धचरित्र 
और वाइविल पढ़ जाने के बाद तुठतात्मक दृष्टि से मेने तोनों वा 
ताल त्याग ही तिकाला। इसमें संदेह नहीं कि उते तोनों ग्रल्यों का 
सागग ताग है है। परल्लु भरास्प्रीय दृष्टि से गीता-प्रतिषादित वैराग्य 
में ओर बुद्धओआचरित त्याग में अत्तर भो हूँ। गौतम बुद्ध क-सन्पासी 
थे। ईंका भो इसो कर्म-सत्यास-पय के पविक थे । परन्तु गोता को त्याग 
का यह स्वरूप मान्य नहों है। वह कर्म-सन्यास नहीं सिखातो। वह ती 
कर्म-फल का त्याग-चाहत। हैं। अत्यन्त प्राचीन काल में सास्ययोग और 
कर्म-योग में जो अन्तर चला आया है, वह! भेद इन तौतों ग्रन्यों में 
भो विद्यमान है। गौतम बुद्ध ज्ञावी होफर भिक्षु हो गये थे; यहाँ तक कि 
अपने हो वार पर वे भिक्षा माँगने आये । हजरत ईप्ता भी लंगोटिया 
सन्यासो थे और कवोौर के समान कहा करते थे कि 'जो घर फूंके 
आपना, चढ़े हमारे साथ !' एक धनों मनुष्य से उन्होंने कहां कि तेरे पास 
जो कुछ है, गरा।वो को दे डाल और चल मेरे साथ। यह “घर फूँक भौर 
तपाशञा देख वाला त्याग गता को मान्य नहीं हैं। कोर्खों का सामना 
देखकर भर्जुन ने यहा तो कहा था कि महाराज, एस कुल-क्षय से हाथ 
छाल करने को अपेक्षा तो यहो अच्छा हैँ कि सव कुछ छोडकर में हो 
राह का भमिखारो वन जाऊें। लेकिन योगेदवर कृष्ण ने अर्जुन के 
इप्त प्रस्ताव का उपहास किया और बडे व्यस्थपूर्ण शब्दों में कहा --- 
“अशोच्यानन्वशोचस्त्व प्रज्ञावादाब्दव भाषसे” 
महात्मा जो के जीवन में त्याग का सिकसिला उसी समय से शुरू 
हो गया, जिस समय उन्होंने अपनी विदाई के जलसे में एक महीवा 
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ठहर जाने का निश्चय करके सेठ अब्दुल्छा वगरह से इस आशय की 
ब्रातचोत को । 

सेठ अब्युल्ठा बोले -- 

अब इन्हे रोकने का अख्त्यार मुर्के नहीं। अथवा जितना मुझे हूँ 
उतना हो जापको है। पर आपको वात हैं ठीक । हम सब मिलकर 
उन्हें रोक ले। पर ये तो वैरिस्टर है। उनको फोस का क्या होगा 

गावों जो छिख्रते है -- 

कोस की बात सुनकर मुझे दुख हुआ | में बीच हो में बोला, 
अब्दुल्ला सेठ, इसमे फीस का क्या सवार ? सार्वजनिक सेवा में फीस 
किस' वात कौ ? यदि में रहा तो एक सेवक को हँसियत से में रह 
सकता हूँ ।! 


गांथो जो का दक्षिण अ फ्रिका का जोवन इसी सेवा-भाव से ओत-ओ्ोत 
था। आनो वकालत क। परवाह न करके केवल सच्चे मुकदमे छेकर 
दक्षिण-आक्रिका को स्वर्णभूमि मे न जाने कितना त्याग उन्होंने परोक्ष 
रूप से किया हैँ। परोक्ष त्याग जन-साधारण की दृष्टि में दिखाई नहीं 
देता थोर प्रत्यक्ष त्याग चकाचौव उत्पन्न करता हैँ । श्रत्यक्ष त्याग भी 
महात्मा जो ने पूरा पूरा किया हँ। पर वह परोक्ष त्याग सै बहुत 
कम हूँ । आज तो उनके हाथ में टोन का तसछा और कमर में अेंगौछे 
के सिवाय कुछ भो नहीं है। 
जब वे दक्षिण-आफ्रिका से अपना आन्दोलन समाप्त करके छौटे, 
तब एक गूजराती किसान के दौन-होन वेष में थे और कोट, पतछून, ठाई 
काछर के साथ वहाँ पहुंचे थे । हिन्दुस्थान में आकर उन्होने कुरता भी 
उतार दिया और धोती के दो भेंगौछे वना लिये। दक्षिण आफ़िका में प्राप्त 
की हुई सपत्ति वही एक सार्वजनिक ट्रस्ट के हवाले कर दो।। भवानीदयाल 
जो दक्षिण-आक्रिका के सत्याग्रह के इतिहास में लिखते है -- 
, इस आश्रम (फोनोक्स सेद्लमेट) को समृद्धियादी वनाने में गाघी 
फा १० 
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जी ने पौन लाख पे अधिक खर्च किया। फ़िर गाधी जी यह सारी जाग- 
दाद पच्च ट्ृस्टियों के अवीन कर आप भिखारी वन गये 7 

जायदाद को ट्रस्ट के हवाले करते हुए टरस्टडीड में गाधी जी ने स्वयम्‌ 
अपने तथा कुटुम्व के लिए जो शर्तें रखी थी, वे भी सुनने योग्य है! 
उन शर्तों में त्याग का भाव प्रत्यक्ष है । उन्होंने अपने छिए एक मकाते 
जौर दो बीधे जमीन लिये। यह भी तय किया कि श्रेत्न में काम करके 
दे पाँच पौंड से बधिक नहीं ले सकते | उनको मृत्यु के बाद यह रकम 
उनकी स्त्री तथा उमके छोटे छोटे दो बालक रामदास और देवदास की 
तव तक मिले, जब तक कि वे इक्क्रोस वर्ष के न हो जावें । वालिग 
होने पर वे इस रक्षम के अधिकारी न रहेंगे। पाठक देखे, नावालिंगी की, 
इस धर्म में अपत्श्रेम और पुरुपाय॑-प्रियता का कैसा सुन्दर मेल है ! 

नत्‌ १९०१ में जब महात्मा जी दक्षिण-आफ़िका से हिन्दुस्थात को 
छोटे, तो उन्हें बहुत नी वेश-कीमतो चोजें मित्रो ने उपहार में दी। उन 
भेंढो में एक पचास गिनी का हार कस्तूर वा के लिए या। परन्तु गाधो 
जी ने उमे अपनी हो सेवा के उपलक्ष में मिली हुई चीज़ मादो। ऐसा 
मानकर वे इस वात पर विचार करने लगे कि इन चीज़ो को स्वोकार 
करना उनके लिए उचित होगा या नही। 
वे छिखते है -- 

“जिम घाम को इनमें से मुख्य मुख्य भेंटें मिली, वह रात मेने 
पागल की तरह जाग कर काठी । कमरे में यहाँ से वहाँ टहरूता रहा। 
परनु गुत्यी किसी तरह चुलभती नहीं थी। सौकडो स्पयो की भेटें 
न लेना भारी पड़ रहा था। पर हे ठेना उससे भी भारों मालूम 
होता था ।/ 

अततोगत्वा वहुन सकल्प-विकल्प के वाद उनके हृदय में त्याग- 
भावता की ही जीति हुई। उपहारो को वापस कर देना निश्चित हो 
गंवा। गावी जी ने बच्चो को भी राजी कर छिया। बवब रही कस्तूरवा, 
सो उन्हें समझाने को चिन्ता व्यापने लगी | गाधी जी ने धौरे से 


६ « हक 03.) 


तथाग का प्रस्ताव उनके सामने पेश किया | आज्विर कुछ सभाषण के 
बाद कस्तूरवा ने भुँभला कर कहा -- 

“हाँ जानती हूँ तुमको, वही न हो जिन्‍्होने मेरे भी गहने उतार 
लिये है । जब मुझे हो नही पहिनने देते हो तो मेरी बहुओ को जरूर छा 
दोगे । लडको को अभी से वैरागी बना रहे हो ।' इन गहनो के में नही 
वापस देने दूँगी । और फिर मेरे हार पर तुम्हारा क्या हक ?” 

यह सब कुछ सुन लिया, पर गाधी जी तो ठहरे अपनी धुन के 
पक्के । उपहारो को छोटाकर उन्हे सावंजनिक ट्रस्ट के सुपुदं कर देने 
का अटल सकलप वे कर ही चुके थे। बेचारी कस्तुरवा बया करती, 
मन मसोस कर रह गई । 

गांधी जी के समान वैराग्यशील पुरुष की मानसिक अवस्था 
से पाठक अनायास समझ सकते है कि त्याग करना कितना कठिन है । 
एकदम यह काम विलकुर नहीं सब सकता । सम्पूर्ण त्याग कर सकने 
की क्षमता प्राप्त करने के लिए छोटे-छोटे त्यागों के द्वारा पहले बहुत 
दिनो तक अभ्यास करना पडता है ! तव कही मनुष्य बेछाग होकर 
अपनी प्यारी से प्यारी चीज का सन्‍्यास कर सकता है । 

तब से आज तक महात्मा जी का जीवन त्यागी और वैराग्यशील 
ही रहा हैँ । अपने जीवन की आवश्यकताओ को उत्होने कम से कम 
कर डाला हँ। यदि वे किसी और यूग में अथवा किसी दूसरे देद् में जन्म 
लिये होते, तो वे सम्भवत लोगों को त्याग्र-वैराग्य का ही उपदेश देते 
ओऔर स्वयं एक पाई पर भी हाथ न लगाते । परन्तु उनके मत्ये 
परमात्मा ने एक ऐसे देश का उद्धार-कार्य डाल दिया हूँ, जो 'विलकुल 
दरिद्र है और जहाँ लाखो मनुष्यों को भरपेट भोजन नहीं मिलता तथा 
अपनी छज्जा ढाँकने के लिए जहाँ स्त्रियो को पर्याप्त वस्त्र भी सुलभ 
नही है । वेकारी और दरिद्वता से ग्रस्त जन-प्तमाज को त्राण देनेवाले 
मह॒त्मा जी स्वयम्‌ भल्ठे ही त्यागी हो, परन्तु भूखे जन-समाज के सामने 
वे त्याग का आदश ही कया रख सकते है ? होन मनुष्य त्याग ही किसका 
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करे ? आखिर त्याग के लिए कोई त्यागने योग्य सामग्री भी तो हो । 
ऐसे छोगे के सामने त्याग-वैराग्य की मिक्षा बिलकुल उल्टी पड़ती 
है। वृद्धि-मेद उसन्न होता है और अनधिकारियों के द्वारा भदुपेश 
का भयकर दु्ययोग भी हुआ करता है । 

इममें सत्देह नहों कि भारत का जातोद परम-त्याग-वैराग्य-मूलक 
है। लेकिन जिन दिनो हिन्दृम्थान को यह दीक्षा दी गईं थी, उन दिनो 
यहाँ लक्ष्मी का पूर्ण निवास था ! एंहिलौकिक वैभव से हिन्दुस्थान 
माल/माल हो रहा घा। उप दिन महात्मा ईमा के बब्दो में हिन्दुस्थानियो 
से यह कहने को आवश्यकता थो कि मनृष्य केवल रोटियों की बदौलत 
नहीं जी सकता [पा वर गरठ0 ७७ फाथावे शोणा:) । 
परल्तु आज हमारे हाथों से हमारी रोटियाँ तक छिन गई है, हम 
वुम्क्षित हैं। भाज तो हमारी गरीबी का अनुभव हमें यही सोचने 
की प्रेरणा दे रहा है कि मनुप्य-जीवन के छिए रोटियाँ ही सब कुछ 
है। भूल्ले आदमी के लिए त्याग कहाँ ओर घमे कहाँ ? वह इन सब 
वातो का अनषधिकारों हैँ। स्वामो विवेकानन्द ने एक बार अमेरिकत 
लोगो के सामने कहा था, मेरे अमेरिकन मित्रो, कदाचित्‌ तुम यह कहो 
कि आप हमें वेदान्त-धर्म को शिक्षा देने इतनी दूर क्यो आये है ? क्या 
हिन्दुत्थान को इस ज्ञान की ज़हूरत नही है ? इन प्रइनो का उत्तर तो 
में यही दे सकता हूँ कि इस धर्म का अधिकारी वही हो सकता हैं जो 
सामर्थ्यवान्‌ और श्रोमात्‌ है । वुम्हारा जन-समाज अदूट सासारिक 
वैभव का स्वामो है। तुम्हारों सग्रह-शीलता बहुत बढ़ी हुई है, अतएव तुम्हे 
तल्याग-मूलक वेदान्त को जरूरत है बौर तुम्ही इस धर्म के अधिकारी हो । 
मेरा हिल्दुश्यान बिलकुल दरिद्र देश हूँ । उसे मे धमम की क्या विक्षा दूँ 
उसे तो में यहो कहेंगे! कि प्यारे, कमाओो, खाजे और घन-सग्रह करो। 

त्यागद्यील गाषी जो भी हिल्दुस्थान को कमाने-खाने का उपदेश 
दे रहे हे। दरिद्रता के कारण जो नैतिक पतन हो जाता है, उससे वचाकर 
भारतीयों को सग्रहशील, उद्यमी और कर्मष्य बनावा हो उनका प्रधान 
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उद्देश्य है । इसी कारण स्वयम्‌ अपने लिए स्व॑स्व का परित्याग कर 
देने के वाद भी गाधी जी के हाथ स्टेशनों पर एक एक पाई बटोरने 
के लिए खुले रहते हूँ । अपने लिए सोने की मुहरे तो छोड दी, पर दूसरो 
के लिए वे ताँवें के पैसे उगाहते फिरते है । इस तरह ग्राधी जी ने अपना 
सपार तो छोड दिया, पर ससार को अपना बना लिया। यथार्थ में त्याग 
का आशय भी यही है। स्वार्थ का परित्याग करके मनुष्य को एकदम 
अव॑ं-शून्य नहीं हो जाना चाहिए, न फिर ऐसा सभव ही है । अपना वैयक्तिक 
और छोटा स्वार्थ छोड़कर महापुरुष सामाजिक राष्ट्रीय तथा समप्टिगत 
स्वार्थ-सपादन के लिए प्रयत्नशील होता है । समष्टिगत स्वार्थ को ही 
परमार्य कहते हे । अतएवं स्वार्थ और परमार्थ में क्षेत्र-विस्तार का ही 
अन्तर हूँ । एक का दायरा छोटा और दूसरे का वहुत वडा होता है । 
परमार्थ में स्वार्थ रहता है, पर स्वार्थ में परमार्थ नहीं समा सकता | 
जो परमार्यो है, उसके दोनो काम--स्वाथं और परमार्थ--एक साथ 
सिद्ध होते है । केवल स्वार्थ-साधन में जो लोग छगे रहते है, उनका 
परमार्थ तो तिद्ध होता ही नहीं, स्वार्थ भी कई प्रसज्रों पर 
विफल हो जाता हैँ । परन्तु परमार्थी का परमार्थ पूरा हो या न हो, 
स्वार्थ तो ध्िद्व हो ही जाता है। यहाँ पर हम स्वार्थ शब्द का उपयोग 
पारमाथिक स्वायं के अर्थ में कर रहे है । उदाहरण करे छिए गाघी। जी 
का कहना हैँ कि में जन-समाज की सेवा में इसलिए सहूग्न हूँ कि में 
अपने मोक्ष का उसे अच्छा साघन मानता हूँ । ऐसी हालत में उनके 
प्रयत्त से एक बार मान छे--हिन्दुस्थान को स्वराज्य प्राप्त 
न भी हुआ याने उनका समष्टिगत परमार्थ न भी सिद्ध हुआ, तथापि 
उनका वैयक्तिक मोक्ष (पारभाथिक स्वार्थ) कही जाने का नहीं, वह 
तो मिलने हो वाला है। इसी कारण कहा भी जाता है कि यदि ससार में 
कोई बडा से बड। स्वार्थी है, तो बह वही मनुष्य है, जो परमार्य-साधन 
में छगा हुआ हैँ । परमार्थी से वढकर कोई स्वार्थी नहीं । 

“अपने मजे की खातिर” महात्मा जी ने अपना ससार छोड दिया है, 
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परन्तु दरिद्र भारतीव जनता को भलाई के लिए उन्होने सारा ससार 
अपने ऊपर कछाद लिया है। उन्हें एक क्षण भी फुस्मत नहीं। 
त्वाय को ऐसी उल्टी प्रवा है । गीता में योगेश्वर कृष्ण ने ऐसी ही 
बनासक्त कर्म-शोल्ता का उपदेश दिया है और स्वयम्‌ बपना ही 
उदाहरण देकर कहा है-- 
न मे पार्यास्तु कत्तंव्य श्रिपु लोकेप किचन । 
तानवाप्तमवालत्य चत्त एवं च कक्‍्मंणि ॥ 

केवल मानसिक वैराग्य ही मगवद्गीता को मान्य हैँ । त्याग का 
यहो रूप गाबी जी के जोवन में भी चरिताथं हो रहा है । 

हम पहले कह आये है कि हिन्दुस्थान का दरिद्ध और अकमंप्य 
जन-समाज इस समय त्वाग के नाम पर किसी भो तरह के उपदेश का 
अधिकारी नहीं है । उसे तो उद्यम, और नप्रह-ोल बनाना है । 
कर्म-मन्यास॒ के विकृत नसार से उत्ते मुक्त करना है। भाग्य 
तया देव पर अनुचित विश्वास करनेदाली हिन्दुस्थानी जनता को 
पौठष और परिश्रम का पा पढाना हैँ। बेकारो को काम में लगाना है। 
देश का जितना घन प्रतिवर्ष बाहर चछा जाता हैँ, उसका पाई पाई 
देश हो में बच्रा कर रखता है। यहो प्रयतत गावी जी को भी प्रिय है। 
अतएव उतके कार्य-क्रम में चार्वजनिक दृष्टि से त्याग की दू-वास भी 
नहीं है । व्यवत्ताय, उच्चम जौर नप्रहणोल्ता हो वर्तमान भारत को 
चाहिए बौर चाहिए उसे पूरा पूरा वनियापन। इसो कारण भूखे 
भारत का उद्घास्ककर्ता वैश्य-कुल में हो प्रकट हुआ है । आतरिक 
वैराग्य बौर वाहरी वनियेपन से वह काम के रहा है। दर्ि देश के 
कर्णघार को यहो चाहिए । 


अध्याय १४ 
वकालत 


वकालत का पेशा जिस रूप में हमे पश्चिम के सम्पर्क से हमारे 
विदेशी शासको के द्वारा मिला है, वह एक अजीवो-गरीब धन्धा है । 
अजीब इसलिए है कि पेशे के रूप में यह काम हिन्दुस्थान मे कभी 
नही किया गया । और गरीब हम उसे इसलिए कहते हे कि स धंधे 
में सत्य का मानदण्ड कुछ घटिया होने के कारण आत्मा को गरीब 
होने का अदेशा हमेशा वना रहता है। कम से कम हिन्दुस्थान मे आज 
वह जिस रूप में विद्यमान है, वह कोई अभिमान की वस्तु नही है । 
पश्चिमी देशो के न्याय-शास्त्रियो ने वकीलों के कत्तंव्य पर जो सिद्धान्त 
स्थिर किये है, वे हमें भ्रात प्रतीत होते है । उनकी धारणा है कि 
किसी भी एक पक्ष का समर्थन करना वकील का कर्तव्य है । 
फंसछा करके किसी निश्चय पर आना जज का ही काम है। इसमे 
सन्देह नही कि अधिकाश मामलो में दोनों पक्षो की बाते सुनने के वाद 
ही किसी ठीक निर्णय पर पहुंचत। सभव हो सकता हैं। परन्तु कई 
भामछे ऐसे भो आते हं, जिनमें एक पक्ष की वात सुनकर भी हम यह 
निर्णय कर सकते हे कि कमज़ोर कौन है। फिर भो ऐसे कमज़ोर पक्ष का 
सरे अदालूत समर्थन करना वकीलो के लिए अनुचित नहीं माना जाता । 
कतल के भामलो में भी यह नैतिक विश्वास होते हुए कि मुलज्षिम 
अपराधी है, आमतौर से सभ्य से सभ्य वकीछ पैरवी करते नज़र आते 
हैं'। कोर्ट का सत्य कुछ और माना जाता है और “आउट आफ कोर्ट 
सत्य कुछ और । फीस छेकर अपनी कानूनो योग्यता का ईमानदारी 
के साथ किसी स्वीकृत पक्ष के लिए यथागक्ति उपयोग करना वकालत 
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का एकमात्र क्‍लेंब्य माना जाता है। अदारन में स्वतत होरर विसो 
निश्चय पर (यदि जा सऊे तो) आना और उसके अनुसार विसी पेन 
की नेतिक योग्यता के सद मे विचार तथा आनरण बरना वकालत 
के दायरे मे बाहर को वात हो गई है। ये वा यह सग्न रूप है । 
ब्यवनाय-दृष्टि सामाजिक पर्मेव्यन्दुद्धि लो मात दे चुत है । जतएव 
यह घवा न तो मालोब सम्बता तबा सस्त्रारों के अनुझूग हूँ, ने फिर 
आविक दृष्टि मे हो वह देश को छाम्दायर मिद्ध हुआ हैं। जिन पगेवर 
लोगो को जाविका जन-सम्राव के पारत्यसित कऋगये पर अवलूम्दित 
है, उनका सामूहिक अस्तित्व स्वसायारम के लिए हन्यापत्तारं। नही 
हो सकता । जवुभव भे हमारे इय विचार छा समर्खकर हैँ ! 
समाज-धलत की दृष्टि मे यदि हम वक्ञाल्त-ण्वयो प्रवल्ति घारता पर 
विचार करें, तो वह बतामास हू, निमू ले निद्कोत। है। विद्व देश में जन- 
समाज को सत्ता निर्वाध होतो है, वहाँ वह अपनी मासन-पद्धति की रखता अपने 
प्रतिदिधियो-दारा स्वव करते है। इस निर्माण में उसको मह न्यष्ठ आना 
हैँ कि जो मनप्य सामाजिक डंजन के बादश्यऊ नियमों को झवहेलना 
तथा उल्कयन करेगा, उसे शासकों के द्वारा दहित होता पड़ेगा । 
समय राष्ट्रो के 'पिनल कोइ! इसो सामाजिक मतव्य के कानूनों ढगालए 
है । इम बदिश का पालन कन्ना प्रत्येक्त बोग्य नाथरिक का कतव्य 
तो है ही, पर अपराधी को देष्ड दिलाने मे गासकों को सहायता कला 
भो उसका परम से परम कर्व॑व्य है। ऐसो दशा में यह मानता होगा 
कि वकोकछ का वास्तविक कर्वव्य-कर्म क्यो एक पन्न का समर्यने 
करना नहीं हो सकता । उसे चाहिए कवि वह सत्यासत्व के निर्षय में 
स्वायाबीय का तहावक हो । उसे ययाय॑ में क्िनो पक्ष का नहीं प्रत्युत 
न्याय का समन करना चाहिए । बदि बहो दृष्टि स्थिर हो गई, तो 
फिर वकाजुत का काम घथ्े के रूप में नहों सट जाता। न्याय के समर्यंन 
में पैर्यो करलेवाले के लिए किनो मुछदिम से फीस ढेने की गुजाइश 
हो नहीं रह बातो । इस विद्वार से वकालत भिक्षित मतृष्य का एक 
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पवित्र सामाजिक कतंव्य हो जाता है और ऐसा होना भी चाहिए । 
घधे के रूप में तो भ्रष्ट होकर वह बडा भयकर हो जाता है। दुर्भाग्य 
से 'इन पक्तियों का छेखक पेशेवर वकीछ था और उपयूवत विचार 
उमके अनुभव से समथित होते हूँ । 
हमारे दरिद्व देश को वर्तमान परिस्थिति में वकीलो की उत्तरोत्तर 
बढती हुई सत्या वडी शोचनोय है । न जाने कितने हिन्दुस्थानी 
युवक आज इस सख्या को प्रतिवर्ष बढाते हुए अपनी शक्ति और 
समय का दुरुपयोग करते हुए दिखाई देते है, दूल्हे के समान संजे-सर्जाये 
पेट को चिन्‍्त। से सतप्त होकर बेकार बैठे रदते है'। उनका जीवन 
स्वार्थ और परमार्थ दोनो से शून्य हो रहा है ! इससे वढ़कर दुर्भाग्य 
किसी मनुष्य के लिए और क्या हो सकता है ? 
वकौल-सम्प्रदाय के विरुद्ध इतना लिख चुकने के वाद किसी भी 
निरपेक्ष भाववाल्ले मनुष्य को स्वोकार करना होग। कि इस वर्ग ने 
'हिन्दुस्थान के अधिकाश नेताओ को जन्म दिया है। छाछा लाजपत- 
राय, महृधि मालवोय, देजबन्घु चितरजनदास, पडित मोतीलाल नेहरू, 
जवाहरलाल नेहरू, पटेल वन्वु, सेनगुप्त, श्रीयुत नरीमैन, राजग्रोपालाचार्य, 
बाबू राजेन्द्रम्साद, स्वामी श्रद्धानन्द तथा अनेक गण्य-मान्य नेता वकील 
वर्ग से ही निकछ कर आये 'हँ । छेकिन वात तो यह है कि वे सच्चे नेता 
तभी बन सके, जब वकालत के घधे से उन्होंने हाथ धो लिया और वकील- 
समाज से धाहर निकल्‍ आये ! हज 
यह धघा अपनो प्रारम्भिक अवस्था में कुछ अधिक मानास्पद था। 
परन्तु कालछान्तर ,में वकोलो को सस्या आवद्यकता से अधिक वढ जाने 
के कारण तथा दूषित प्रतियोगिता को बदौलत यह पेशा अपने लक्षूय-पथ 
से बहुत गिर गया। आध्िक परिस्थिति की वत्तेमान विषभता तो उसे 
भैतिकता-शून्य बनाकर विलकुछ अष्ट कर चुकी है। इसके सिवाय 
अपने असहयोग-आन्दोलन के ह्वारा वकीलो की परीक्षा करके महात्मा 
गावी ने उन्हे और भी नाछायक और कायर सिद्ध कर दिया है! अतएव 
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आज दित वे जन-समाज की दृष्टि में अनी पुरानी प्रतिष्ठा बहुत दुछ 
सो चुके हैं। देश को बहतों हुई दरिद्धता ने उन्हे आधिक दृष्टि मे 
और भो लागर बना दिया है। यह दृरबस्था उनके नैतिक पतन के 
लिए विशेष कारण हुई है। महात्मा जी ने जिस समय चमार- 
भोचियों से वकौछो को तुलना करके उन्हें होन ठहराया था, उस समय 
हिल्ुत्थान के वकीछ-पप्रदाय में कुछ अप्र्नन्नता फैल गई थो। परलनु 
महात्मा जो की सम्मति विहकुल ययाय॑ थो। आशिक तगा नैतिक दोनों 
दृष्टि-विन्दुओ में मोचो का पेश्ा वर्नमान को दृषित वकालत से कही 
बहुन अच्छा है । इस वात पर किसी को कुछ भो आपत्ति नहीं होदो 
चाहिए। 

लेकिन ब्स ऐतिहासिक वात पर तो बुछ भी सन्देह नहीं कि 
राष्ट्रीय चेतनता का जन्म पहले-पहुल वकील-सम्प्रदाय में हो विशेष 
हुप से हुमा और उस्तो सम:ज के कुछ पुरुष-रलो के अयल से हिन्दुत्थानों 
जन-ममाज में देश-मेव। को मनोवृत्ति जाग्रत हुई। ऐसे छोगो में गाघी 
जी का स्थान सबसे अग्रगण्य हैं। उन्होंने भो अपने जीवन का सूतरपात 
वैरिस्टर को हैसियत से हो किया। छेकिन नीति-धर्म के हामी होने के 
कारण बेरिस्टरो को कई वातें उन्हे नहीं पट सकी। मिवाय इसके 
जैसा कि उनकी आत्मकथा से मालूम होता है--स्वमाव से सरल; सज् 
और मितभापी होने के कारण उन्हें शुरू में इस वात का बात्म- 
विश्वास भो नहीं घा कि वे वकालन में उुफुतता प्राप्त कर संगे। 
उनके सामने मित्रो ने फ़िरोचशाह मेहता का आदर्श रखा । परन्तु विश्व- 
कर्ता ने तो उनके लिए उससे भो बहुत वडा जादर्श पहले ही निश्चित 
कर रखा था। भनुृष्य की नहीं, भनुष्यत्व को पैरवी करना उनके 
हिस्से में आया था। भछा थे अदालती बोर कैसे बन सकते ये ? इसी 
कारण हमें कहना पडता है कि जिस समय ममोवाई के मुकदमे में अदालत 
के सामने खडे होने पर गाधी जो का सिर घूमने लगा और पैर कापने 
लगे, उस समय भाग्य-विधाता मानों उनसे कह रहा था, कि गाघी ! 
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यह स्थान तुम्हारे छिए निदिष्ट नही हूँ, तुम्हे तो छोकमत के इजछास 
में ब्रिटिश साम्राज्य के विरुद्ध पैरवी करने के लिए मैने जन्म दिया है, 
यहाँ से भागो। गावी जी सचम्‌च मे उस मामले की फीस मृवक्किल को 
लौटाकर अदालत से भाग आयें। फिर यह भी पता न छगाया कि 
आखिर उस मुकदमे का क्या हुआ। इस प्रथम अनुभव ने ही उन्हें 
वैरिस्टरी से इतवा विरक्त वना विया कि किसी हाईस्कूल का विज्ञापन 
देखकर उन्होने फौरन अँगरेजों शिक्षक के पद के लिए एक दरख्वास्त दे 
दो। परन्तु बी० ए० न होने के कारण वह ७५) की जगह भी उन्हे 
ने मिलो । उस दिन यह वात किसे मालूम थी कि यही आदमी हिंन्दु- 
स्थान का हृदय-सम्राट्‌ और ससार के समूचे जन-समाज का एक ही शिक्षक 
होकर रहेगा ? हेतुर्न गम्यो विधे । 

वम्बवई की बैरिस्टरो का अपना अनुभव बतछाते हुए महृत्मा 
जी ने वत्तमान के बेकार वैरिस्टरो को एक मजे की नसीहत दो है! 
मालूम नहीं, उसे लिखतें समय उनके मन में विनोद का भाव था था 
नहीं। वे लिखते हैं कि जिन दिनों में बेकार वैरिस्टर था, अपने 
निवास-स्थान गिरगाँव से हाईकोर्ट तक पैदल हो आता-जाता । इससे 
खर्च में किफायत हुई भर बोमार भी न पडा। कहने का साराश 
यह कि आजकल के वेकार वैरिस्टर खाली न बैठकर अगर पैदल 
ही चला करें, तो कम से कम खाया हुआ भोजन तो हजम कर 
सकते है । कुछ पैसे भी ट्राम या गाडी के किराये से बचा सकते है, 
जिसे आमदनी मान छे तो अर्थशास्त्र की दृष्टि से कोई हर्ज भी नहीं । 

वकालत की सबसे पहलो बात, जो महात्मा जी की नीतिमत्ता को 
तागवार गुज़री, वह थी दछालो को कमीशन देने की स्वीकृति । ममीबाई 
का जो सबसे पहला मृकदमा उन्हे मिला था, उसमे उत्होतें कमीशन देने 
से साफ इनकार कर दिया। वहुतेरा उन्हे समझाया, पर वे टस से मस न 
हुए। इस मामले की पैरवी छोडकर और उसकी फीस छौटाकर किम तरह 
गाधी जी अदालत से बाहर चले आये थे, यह हम अभी देख चुके है। 
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पर ब्म्बई छोडकर जब वे राजकोट आ गये, तो उन्हें हलफो हलकों 
अश्षियाँ लिखने को मिलने ऊुगो और करीव २००) भहोने की आमदनी 
भो होने लछगी। पर यहाँ पर गाघों जो के पैर कमीशन देने के लिए 
फिमल गये। क्या करते, परिस्थिति हो ऐसी थी। 

वम्बई से याधों जी निराश होकर तो लौटे हो थे, राजकोट का 
रियासनों वात्मावरण भी उन्हे अच्छा न ूगा। यहाँ के पड़्यन्तों से 
तो उनका जी और भी ऊब गया। सिवाय इसके तत्कालोन पोलिटिकल 
एजेट से कंगडा हो जाने के कारण राजकोट को सबसे बड़ी अदालत 
का भागे भो एक तरह से अवरुद्ध हो रहा था। गाघी जो के हृदय 
में निराशा को कोई सीमा न थो। उनके भाई साहब भो बड़े 
हवा हुएं। ऐसी हाछत में वे फिर कोई नौकरी स्वीकार कर लेने 
की फिकर में रूम गये । इस प्रकार जिन समय उनके लिए चारो 
दिशाये शूत्य हो रहो थो, जिस समय उन्हे यह नहीं यूक रहा था कि 
आखिर किस रास्ते जाये, दँव ने उनके लिए एक पैगाम भेजा, जिसे 
स्वीकार करने के लिए हो उनका जल्म|हुआ या। यह वह पैग्ाम था, 
जिसे कबूछ करके गावो जो आज जन-प्माज के पैग्रम्बर हो रहे है । 

पोर वच्दर को एक मेमन दुकान का सन्देशा आया कि दक्षिण- 
आकिका में दुकान-मालिक का एक वडा मुकदमा चल रहा है और उसमें 
बड़े-बड़े चैरिस्टर दोनो तरफ मे पैरवी कर रहे है। उसमे गराधी जो को 
जहरत मिर्फ इसलिए थी कि गुजराती फरोक और बेंगरेज् वैरिस्टर 
के बीच दुभाषियें का काम वे अच्छी तरह कर सकते थे। कुछ सकत्प- 
विकल्प के वाद वे यह समझकर दक्षिण-आक्रिक्रा जाने को तैथार हो 
गये कि उन्हें बहुत मिह॒नत न करनी पड़ेगो । आने-जाने का खर्च और 
जुमछा १०५ पॉंड फोस पर वे अपनी महान्‌ यात्रा के लिए कटिवद्ध 
ही गये । नई दुविया देखने के नये उत्ताह से वे हिल्दुस्थान छोड़कर 
निकल पढ़ें । 


मेमन का मुददसा लेकर जाना परमात्मा का दिया हुआ एक 
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निमित्त या। इध वाह्ययोजना के गर्भ में एक मामिक और महत्त्वगाली 
भविष्य छिपा हुआ था। ईश्वर को मशा। थी कि भारत के उद्घारक होते 
के पहले यन्त्रणा और अपमान को धधकतों हुई वेंद। में गावों बेरहमो 
के साथ होम दिया जाय। यब्त्रणाओं का आँच से गूजर कर हो नर 
तारायण-यद को प्राप्त कर सकता है। परमार्थ का भार्ग फूलो से 
विछा हुआ नही होता। इस पथ के पथिक को नगें पैर काँटो पर चलना 
पडता हूँ । इस राह की जो पार कर जाते है, उन्ही को सच्चा और 
अमर ऐश्वर्य मिल सकता है। देव के इच्छानुसार ग्रार्थ, जी को उसी 
राह पर चलना था, सो चले | 

जहाज़ के कैविन भर चुके थे। पर ईश्वर जिसे पार करना चाहता 
हैँ, उत्तके लिए रुकावट कौन पैदा कर सकता है ? जहाज़ के अफसर 
को स्वयं अपने कैविन को एक खालो जगह देती पडी। छापू बन्दर 
में तो गाधी जी छूट ही गये थे, लेकिन वाव पर से वे. मछवे के द्वारा उठा 
लिये गये। इन सभी वातो में देव को प्रेरणा काम कर रही थी। 
उसी में प्रेरित होकर कूदते-फाँदते महात्मा जी दक्षिण-आफ्रिका में 
दाखिल हो गये । 

जन्मृसिद्ध संस्कारों से एक सतोगुणी, सरलप्रकृति और स्वाभिमानी 
मनृष्य दक्षिण-आफ्रिका की दारुण परिस्थिति में आत्मवलू की तलाश 
करते हुए इस तरह पहुँच गया। जिस मामछे के सबंध में गाधी जी 
गये थे, उत्तकी पैरवी उन्होने अपने ही ढग से की। वादी और प्रतिवादी 
दोनो की निश्चित बरवादी का खाल करके उनके बीच आपस में समभौता 
करा दिया। छड़नेवालो में सदभावना का वीज वो दिया। उसी के 
साथ-साथ वकालत की प्रचलित प्रणाली से उन्हे और भी घृणा हो गईं। 
क्यो न होती, उनकी जन्मगत सहृदयता वन्वु-विरोध के विरुद्ध थी। 
हिन्दुत्थानियो को आपस में छडाकर पैसा'कमाने के लिए उन्हे दैव ने 
नही भेजा था। भारतोयों को सवद्ध वनाकर उनके प्रति, होनेवाले 
अनाचारो का संगठित रूप से विरोध करना तथा उन्हें स्वाभिमान 
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के पय पर आरूढ करना हो उनकी आक्रिकान्यात्रा का अरुक्षित उद्देश्य 
था। गाषी जी को शीघ्र ही प्रतीत होने लगा कि दाम और चाम दोनों 
खोकर उन्हे छोगो की पैरवी करनो पढेंगी। 

गाघी जी अपनी आत्मकथा में लिखते है कि अपने बोस साल के 
चकालत में अधिक समय भेरा सैकड़ों फरीकैत में समझौता कराने में 
बोता। उनका यह भी कहता है कि ऐसा करके मैने धन खोया, 
ऐसा नहीं कह सकते और आत्मा को तो किसी भी तरह नहीं सोया ! 
जिन लोगो की ऐसी धारणा है कि किसी अञ्ञ में असत्य और बना- 
वटीपन का आश्रय लिये बिना वकाछत मे कामयावी नहीं मिल सकती, 
उनके लिए महात्मा जी के इस सत्य-प्रयोग में शिक्षा छेने के लिए काफी 
सामग्री हैं। यथाय॑ में छोक-सेवा की दृष्टि से ही वकालत उचित है । 
सच्चे लोक-सेवक को घन की प्राप्ति नही होती, ऐसी भी वात नहीं है। 
नहिं कल्याणक्ृत्‌ कश्चित्‌ दुर्गंति तात यच्छति ।' जो मनुष्य परोप- 
काररत हूँ, उत्तका योग-क्षेम स्वय ईबवर ही संभाठता हूँ । 

दक्षिगी-आफिका के एशियाई कमंचारियो में रिश्वतोरी का बाजार 
गर्म था। जिन लोगो को वहाँ जाने का अधिकार था, वे वहाँ नहीं 
जा पाते थे और जिन्हे अधिकार नही था, वे सौ सौ पौड देकर दाखिल 
हो जते थे। गाघी जी ने पोलिस-कमिह्नर से मिलकर ऐसे दो आफिसरो 
के नाम गिरफ्तारी के वारट निकाले । दोनो पर मुकदमा दायर हुआ 
और काफ़ो सबूती होते हुए भी सफेद आादमियो को जूरी ने सफेद मुल॒ज़िमो 
को छोड दिया! इस वात का दु ख तो गाधी जी को हुआ ही, पर विशेष 
अप्रतन्नत/ उन्हे वकालत के रोज़गार पर हुईं। वे छिखते है--“इससे 
(अपराधियों के बरो होने पर ) में स्वभावत्त बहुत निराश हुआ । 
पोलित्त-कमिश्नर को भी दुख हुआ । वक़ीछो के रोजगार के प्रति 
मेरे मन में घृणा उलन्न हुई । वृद्धि का उपयोग अपराध को छिपाने मे 
देश मुझे यह वृद्धि हो खलने छगी ” * 

महात्मा जो की यह सम्मत्ति हमारे पू्वे--थित विचारों का समथन 
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करती हूं । प्रत्येक नागरिक का यहू कर्तव्य है कि सामाजिक शान्ति 
तथा सदाचरण के उल्लूधन करनेवाले को दण्डित करने मे वह सहायक 
हो। ऐसा न करके जो मनृष्य अपने कानूनी ज्ञान तथा बुद्धि का उपयोग 
अपराध छिपाने में किया करता है, वह कदाचित्‌ अभियुक्त--मुरूज़िम 
में अविक गुनहगार है। ऐसे लोग परोक्ष रुप से सामाजिक अपराधों को 
उत्तेजना देते हूँ, ऐसा समभने में हमें कुछ भी आपत्ति प्रत्तीत नही होती । 

महात्मा जी के जीवन की यही एक महत््वशाली विशेषता रही 
भाई है कि जैसा वे सोचते है, वैसा ही उनका आचरण भी होता 
हूँ । अतएव अपने मुवक्किल के अपराध छिपाने में वे कभी सहायक नही 
हुए । एक वार ट्रान्सवालू में मैजिस्ट्रेट की अदालत में पैरवी करते 
हुए उन्हें ऐसा मौका भाया कि मुकदमे के बीच में हो उन्हे पता चछा कि 
उनका फरीक अपरावी हैं और उत्तका मुकदमा भूठा है। ऐसा विश्वास 
होते हो वे अदालत में यह कह कर बैठ गये कि यह आदमी अपराधी 
प्रतोत होता है, आप इसके विरुद्ध फैधल। दे सकते है। मजिस्ट्रेट प्रसन्न 
हुए और विपक्षी वकीछ गांधी जी के इस व्यवहार को देखकर दग 
रह गया। क्यों न होता वह जो पाश्चात्य जूरिस्टो का श्ागि्द था। 
वकील-पम्प्रदाय में आमतौर पर यह धारणा विद्यमान हूँ कि जो वकील 
अपनी कमजोरियो को सफलतापूर्वक छिपा सकता है, वही सबसे योग्य 
है। आजकल अदालती मामलो मे दोनो पक्षो के वकीलो का यह कत्तंव्य 
ही भाना जाता है कि वे अपनी अपनी कमज़ोरियों को छिपावें।' यही 
काम यदि उनके साधारण पढें-लिखे फरीक लोग करते, तो उन्हे दोष 
छिपाने में इतनी सफलता प्राप्त नही हो सकती थी। परन्तु जब इस 
काम को कानून जाननेवाले कृशाग्र-बुद्धि वकील करने छमते हे, तव 
तो जज का काम वडा कठिन हो जाता है। अतएव यह मानना पड़ेगा 
कि आजकल की दूपित वकालत से जजों को न्याय करने में सहायता 
तो मिलती ही नही, प्रत्युत उन्हे अनेक वार बडी कठिनाई भी पडती 
है। इसमें तो हमे तिलू-मात्र भी सन्देह नहीं कि वर्तमान का वकील- 
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समाज शिक्षित अपराधियों का एक खास बना-ठना गिरोह हो रहा 
है। जन-प्रमाज को इतते वडा खतरा है। अधिकारियों तथा समाज- 
व्यवस्थापको के लिए यह एक विचार करने योग्य विषय है। 

महात्मा जी के ऐसे आचरणो का परिणाम यह हुआ कि जज और 
वकीलो के समाज में उनकी प्रतिष्ठा बहुत वढ़ गई ॥ पाठक कदाचित्‌ ऐसा 
समझेगे कि वे कमर से कम मूकदमेवाज लोगो में जरूर बदनाम हो गये 
होगे। पर ऐसा भो न हुआ। जो लोग उनके पास जाते थे, वे सच्चा 
मामला लेकर हो आते थे। यहाँ तक कि जो छोग उनके मुस्तकिल 
फरीक थे, वे अपना झूठा मामला तो भूछ के पैरवीकार वकीलो के पास 
ले जाते थे, पर जब सच्चे की वारो आती थी, तो उसे वे गाघी, जी 
को ही दिया करते थे। क्यो न देते, सचाई को शान ऐसी ही होती 
हैँ! इसमें तो सन्‍्देह नहो कि यदि गाधी जो सत्य के ऐसे ह।मी न होते 
और सच-म्रंठ सभी तरह के मामछे लिया करते, वो उनकी आमदनी 
वूतों ओर चोगुरी हो जातो। परन्तु उन्हें अत्त्य-प्मर्थन से पैत्ता 
कमाना मजूर नहीं था। 

,वकाकतत के क्षेत्र में उन्होंने सत्य का एक वडा, अयोग अपने अज्ञात्त- 
तामा किसो बडे से मुवविकल के मामले में किया। इसमें अदालत से 
निमुक्त पदों के निर्णय में जमान्तामें को रकम भूल से 'उलटी छिंख 
दो गई थो। निर्णय गाधी जी के मुवक्कित के हो पक्ष में था। इस 
भूल पर विपक्ों ने प्रव-फैप्छे को रह करने के लिए दरख्वास्त दी। 
सोनियर वकीछ और गावी जो में इत बात पर मतभेद हो गया। 
सौतनियुए वकील भूल स्वीकार करने का विरोधी था और गाधी जी 
को यह बात नहीं पटती थी। उन्होने तो यहाँ तक कह दिया कि भूल 
सुधारते हुए मुवक्कि को नुकत्तन सहना पडे तो क्‍या हज॑ है ? बहुत 
वाद-विवाद के बाद न जाने कैसे मुवबिकूल के गले गाधी जी की ,वात 
उतर गई और उसने मामले को पैरवी उन्हीं पर छोड दी। सीनियर 
भादमी छाचार हुआ। ,ाघी जी ने अदालत के सामने भूछ स्वीकार 
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की। सिखमिजेगार शेयर बाते अदाठम को सच-सच समझा दी। परिणाम 
डी के पक्ष में मित॒रा। और यह फैला उसी जज ने दिया जो 
पढ़े एम भूछ यो साछाकी समझता भा। सत्यननिष्ठा के साथ जो 
से बोझा जाला ई, यह जगर परास्यर होता है, उसमें कोर्ट सन्‍्देह 
नेरी) + 

इसी तरह एक सत्य प४ प्रयोग उन्होंने पार्सी रुस्तमजी के 
मामेदे में भो विदा। में सज्जर रोशगारों थे और व्यवसायनबुद्धि 
नी बुरा में पशार चुगी की चोरो किया करने थैं। ऐसी बाते बहुत 
दिनो नया छिप मे सानो। चोरों पव्ादी गई । रुस्तमजी अपने वकील 
गायों जो के पास कानूनी सझाह छोनें पयरायें हुए आये! गांधी जी 
ने सारो बाले सुनी और गया बढ़ा मों भी सुनिए--“मेरा तरीका 
तो जाप जानते ही #ूं। छुटादा न छुडाना तो सूदा के हाथ हैँ। में 
तो आपको उसे हाउन में छटा सात्ा हूं, जब आप अपना गुनाह 
कबूद पर छे। 

पाठक अनायास सम के साले हैं कि उस बेचारे के हृदय पर क्या बीती 
हेंगी। छोविन अन्त में बह उसी तरीके से छूटा। चुगी-अफप्तर के 
मामने पद्वात्तापपूवंक उसने भूल स्वीकार की। यही भूल-स्वीकार 
उम्र सरकारों वकीह को सामने करना पडा। उस भछे पारसी का 
धदिक पण्चात्ताप दोनों सरकारी अधिकारियों के दिल पर अपना 
अमर कर गया। नुकसानी के तौर पर कुछ रकम देकर बह बरी हो गया। 
सार्वजनिक अपकोर्ति से वह इस तरह बच गया । कहने की आवश्यकता 

नहीं कि गाथी जी उन सभी प्रमंगो पर रुस्तम जी के साथ थे और स्वय 
उनकी संत्यनिष्ठा और सदृव्यवहार अफसरों पर प्रभाव डालने मे 
सहायक हो रहे थे। 

जो छोग वकाठुत को व्यवसाय का नग्त रूप देकर अपनी जीविका 
चढा रहे हूँ, उन्हें एक बार गम्भीर होकर अपने कर्तंव्ययय का 
निरीक्षण करना चाहिए । यदि उनका कानूनी ज्ञान, वौद्धिक योग्यता 

फा० ११ 
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तथा बोलने कौ शक्ति केवल इसी लिए हूँ कि लोगों की कमज़ोरियाँ 
हिपाई जायें अयवा उनका युक्तति-पूर्वक समर्थन हो, तो पेट को यदि 
नही, तो कम से ,कम उनकी बुद्धि को तो यह स्वीकार करता 
हो पड़ेगा कि वे समाज के वड़ें से बड़े दुइमन हू । उनकी विद्या और 
बुद्धि वकालत को इस रुप में स्वीकार करके उनके ही अब पतन का 
मार्ग साफ कर रही हूँ। जो पढा-छिखा और सज्ञान मदृष्य अपनी 
पैनों वृद्धि का उपयोग अपराधियों के पक्ष-समर्यन में क्रिया करे और 
उसी से अपनी जीविका भी चलावे, उतसे तो वह निरक्षर ग़रीव हजार 
दर्जे अच्छा है, जो अपनी भोपडी में बैठकर ईमानदारी के साथ अपना 
टाँका चमडे पर चलाता हैँ और दो-चार पैसे कमा लेता हूँ । 

जन-समाज को शान्त, सुखी और प्रगतिशील बनाने के लिए व्यवस्था 
को आवश्यकता हूँ। समाज तथा शासन-सम्बन्धी नियमों के सावजनिक 
पालन पर हो यह व्यवस्था अवरूम्वित रहती है। अतएवं सामाजिक 
सदाचार का उल्लघन करनेवाला समाज का धात्रु है। ऐसे मनुष्य का 
समर्थन करना, और वह भी व्यवसाय के रूप में, महान्‌ निदनीय कर्म 
हूँ। सार्वजनिक व्यवस्था के सरक्षकों को इस ओर ध्यान देना 
चाहिए। 


अध्याय १४५ 


कांग्रेस की राजनीति 


भेगरेज़ी शासन को हिन्दुस्थान'में स्थापित हुए मुश्किक से डेढ सौ 
वरत गुज़रे होगे कि हमारी राष्ट्रीय चेतनता कांग्रेस के द्वारा बोलने 
छृगी। इस महान्‌ सस्था का सबसे पहिला अधिवेशन ख़त १८८५ 
ई० में वम्बई नगर में हुआ। तत्पवचात्‌ साल-व-साहू इस राजनैतिक 
महासभा की वँठक दिसम्बर की छुट्टियों में होने छूगीं! अपनी 
प्रारम्भिक अवस्था में वह भारतीयों की राजनैतिक आकाक्षा को विनय- 
शील शब्दों में प्रकट करके साल भर के लिए फिर श्ान्त और अकर्मप्य 
हो जाया करती थी। उसके सामने हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय आदझो 
की स्पष्ठता विछ़कुछ नही थी। न तो उसके पास ऐसा कोई रचनात्मक 
कार्यक्रम ही था, न फिर उसमें ऐसा कोई नैतिक वकू ही था जिसके 
आधार पर वह स्वावरूम्बन का पाठ भारतीय जन-समाज को सिल्ता 
सकती । उत्तके अधिवेशनों में त्यौहार का-सा मज़ा मिला करता था। 
साल भर तक ग्यारह के से पाँच वजे तक अदालतो और दफ्तरो में काम 
करनेवाले कुछ शिक्षित हिन्दुस्थानी देश के किसी वें नगर मे दिस- 
म्वर की छुट्टो पाकर इकढ्ठे हो जाया करते थे और कुछ चहल-पहल 
के बाद कुछ प्रार्थनात्मक प्रस्ताव पास करके अपने अपने घरो को साननन्‍्द 
लौट जाते थे। इस प्रकार देश-भक्ति और दिल-वहुराव का मजा 
“ एक साथ सुलभ हो जाता था। उन दिनों काग्रेस के सभापतित्व की 
इच्छा उन्‍्हों लोगो को विश्येषलह्प से हुआ करती थी, जो अधिकारियों 
की आँखों में चढ़कर किसों ऊँचे पद के अभिराषी हुआ करते थे। 
कांग्रेस का समापतित्व सरकारी प्रतिष्ठा का साधन समझा जाता था। 
१६३ 


[ हद ॥ 


ऐसे ससापति कई हुए। लाडे सिनहा, जस्टिस चंदावरकर, सर शकरन 
नायर तथा मवोल्कर--इम वात के उदाहरण है। 
उन दिवो कांग्रेत को वागडोर-प्रार्थनावादी और विनयशीक राज- 
नौतिनो के हाथ में थी। प्रस्तावों की रचना में इस वात का विशेष ध्यान 
रखा जाता था कि ऐसा-कोई; द्च्द ख्थवा वाषय उसमे न आने पावे, 
जिप्तते अधिकारीवर्ग को किस्ली तरह की अप्रसन्नता हो। कांग्रेस का संगठन 
घाप्त के पूले के समान एक ढोछा-ढाला और शिधिलू ढाँचा था। अखिल 
भारतीय काग्रेत-कमेटी के विवाय प्रान्तो तथा ज़िलो में कोई सस्या 
ऐपी विद्यमान नहों यो, जो काग्रेप के मतब्यानुसार अपने अपने स्थानों 
में कुछ काम करती। प्रतिनिधियों की चुदाई मे विशेष तियमों का कोई 
पाछत नहों किया जाता था। काग्रेश् देखे की जिसकी इच्छा 
हुई, वहो प्रतिनिधि हो जाया करता था। बड़े बड़े लोगो के व्यास्यान 
सुनने के लिए हो छोग वहाँ 'उपस्यित हुआ करते थे तथा अधिवेशन 
के उपरान्त तारीफ करने का तर्ज-भी यही होता था कि अमुक नेता 
ने बडा माभिक व्यास्यान दिया एवं अमुक आदमी की भाषण-शैली 
तया अगरेज़ी बहुत अच्छी थो। व्यारयाता भी छोगो की इस अभिरुचि 
से अनभिन नहों थे ओर इसो दृष्टि से वे अपनी मनोवोत एवं कठाग्र 
वक्तृता का प्रदर्शन भो किया करते थे। व्यात्यान के वाद मित्रटों तक 
तालियाँ वजतो थी और वक्‍ता ओर श्रोता दोनो प्रसन्न हो जाते थे। 
देश के राजतैंतिक आदर्श के सम्बन्ध में 'डोमिनियन स्टेटसु' का उपयोग 
बडे सशक और भयभीत होकर हमारे साहसी से साहसी नेता ही 
कर सकते थे। 
कई वर्षों के वाद कांग्रेस के छिए वह समय आया, जब कि १९०६ 
के कलकत्ता-अधिवेशन में स्वर्गीय दादाभाई नोरोजी:ने हमारे राजनैतिक 
लय को सम्बन्ध में स्व॒राज' झब्द का उपयोग पहुले-्पहल किया। दादा- 
भाई नौरोज़ी अपने जोवन के उत्तरकाल भें इंगलंड ही में रहते थे 
ओर कुछ समग्र तक ब्रिटिश पालियामेट के मेम्वर भी थे। अगरेजों के 
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साथ उनका सहवास था, अतरव उनका 'इनफिरियारिटी काम्प्लेक्स' 
विजयत के वातावरण में धहुत कुछ उड चूका था। इसी लिए उनमे 
साहप की मात्र; विशेष थी। इसी कारण उन्होने स्वराज शब्द के 
उपयोग करने की प्रशसनीय क्षमता दिखाई |. उत्ती दिन से नव-भारत के 
राजनैतिक साहित्य में 'स्व॒राज' शब्द का प्रचार होने छगा। परन्तु फिर 
भो काग्रेत के शब्द-कोप में 'स्व॒राज' शब्द का अर्थ 'डोमिनियन स्टेट्स्‌' 
यानेऔपनिवेशिक स्वराज ही माना जात; था । इस शब्द का जोसव-स्वीकृत 
यर्य पूर्ण स्वतत्रता (0००७70६७ 7000७70०7०८) आज है, उसकी 
केल्पने। तक उन दिनों के छिवरलू राजनीतिज्ञों को दुर्लभ थी। 

समय ने फिर पलटा खाया। लिवरछू राजनीतिज्नों की नम्ननीति 
का कोई परिणाम न देखकर देग का मिजाज कुछ गरम हुआ और वह 
कुछ दुढ-प्रतिज, कमंण्य और त्यागी नेताओ के द्वारा प्रकट होने छगा। 
देश मे गरम दल की सुष्टि हुई और, वह दिनो दिन ज़ोर पकडने लगा। 
इस दल के नेता छोकमान्य ब।छ गयावर तिलक, लाला छाजपतराय तथा 
विपिनचच्धपाल थे। ये तोनो सक्षिप्त रूप मे 'छाल-बारू-पाल' के नाम 
से देश मे प्रत्तिद्ध थे और इन्हो त्रिमूर्ति के सक्षिप्त। और सवद्ध नाम के 
नारे सर्वत्र लगाये जाते थे।, नरम और गरम दल के हामी उन दिनों 
एक दूध्रे की कडी से कडो अलछोवन/ किया करते थे। एक की नीति 
दूसरे को विलकुछ नापसन्द थी। नरम और गरम--इन दी दलछो के संघर्ष 
ने कांग्रेस के इतिह।स में एक सूरतकाण्ड को भी. रचना कर डाली। 
गरम दलवाले लोकमान्य के नेतृत्व में काग्रेस से अछग हो गये और 
जन-समाज के सामने अपनी निर्भय नीति का प्रचार करने छगे। इन 
नेताओ में पीरुष 'की मात्रा बडी तेज थी। “अपने तेजोमय मस्तक को 
ऊँचा उठा कर वे निर्मतापूर्वक अपने हृदय की बाते किया करते थे। 
लोकमान्य तिलक के इत अमर वाक्य को किसने नहीं सुना हैँ? 

“स्वराज मेरा' जन्म-प्षिद्ध अधिकार है और उस्ते में लेकर ही 
छोड़ूगा ।” ] । 
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अपनी इस पुरुषोचित निर्भयता के लिए उन्हे बहुन कीमत चुकानी 
पडी। जिन दिनो परतत्रता को तमित्ना में समूचा भारतीय जन- 
समाज गफलत की नोंद सो रहा था, उत्त दिनो भारतमाता के इन 
सजीव लाडलो को घूमधूम कर हिल्दुस्थान की तग, साम्प्रदायिक और 
आडी-ठेदी गलियो में गश्त छमाना पडा और पुकार कर यह कहना पडा 
“पारे भारतीयो, जागो, तुम्हारा सर्वेस्व छूट रहा हैँ।” सरकारी ताइना 
के पात्र होते उन्हे देर न लगी। हिन्दुस्थान की ग़फलत में ही जिनकी 
भल्ताई है, उनके लिए जानी दुश्मन वही हो सकता है, जो सोते हुए 
जन-सयमाज को सावधान करे। छाल-वाल-पाल अपने अपने समय पर 
सरकारी मेहमान हुए। उनकी कार्रवाइयाँ कुछ काल के लिए बन्द हो 
गईं। किर भी उवकी आवाज हिन्दुस्थान के कानों में गूँजती रही। 
लोग उन्हे पूज्य मानने छगे और उनके स्वागताय हज्ञारों की तादाद में 
टूटने छगे। ब्रिटिश बासकों को छोक-प्रिय नेताओो का ऐसा स्वागत 
ख़ार-पा खठकता था। लेकिन वे क्या करते? त्याग और निस्वार्य 
सेवा की ताक़त कोई ऐसी चीज़ नही है जो 'झ्रम्हृ-वतिया' के समान 
मेंगूली दिखाते हो मुरझा जावे। इन छोक-मायक नेताओं के नैतिक 
पृष्ठ की रीढ़ इतनी मज़बूत थी कि जेल से निकल कर ये अपनी 
खतरनाक देश-सेवा का श्रीगणेश पुनश्च हरि. ओम! कह कर ही 
किया करते थे। जेल से छूटने के वाद आत्मरणीय छोकमान्य ने अपने 
क्सरी' का अप्रलेख इसी शीर्षक से लिखा था। नेताबो की यह 
निर्मयता सत्ताधारियों को कुछ घवराहट में डालने लगी। 

एक समय फ़िर आया, जब गरम दल के नेता सन्‌ १९१५ के लखवऊ- 
अधिवेशन के प्रप्द्भ पर काग्रेस में सम्मिल्ति हुए। उसके पहले राष्ट्रीय 
ससस्‍्या की वागड्ोर लिवरठ राजनीतिज्ञों के हाथो में थी। जन-ममाज 
तो गरम दल के नेताओं के अधिकार में आ चुका था। अपनी तपस्या 
और जात्म-समपंण के द्वारा वे छोगो के हृदयो पर आसन मार चुके 
थे। वे जन-प्रमाज के बदनीय हो चुके थे। उनकी गाड़ियाँ श्रद्धालु 
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स्वयमेवकों के हारा खोनो जातों थी और वे छोगो के छाडले पथ-प्रदर्शक 
हो चुऊे थे। उनके चित्रों से प्रत्येक शिक्षित भारतीय का कमरा सजा 
रहता था । कहने का साराश यह कि ऐसे छोफप्रिय लोगो के आते ही 
कांग्रेम खुशी सुशी उनके अधिकार में आ गई। लिवरछ देश-भक्त 
कांग्रेस के समा-मच से घीरे-धोरे रृप्त होने छगे | अब गरम दल के 
नेताओं की गरम और तेज़ आवाज़ वहाँ से कर्ण-गोचर होने छगी ! परिणाम 
यह हुआ कि कांग्रेस को अधिकारियर्ग सनीचर यदें दृष्टि से देसने छगा। 
काग्रेश्त का हामी होना अब स्वार्थ-पर श्ौकीनो का शगल नहीं रह 
गया। अब उसके प्रस्तावों में उग्रता आने हूगी। सभा-मच से 
ब्याग्पान भी ते से तेज़ होने लगे, यहाँ तक कि लिवरल राजनीतिज्ञो 
के लिए काग्रेंस का वातावरण बहुत गरम ही गया। उनके छिए छू चलने 
लगी। उस लू के यपेडे साकर के वे काग्रेत से घवराहुट में बाहर निकलछ 
पड़े और उन्हे अपने ठड़े दिखवाो की एक 'लिवरक कनत्हेशन' 
कायम करनी पड़ी | अधिकारियों की कृपा से प्राप्त होनेवाले यक्किचित्‌ 
अधिकार का उपयोग करना और कुछ अधिक के लिए प्रार्थनाशील 
बने रहना उसका मनोथर्म हो गया। यही मनोभाव उनकी प्त्मिलित 
नीति में भी प्रकठ होने लगा। ऐसे हो छोगो की ओर सकेते करके 
मह्ठाकति अकबर ने ये मौलिक उद्गार निकाले पें-- 
कौम के गम में डिनर खाते हूं हुक्‍्काम के साथ। 
लीडर को रज बहुत हँ, पर आराम के साथ ॥ 

जब से कांग्रेस गरम दलवालो के नेतृत्व में आई, उसकी लोक- 
प्रियता उत्तरोत्तर बढने रूग्री और भारतीय शिक्षित समाज का 
वह अश जो सरकारी नौकरी तथा प्रभाव से; मुक्त था, इसका 
समर्थक हो गया। हिन्दुस्थान की राजनीति में दो प्लेटफार्म 
हो गये। एक वहुत बडा और दूसरा बहुत छोटा | छोटे सभा-मच 
से औपनिवेशिक स्वराज का आदर्श रबखा गया और बृहतमच 
से स्वराज की ध्वनि आने छगी। कांग्रेस के गरम दलवाछों ने 
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औरनिवेशिक नस्वराज को बयोई अपना अटल वशिडाल नहीं माना। 
मनुष्पोधित समता से साथ यदि औरजिबेशिक स्वद्यज सम्भव हो, 
तो वह उसके नामजर भी नहीं मा और न कद/नित्‌ अभी भी हैँ। 
छेकित गत पदास वर्यों का खनूमब ना की छा जाया हैं 
कि हिुस्यान को प्रिदिश साम्राज्य ये अनर्गत समानता रे 
अधिहार मिलना सभव नहों! प्रगतित्मीद राजनीनिशों था गही 
मत रहा है दि हिल्दुस्थान इंगलेट पर गोमिनियन विसी मी मर्य 
में नहों हो सक़्ता। इिंटिश साझ्रास्य के जामट्रेल्या तथा जाई 
सरोते अस्यान्य आग में प्रिडिय जानि के ही वशधर अधिकान में 
विद्यमान है। अतएव अपनो जाति तथा सभ्यता है झोगों के हिए 
भाईचारे का भाव होना इंगलुंडबालों के छिए नित्ान्त, स्वाभाविक 
है। परलु हिलुम्घान इंगलेड के गर्भ से निकला हुआ बच्चा नही है। 
वह तो हम्यारों वर्षों का बूट़ा स्वाभिमानी देश है जिसकी सन्यता और 
मस्कार ब्रिटिय सस्क्ृति में व्रिलकुछ् भिन्न हूँ। हिन्दुस्थान इंग्लैंड 
को पड़ से निकछो हुई कोई घाखा नहीं, वह बाहर से हासिठ ह्िया 
हुआ एवम्‌ इंगलेड के पजो के नोने इयोचा हुआ एक शिकार हैँ। 
गदि ओपनिवेशिक स्वराज थी योजना में भारत स्वतत्न हो जाते 
और ब्रिटिश साम्राज्य के अतांत रहे, तो इंगलेंड को लेने के देने 
पड जायेगे। इस वात को अेंगरेज़ राजनीतिय अच्छी तरह जानते 
हैं। इपो लिए 'टोमिनियन सटे” का आदर्श हिन्दुस्थाव के लिए उन्हें 
पप्न्द भी नहीं हैँ। 

जित दिनों छोकमान्य तिलक के समान सर्वमान्य नेताओं के द्वारा 
काग्रेतत अपनी स्वतञ्रता की जावाज़ बुलन्द कर रही थी उन्हीं दिनो 
अधिक्षात्यों को ओर से विदेश्नो में यह प्रचार हो रहा था कि 
काग्रेत कुछ थोडे से पदे-छिएे जनतुष्ट लोगो की सस्या है। इन 
लोगो का जवता पर कोई प्रभाव नहीं हूँ और इसके द्वारा. हिन्दुत्थादी 
जन-मम्माज की राजन॑त्िक आकाक्षा ठोक ठोक प्रकट भी नहीं होती । 
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अधिकारियों को उस बात का दावा था कि लोग वर्तमान शासन- 
प्रगाक्रो से सर्वधा सन्तुष्ट हैँ और कुछ छोगो की अप्रामाणिक और 
बनावटो माँग आदरणीय नहीं मानी जा सकती । इसके उत्तर भे भारतीय 
नेता कहा करते थे कि किसी भी देश या जच-समाज में अधिकाश लोगों 
के अधिक सुत्र को बात सोचनेवाले थोड़े ही लोग हुआ करते है और यह 
कही भो सम्भव नहीं कि सव लोग अपनी हानि और लाभ के सम्बन्ध मे 
समान योग्यता से विचार कर सके। सार्वजनिक शिक्षा के अभाव में 
हिल्दुस्थान के लोगो मे ऐसी घर्ति हो कहाँ से आ सकती हैँ कि जिससे 
वे राजनीनि के समान जटिकत विपय पर योग्यतापूर्वक कुछ सोच सके । 
अतएव जो थोहे से हिन्दुस्थानी अपने देश-भाइयो को बेहतरी के विपय 
में सोच सकते हैं, उन्हीं को हमे जन-समाज के स्वाभाविक सरक्षक मानना 
चाहिए। इत्त तकं-सरणी के आधार पर काग्रेस का दावा था कि 
हिन्दुग्थानो जनता का प्रतिनिधित्व उसके मिवाय किसी भी दूसरी 
सस्‍््वा को नहीं मिल सकता। इधर सत्ताघारी इस बात के दावीदार 
थे कि भारतोय जनता की बेहतरी का भार उनके मत्वे पडा है और 
इसलिए उसे कुछ थोड़े से पढे-छिखे अनुभव-द्वीन काग्रेस-नेताओ के हाथ 
वे नहीं छोडना चाहते। इस तरह का इन्द्र प्राय अभी भी जारी हैँ। 
मैकिन अब दुनिया हिन्दुस्थान की वस्तु-स्थिति को समझ चुकी है, पहले 
नहीं जानती थी। 

इस बात को मान लेने में हमे कुछ भी सकोच नहीं है कि कांग्रेस 
उन दिनो सचमुच में पढे-लिखे छोगो की सस्था थी और जनता से उसका 
विशेय सम्बन्ध नहों था। इसी लिए उसमे मौखिक तेजी के सिवाय 
कोई ऐसी ताकत भी पैदा नही हुई थी। उसके पास ऐसा कोई कार्यक्रम 
भी नहीं था, जिधकी वदौरूत वह जनता से अपना सम्बन्ध स्थापित 
करती। उसकी क्रियाशीछता शहरों में ही समाप्त हो जाती थी। 
देहाती दुनिया उससे वहुत दूर थी। गाँव के किसान जो भारत के सच्चे 
नागरिक है, दिनों दिन तगदस्त होते जा रहे थे॥ अपनी तकलछीफों को 
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वे चुपवाप वरदाइन करते चले जाते थे। उन्हे कप्ठ तो होता था, 
परन्तु विचार-णकिति और विद्या के अभाव में उनकी समझ में यह बात 
नहीं आती थी कि आखिर उनको यप्रणाओं के फारण क्या हैं ? हिंद 
स्थान को गूँगी जनता इस प्रकार अपने कप्ट के दिन काट रही भ्ी। 
झामन के आतक से देवों हुई वह अपना पेट काटकर मख्वारी खज्ाता 
पूरा कर देतों थी और अपने बच्चो को चावल का पानी पिला कर या 
हुली-मूत्री रोटी खिला कर वहा लिया फरती थी । नेताओं की 
दौड-पूप उनकी समझ में नहीं आती थी और न उन्हें देहातों में कसी 
बड़े नेता के दर्शन ही होते ये । छोगों को जवानी ग्रामीण जनता उसके 
नाम भर सुना करतों थी। कहने का आशय यह कि कांग्रेस के निस्वत 
विदेशी सत्ताधिकारियों का जो आशक्षेप था, उसमें तथ्याथ जरूर था। 
जिन दिनो इस देश को राजनैतिक परित्विति काग्रेस-नेताओं 
के आन्दोलन से शुब्ध होतो जा रही थी, उन्ही दिनो यूरोप में संग्राम 
धुह हो गया। ब्रिटिश साम्राज्य की रक्षा के लिए घन-जन की सहायता 
अधिकारियों के द्वारा माँगी गई और यह आब्वासन दिया गया कि यदि 
प्रस्तुत मग्ाम में हिन्दुस्थान से यवोचिन सहायता मिली, तो इंगलंड 
युद्धनमाप्ति के वाद भारत को माँगो पर सहानृभूतिपूर्वक विचार 
करेगा। देश के कई काग्रेस-नेता चाहते थे कि जब तक ब्रिटिंय शासक 
इस वात का कोई प्रामाणिक माश्वासन न दे, तब तक हिन्दुल्थान यूरोपीय 
संग्राम के सम्बन्ध में उदासीन हो वना रहे। लेकिन महाला 
जी को यह वात पसन्द नहीं आई। अपने जिस जन्म-सिद्ध सौजन्य से 
प्रेरित होकर दक्षिण-आफ़िका में उन्होंने वोजर-बुद्ध में अपना आन्दोलन 
स्थगित करके ब्रिटिश साम्राज्य को सहायता पहुँचाई थी, उनो स्वाभाविक 
उदाखा से प्रेरित होकर वे यहाँ भो इंगलंड को धन-जन से मदद 
देने मे सलग्न हो गये। लडाई समाप्त हुईं। भारतीय सेना ऐसे ठीक 
भौक़े पर फ्रास के मैदान में पहुंची, जिस समय मित्रराष्ट्रो की सेना 
घवराह॒ट में पडो थी और उसके पैर उस्ड़नेवाल़े थे। इस प्रासग्रिक 
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सहायता फे किए ब्रिठिण राजनीतिज्ञो ने हिल्दुस्थान की भूरि-भूरि 
शगसा की । आश्या हुई कि अब भारत को आत्म-शासन फे अधिकार 
शीघ्रातिभीत्र मिद्र जावेगें। लेकिन उम्र आजा को घोर निराशा में 
परिणत होने देर ने लगो। रोलेट एक्ट और पजाव के हत्याकाण्ड ने 
मिलकर गावी जी की अँसे सोल दी। उसी दिन से वे ब्रिटिश साम्राज्य 
के आानी दुश्मन हो गये। उन्हे विश्वास हो गया कि अगरेज़ों की 
मश्जता में दूपरो के प्रति उदार भावना के लिए कोई गुजाइश नही है। 
घोर निराणा फ्री इस प्रेरणा से उन्हें फल्टर असहयोगी वना दिया। 
अब महात्मा जी देलझ् के राजन तिक जीवन में असहयोग-सिद्धान्त 
का प्रचार करने छगे। अब तक लोगो की कल्पना भी नहीं थी कि 
विदेशी घासन मे युद्ध छेडने का कोई ऐसा भी तरीका हो सकता है। 
लोग उत्कठापूर्वक उनके विचारों को सुनते लगे और इस प्रकार हिन्दुस्थान 
के सार्वजनिक जीवन में गाघी-युग का आविर्भाव हुआ | महात्मा जी के 
असहयोग-मिद्धान्त की मीमासा हम आगे चछ कर करेंगे। अमी देश 
की राजनैतिक प्रगति से हो हमारा सम्बन्ध है। सत्‌ १९२० के नागपुर- 
वादे अधिवेशन से महात्मा जो ऊुग्रेस के सर्वेत्र्वा हो चले। उनका नेतृत्व 
प्राप्त करते ही राष्ट्रीय महासभा अपनी पुरानी काया पलटने रूगी। 
उन्होंने इम सस्‍््या को सम्बद्ध और सुदृढ़ बनाने के छिए नई सगठन-योजना 
बनाई। अप्तहयोग-जनित उत्साह से देश का वातावरण तरगित होने 
लगा। स्कूछ ओर कालेजो के विद्याथियों में खह़वली मच गई। 
कुछ देश-भकत वकीऊ महात्मा जी की आवाज़ सुनकर अदालतों से 
निकल पढे और ऐसे कई छोग भी असहयोग-सम्राम में जूक पडे, जिन्हे 
या जिनके सम्बन्ध में इस बात की कल्पना भी नहीं हो सकती थी, 
कि वे इतने त्याग और सामथ्यं का परिचय अपने जीवन में कभी दे सकेंगे। 
भोहनदास के मोहन-मश्र ने क्षेयित हुदयो मे भी जाग्रति का जादू 
फूँक दिया। ! 
उमग के इस वातावरण में महात्मा जी की सगठन-योजना अपना 


रस गाज प्रेम जाआलाया मे को प्रशैद्ा हिख्ृस्पान वी 
राजवीतिर महायमा ओग्रिद रोग जोर पद री । उसी 
भापावजशासाव देश के सि्े औ तदमीडों में पद गई । प्रग्पिम- 
स्वरूप झहाता में णजनैतिझ समाये होने छपी। दुसी हिलान हखारो 
की तादाद में एफ़्त्ित होगर राष्ट्रीय शिक्षा पाने रगे और समझी 
हंगे हि उनके फष्टो के कारण पय्म है। थे अब शूद वर अपनी काथ- 
कहाने। बनलाने गे और उस वात वो जनभव परने छगे हि उनकी 
तकलीफ ऐसी नहीं हे जो दूर नहीं की जा माती। उन्हें विधा 
होने छगा कि यदि उन्होंने पर्याप्त प्रसल-शीरता दियाई तो उनता 
कल्सण अवश्यम्भादी हैं। आगा औ- विद्वास की इस सम्मिलित 
प्रेरणा ने उन्हें काप्रेत का समयंक बना दिया] इस प्रवार महात्ता 


गायी के विछलण पमाव ओर प्रेस्णा-अवित ने हमारी महासभा को 
जनवात्मफ रूप्र दे दिया।। अब फाग्रेस बोष्टे से पड़े-छिसे छोगो की 
सस्वा न रह गई। इस बान का सबूत भी ह्िंटिंण रास को 
मिद् गया। जब असहयोग-आन्दोडन स्थगित हुआ और देशवन्गुदास, तथा 
मोवोखाल़ नेहरः सरोसे कांग्रेस-्नेताओं ने स्वराज-पार्टी' कायम करके 
कौंतिलो में प्रवेश करते का कार्यक्रम देश के सामने रखा, तो स्वश्र 
अधिक से अधिफ़ सा में उन्‍्हों की जीत रही। यद्यवि स्ववम्‌ कांग्रेम 
ने कौमिकप्रवेग को अपना कार्यक्रम नहीं बनावा था, तथापि 
लोगो ने इस बारीफ वात की कोई परवाह नहीं की और उन्हीं को 
अपना भन दिय। जो कांग्रेंस और महात्मा गांधी के अनुगामी सिद्ध 
हो चुके थे। समठत के सूक्ष्म फुबडे तो पढे-डिसे छोगो के लिए है, 
देहात को सरल और अपद जनता सेवा और छगन को हो देखती हैं। 

हम कह चुके है कि प्रारम्भिक अवस्था में महासभा के सामने कोई 
ऐसा विवायक कार्य-क्रम नहीं था जिसे अमल में छाने के लिए कार्य- 
कर्ताओं को माल भर प्रयलशील होना पद्चा। महात्मा जी ने 
काग्रेस को जनतात्मक रूप तो दिया ही, पर इसके साथ 
साथ रचनात्मक कार्य-क्रम भी उसके सामने प्रस्तुत किया। उसकी 
चर्चा हम आगे करेंगे। गावीनयुग में हमारी राष्ट्रीय महासभा का 
ध्येय भी अपनी पूरी उँचाई तक उठ गया। छाहौर के अविवेशन 
ने पूर्ण स्वराज (0०॥एा० 70ल्‍एुणावे/ा००) की घोषणा 
कर दो। 'स्वराज” शब्द से अरद्ध या तृतीय, चतुर्थाश स्वराज का 
अर्थ हरगिज़ नहीं निकलता, उसका मतलब (पूर्ण स्वराज” हो होता 
हैं। फिर भी मौपनिवेशिक स्वराज से अपने आदर्श की 
भिन्नता और उच्चता प्रकट करने के लिए राष्ट्रीय महासभा नें एक 
अनावश्यक विशेषण का उपयोग किया। राजनैतिक रक्ष्य (/0८87) 
के बदलते हो साधन (ध०&॥5) भी बदल गया। वैध नियमों के 
द्वारा! (99 6०ा७धाप््रध0गर्ों 70875) के स्थान पर 'उचित और 
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पान नापनों में! (09 लूहगा॥6 बाते एल्ात्लीयों गधा 
स्यदाज गत सरादग गरना अभीश्ट हों गया। इस नझ गाय 
जो फ जमाने में काग्रेत रा ध्येय भो ऊँचा हो गया जोर सपने था 
सत्र भी बदलकर अधिक स्यायक़, उपयूत्त और स्थायडस्ी हो गश। 

कांग्रेस मे ठक्य और सरापन में जो परियॉन हुए, थे अगुमव व 
प्रेरणा से हुए पे, जन्दनयायों और नाममझी मे गहों। यदि हम रिलो 
भासन-व्ययस्था में सुधार फरना चाहतेगी और उसे नियम ऐसे हो हि 
उनके द्वारा बपरॉनित सुधार हो ही नही साला, सो उत तियसों के शत 
दुर्लेक्षष फरने 7 सिवाय मोई ग्त्यनर ही नहीं शा जावा। 
यदि पॉमिलों के द्वारा हम छोदमत प्रगेट फरें और उसने पर अपिराि 
वर्ग मम ही ने करें, तो ऐसी गौमिलों शे दादा सिवाय मोसिंह 
उद्गार निकाउने के और किया ही कया जा सता है? 7मारे सेताहो 
को भो ऐसा ही अनुभव हुआ। इसी हाथारी में गागी जी ने कॉसिली 
को व्यय समझकर उनका बहिष्कार मर दिया। उन्हें मायाअच्दिर 
कह कर लोगों को उनसे विस कर दिया। बॉँमिों के बाहर 
जन-समाज में जाग्रति फैलाना नेताओं का प्रधान उद्देश्य हो गण। 
राष्ट्रीय महासभा इस प्रकार स्थावतम्दी होपर डायरेक्ट एस्मन! गी 
समयंक हो गई। वैध उपाय तिस्लत हो गये। 

इस तरह हमारी राष्ट्रीय महासभा की स्वायलम्बनन्यृति महात्मा 
जी के नेतृत्व-काल में अपनों पूर्णता को प्राप्त हो गई। लाहौर- 
कांग्रेस के पश्चात्‌ हमारे सर्वेमान्य नेताओं ने सैंकड़ों सभानमचों ते 
निर्मयतानपूवंक अनेक बार इस बात छा खुलासा कर दिया ।कि 
हिल्ृत्यान इंगलेड का डोमिनियन किसी भी अर्थ में नहीं हो सकता; 
क्योकि उसको राष्ट्रीय सभ्यता, दृष्टिकोण तथा आपिक स्वार्थ विलकुछ 
मित्र हैँ । अतएव पूर्ण स्व॒तमता के बिना उसका सामूहिक विकास 
असम्भव है। 

कहने का अभिप्राय यह कि गत पन्नह वर्षों के अन्दर का्रेस की 
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काया बिलकुल बदल गई। काग्रेस से अपना सम्वन्ध-विच्छेद करते 
हुए महात्मा जी ने जो नई योजना बनाई है और जो बम्बई के अधि- 
वेशन में स्वीकृत हो चुकी है, उसके अनुसार तो काग्रेस के प्रतिनिधियों 
की संख्या केवछ दो हज़ार हो गई हँ। सदस्य बनने के नियम भी 
कड़े हो गये है। इस सगठन-योजना का परिणाम यह होगा कि अब 
कांग्रेस के सदस्य वे लोग ही बनना चाहेगे, जिनको देश-सेवा की सच्ची 
लछगत होगी। प्रतिनिधियो की सख्या कम हो जाने के कारण अब 
महासभा के अधिवेशन छोटे-छोटे स्थानों में भी हो सकेंगे और पहले 
की अपेक्ष। खर्च भी कम पडेगा। इस तरह हमारी महासभा अब बडे 
बडे नगरो को छोडकर जिछा, तहसील तथा परगनों की ओर अग्रसर 
हो रही है। भव वह ग्रामीण जनता के द्वारो पर अपना अधिवेशन 
करेगी, क्योकि महात्मा जो की वदोलत हमारे राष्ट्रीय नेताओ को 
इस बात पर पूर्ण विद्वास हो गयाहू कि हमारे देशकी शक्ति 
वास्तव में शहरो में नही, ग्रामीण जन-समाज की जाग्रत आकाक्षाओं में 
सन्निहित हँ। इस व्यापक विचार-परिवर्तत का श्रेय गाघी जी के 
सिवाय किसी दूसरे को नहीं मिल्त सकता। 

गाघी जी आज कांग्रेस से अलग हो चुके हे । इस सम्बन्ध-विच्छेद 
के मूल में जो नीतिमत्ता और दूरदर्शिता है, उसकी चर्चा प्रसगानुकूछ 
हम कभी आगे चल कर करेंगे। परन्तु हमारी इस राष्ट्रीय सस्था 
को महात्मा जी ने जो जान बख्य दी है, वह नष्ट नहीं हो सकती। 
चलतै-चलाते उन्होने एक नई सगठन-योजना भी दे दी है। यदि उसका 
उपयोग हमारे काग्रेस-कार्यकर्ताओ ने ठीक ठीक किया, तो महासभा और 
भी संगठित हो जावेगी। जिस सस्था को इस बात का हौसला हो कि 
वहू आगे चलकर हिन्दुस्थात के लिए पालिमेंट का काम करेगी, 
उसके सगठन और सचालन में ज़रा भी श्िथिल्ता क्षम्य नहीं मानी 
जा सकती। महात्मा जी की इस नई योजना को प्रेरणा देनेवाली 
भावना यही हैँ। आज जिस समय हम इन पक्तियों को लिख रहे हं, 
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हमारे राष्ट्रीय कार्यकर्ता नई योजना के अनुसार काग्रेंस के सदस्य 
बनाने में छगे हुए हूँ! नये संगठन का काम जारी है। उधर महात्मा 
जो देहाती उद्योग-बच्चो के सम्बन्ध में छोगो से परामर्ण छे रहे है औौर 
काग्रेत को वीति-सचाछन का भार अपने योग्य अनुगामियो की जिम्से- 
दारी पर छोड़ कर वे देहाती दर्द जनता की रोटी का प्रश्न हल 
करने में मनत्ता-वाचा-कर्मेणा लगे हुए है। आज कांग्रेस की नीति 
कौंसिलो को ओर मुखातिव है। परन्तु परिस्थिति की छाचारी कछ 
हमरे राजगैनिक्त वातावरण मे कोन-सा नया रग छावेगी, यह कोई 
नहीं कह सकवा। यदि कोई नया प्रसण बा जाय और कांग्रेस-गेताओों 
को कौंसिलो से वाहर आता पडे, तो अब थे महात्मा जी की बदौलत 


समक चुके है कि कोंसिलो के बाहर जननसमाज मे किस तरह काम 
किया जा सकता हूँ। 


अध्याय १९६ 


नारी-जाग्रति 


सुष्टि-कर्ता ने स्त्री और पुरुष के बीच में ऐसा आधार-आधेय 
सम्बन्ध स्थापित किया हूँ कि एक के विना दूसरे का जीवन-निर्वाह 
नहीं हो सकता। समाज को रचना तथा विकास में दोनो का प्रेम- 
मूछक सहयोग अनिवार्य है | जहाँ दोनो में विग्नह हैँ, वहाँ जन-समाज 
की सामूहिक प्रगति असम्भव हूँ। स्त्री और पुरुष दोतो मिलकर ही 
पूर्ण मनुष्यत्व प्राप्त करते हँ। दोनो का सम्मिलित व्यक्तित्व ही 
समाज-सगठन की बुनियाद हैँ। मनुप्यत्व के नाते कई गुण तो उन 
दोनो में समान रुप में पाये जाते है, फिर भी कुछ स्वाभाविक 
विशेषतायें ऐसी है जो खास उन्ही की है । नम्नता, सकोच, सलज्जता, 
करुणा, सहनशीलता, दया, प्रेम और सहृदयता ये स्थ्रियोचित गृण है। 
इसका यह मतलूव नहीं कि पुरुषोचित स्वभाव में इन गुणों का 
बिलकुल अभाव होता है। उसी प्रकार साहस, श्ञौय, |विवेक, दूर-दर्शिता 
एवं परिश्रमशीलता पुरुषों के विशेष गृण #6ं। लेकिन इनका अत्यन्त 
अभाव स्त्रियों में भी नहीं होता। यथार्थ मे सुयोग्य पुरुष तो वहीं है 
जिसकी मानसिक रचना में दो-तिहाई पुरुषोचित और एक तिहाई 
विशेषताये स्तियोचित हो। उसी प्रकार स्त्री-स्वभाव की सुयोग्यता 

दोनो प्रकार के गूणों के सम्यक्‌ मेल पर ही अवलूम्वित रहती है। 
+ प्राचीन भारत स्त्रियों के प्रति वड़ा श्रद्धावान्‌ था। उसकी घारणा 
थी कि जहाँ स्त्रियों का आदर होता हैँ, वहाँ देवता निवास करते है। 
यत्र नार्यस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तत्र देवता ।” दोनो के सामाजिक अधिकार 
समान थे और प्रत्येक धामिक तथा सावंजनिक कार्य में दोनों का 

१७७ 
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सहयोग अनिवार्य मात्रा जाता था। इसी कारण स्त्रियों की शिका 
पर आवश्यक ध्याव दिया जाता था। हमारे प्राचीन साहित्य में, सीता, 
साविदी, दमबन्ती, मदालसा, छोलावती, मैनासुन्दरी, ब्राह्मी सुन्दरी 
के उदाहरण प्रसिद्ध है। इनके सिवाय प्राचीन तथा मध्य-कालछीत वुगो 
में व जाने कितनी सुवोग्य स्तियाँ हिन्दसमाज में हो चुकी है । 
इतिहासो में तो बड़े लोगों की हो चर्चा रहती है, उनमें जन- 
साधारण के लिए कोई स्थान ही नही। 

प्राचीन आव्यों ने भारतीय समाज की रचना स्त्री-पुरुषो की लेहे- 
मूलक सम्बद्धता पर ही की थी। स्त्री पुरुष की अर्धांगिनी मानी जाती 
थी। कोई भी यत्र दोनों के सहयोग के विना सम्पादित नहीं हो संता 
था। भगवान्‌ समचद्न ने वर्म-पली सीता के अमाव में उनकी 
स्वर्ग-मूति को अतिष्ठा की थी, तव कही अश्वमेध यज्ञ पूरा हो त्का। 
आचीन भारत में पुरुषों के प्रत्ति स्त्रियों की आत्म-समर्पण-भावना अपनी 
सीमा को पहुँच चुकी थी, यहाँ तक कि पति की मृत्यु के बाद पलों 
अपने जीवन को निल्थार समझती थी। ऐसी हालत मे वह अपने स्वामी 
के साथ चिता में या तो जोवित जल जाती थी या अपना वैवव्य-जीव॑न 
एक योगिती के समान ब्रत, पूजा तथा तपरचर्या में व्यतीत किया करती 
थी। भारतीय आर्य्यों ने स्त्री-पुरुष के प्रिणय-वन्वव को केवल ताता- 
रिक शरीस्सम्बन्ब ही नहों, उसे चिरल्थायी बात्म-सम्बन्ध मारा 
था। अतएवं विवाह-वन्धन के विच्छेद की कल्पना तक हमारी सम्यता 
ने नहीं की। दोनो का च्ामाजिक कार्य-क्षेत्र एक होते हुए भी गुण- 
थर्मे के अनुप्तार स्त्री-पुरुषों को कर्तव्यन्सीमा निदिष्ट थी। भावी 
नागरिक यानी वच्चो के छालनन्पावन तथा शिक्षान्दीक्षा में ही 
यूह-देवियों का अधिकाश समय जर ध्यान खर्च होता था। वे खात- 
खास सार्वजनिक कार्यों में भी भाग छेती थी। पुरुषो का बधिकाश समय 
बाहरी सामाजिक क्षेत्र में धनोपाजजन, अध्ययन, अध्यापन, व्यवत्ताय, 
वाणिज्य तथा अन्यान्य प्रकार के जोवन-मग्राम में व्यतीत होता था। 
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कहने का साराशध यह कि भिरतीय सश्यता की नींव स््री-पुरुपो की 
प्रतिस्पर्वा एव प्रतिदन्द्रिता में नहों, दोनो के कर्तव्य-मूलक सहयोग पर 
ही डाछी गई थो ! दोनो के मध्य ऐसे आदर्श सम्बन्ध की योजना आज तक 
भारतीयों को छोडकर किसी दूसरी मानव-जाति ने नहों की। 

परन्तु काल की गति ऐसी कुटिल होती हँ कि किसी के भी दिन 
समान रूप से नहों जाते। भारत के भाग्य ने भी पलठा खाया और 
उसके लिए भी दुदितों का दौर-दौरा शूरू हुआ। हिन्दुसमाज की 
सम्बद्धता कालान्तर में शिथिरू होने छूगी। जिस वर्णाश्रम-धर्म को 
बुनियाद पर उपकी रखना हुई थो, उसक, कई 'कारणों से शर्ने शर्ते 
हास होने लग।। यह एक ऐसा गम्भीर प्रब्न हैँ कि एक समूचे ग्रन्थ 
के लिए प्रतिपाद्य विषय हो सकता है। फिर भी हम यहाँ पर इतना 
सकेत कर सकते हूं कि हमारी. सम्मति मे हिन्दू-समाज के भीतर वर्ण बौर 
आश्रम-धर्म में सम्बन्ध-विच्छेद हो जाना ही हिन्दूसमाज की पतन- 
शीछता का मुस्य कारण हुआ। प्राचीन आचार्यों ने वर्ण-व्यवस्था के 
साथ साथ आश्रम-धर्म की रचना इसलिए की थी कि दोनों एक 
दूसरे के परम सहायक होते रहे। वे परस्पर किस प्रकार की सहायता 
पहुँचा सकते है, इसका खुलासा करना भी हमें यहाँ अभीष्ट नही 
हैं। यहाँ इतना ही कह देना पर्याप्त और प्रासग्रिक होगा कि हिल्दू- 
समाज कई कारणों से अपने उत्कर्ष के मार्ग से विचछित हो गया और 
उसकी व्यवस्था विनो-दिन विगडती गई। यह अधोगामिनी क्रिया 
सदियों तक जारी रही। 

£जब किपी जाति की सामाजिक व्यवस्था विगड जाती है, तव उसका 
दुष्परिणाम मंनृष्य-जोवन के प्रत्येक क्षेत्र पर होता है []अप्रते विभूति-वर्णन- 
वाले अध्याय में हमने ऐसी सामाजिक दुरवस्था का कुछ सक्षिप्त वर्णन 
किया है। उसका सबसे पहला असर लोगों की 'शिक्षा-दीक्षा में होता 
हैं। मनृष्य अपने वर्ग के सामूहिक स्वार्थ से पराद् मुख होकर व्यक्तिगत 
स्वार्थ को हो अपने जीवन का लक्ष्य बना छेता हैँ। स्वार्थ-पर वाता- 
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दरण मे स्त्रो और पुरुष के बोच स्नेह का सूक्ष्म स्तायु ढोछा होकर 
टूट भी जाता हूँ । जहाँ लोगो में स्वार्थ-परता समाई, वहाँ स्त्री और 
पुरुष भी परस्पर व्यवह(र में स्वार्थी वन जाते है। सच पूछा जाय 
तो इन दोतो का सुयोग्य सम्बन्ध जब तक बना रहता है, तंव तक तमाजे- 
शखखला को कडियाँ दूटती ही नहीं। ऐसी स्वांपर अवस्था हि्दू-समाज 
के लिए भी उसके दुदिनों में आाई। उसका परिणाम यह हुआ कि पुष्य 
स्त्रों को विस्पोषित आत्म-समपंण-बुद्धि का दुरुपयोग करने लगा 
[जब मतृष्य गिर जाता है, तभी वह अपने को ऊँचा सममता हूँ पु्ठ 
अपने कर्तव्य-पथ से गिर गया और इसी कारण वहें अपने को स्त्री 
से अधिक महत्त्व देने लगा।| वह ऐसे ऐसे सामाजिक नियमों की रचना 
करने रूगा, जिनके अनुसार स्व्रियो को समाज में गौण स्थान मिलने 
लगा। केवल बच्चो को जन्म देता तथा उनका लाहन-्पालन करना ही 
उनका एकमात्र कर्तव्य माला जाने लगा। अतएवं उनके छिए शिक्षा 
को अनिवार्यता भी दूर हो गई।| परिणामस्वरूप वे अधिक्षित रहीं 
लगी। शिक्षा के अभाव में उन वेचारियों की बुद्धि कुठित होते छगी। 
वे जीवन को परिवर्तनशील परिस्थितियों से अनगिज्ञ रहने छंगी। 
बच्चो के लालन-पाढव के लिए भी कुछ कम शिक्षा नहीं चाहिए। 
अतएव अशिक्षित माताये अपने इस प्रधान कर्तव्य में भी विफल हो चरी। 
माताओं को इस विफलता का परिणाम समाज तथा राष्ट्र के लिए 
गहान्‌ घातक होता हूँ । भावी सुबोग्य नागरिकों के अभाव में छोगो की 
उच्छुलुलता तया स्वार्थ-परता और भी बढ़ जाती है। बस एक बुराई 
इस तरह दूसरे को सहायक हो चली । इस प्रकार अपनी महिलाओो की ओर 
दुरलक्ष्य करके हम पुरुषोचित पथ से स्वय भी भ्रष्ट हो गये। आज हम उसी 
जोये हुए पुरुषार्थ को तछाश में है। उत्तके अभाव में आज हिल्ुस्थात 
आठ-आठ आँसू रो रहा हूँ। 

गाज हमारो मात्ताओं और बहिनो को अवस्था बडी शोचेनीय 
हैँ। वे अशि्षित तो है ही, पुरुषो के स्वार्यी हाथो में गोया गुडिया वेद 
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चुकी है। घर की चहारदीवारी के भीतर उनका चिरन्तन निवास हो 
गया हूँ। वही उनके ससार की सीमा है। यह विद्ञाक सुन्दर ससार 
उनकी कौतूहलू-पूर्ण आाँखो से ओमल है । दुनिया में क्या हो रहा है, पृथ्वी 
कितनी बडी है, उस पर कैसे कैसे छोग रहते है, उतकी विचार-धारा 
तथा सभ्यता कैसी है, हम किस देश के निवासी हँ, हमारी सभ्यता वया 
है, तथा हमारे सामाजिक दोष क्या है और हम उन्हे कैसे दूर करे-- 
इन बातो को कल्पना तक हमारी गृह-देवियों को नहीं हैं। ऐसी हालत 
में वे पुर्षो की सहायक तो होती ही नही, प्रत्युत वाघक भी हो रही 
है। जहाँ के पुरुष हो अज्ञानी और अशिक्षित है, वहाँ की नारियों की 
दुरवस्था राम ही जाने। 

हमारी स्त्री-पुरुष सम्बन्धी इस विषमता की ओर तिरस्कार की 
जेंगुल्ली दिखाते हुए कई विदेशियों ने मृक्त-कण्ठ होकर कहा है कि स्त्री- 
शिक्षा के अभाव में हिन्दुस्थान अपने पैरो आप खड्य नही हो सकता। 
एक ही डैने के व पर पक्षी उड नहीं सकता। उसका गिरना अवश्य- 
स्मरावी है। हिन्दुस्थाव के सम्बन्ध में ऐसा आक्षेप करनेवाले 
इन विदेशियो की आन्तरिक भावना चाहे बुरी हो, पर उनके कथन में 
तथ्य जरूर है । जब हम स्वय अपनी स्त्रियों को परदो से मुक्त नहीं 
कर सकते तो विश्व-विधाता किस नियम के आधार पर हमे परतत्रता 
से मृक्त करेगा | यही तो उसके सामने भी अडचन है। 

हिन्दुस्थान की सर्व-साधारण स्त्रियों की कैसी हालत है ? उनके 
दुर्भाग्य का श्रीगणेश उनके जन्म ही से होता है। लडकी हुई, सारा 
कुटुम्व कुम्हला गया। और तो क्‍या, स्वय माता का जी ज़रा कच्चा हो 
जाता है। यदि उसके एक-दो भाई हुए, तो परिवार भर का अधिक 
से अधिक दुलार लडको के लिए सुरक्षित रहेगा । लडकी लडके की हँसियत 
को नही प्राप्त हो सकती, क्योकि वह दूसरे घर की सम्पत्ति मानी जाती है । 
कत्याओ के सम्बन्ध में समूचे हिन्दु-समाज की यही अन्तर्गत धारणा है। 
यही कारण है कि जहाँ छडको के लिए ऊँची से ऊँची शिक्षा की व्यवस्था 
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होती है ओर उनके भविष्य-निर्माण के छिए सैकड़ों और हजारों रुपये 
ख़ब्चे किये जाते है, चहां निरक्षर लड़कियाँ केवल दो-चार गहनें, कुछ बर्तन 
और कपडे-छत्ते के साथ दूसरे घर को विदा कर दो जाती है। वह भी 
ऐसी कच्ची उमर में जब कि उन्हें माता-पिता के छाड़-प्यार वीं अधिक 
से अधिक आवश्यकता रहती है। उन वेचारियों के लिए वाल्यावत्या 
तथा उसके स्वच्छन्द आमोद-प्रमोद मानों विधाना ने बनाये हो नहीं। अपने 
अपरिपक्त ध्रोर और मन को लेकर वे युवतों होने के बहुत पहले 
हो पति-गृह को चली जाती है और वहुत ही कच्ची उमर में मात्तायें भी 
वन जाती हूं। उसका परिणाम उनके स्वास्थ्य पर वडा अनिष्टकारी, 
होता हैँ । अनेक लडक़ियाँ यध्मा का शिकार हो जाती हूँ और जीवन 
के मध्याह्न में हो अपने नन्हे नन्हे बच्चो को छोडकर चल वसती है। 
यदि जौती रहो, तो सास के दुर््यंवहार तया अन्यान्य छोगों की 
लगा से वे अपनों गृहस्थी की प्रारम्भिक अवस्था में कुछ वर्षो 
तक वहुतत कष्ट पततो हं । परिणाम यह होता हूँ कि जरा के बहुत पहले 
उनके जीवन का केवल भग्न।वर्शेप ही रह जाता है। इस शारीरिक तथा 
मानसिक दुरवस्था के साय उनका अज्ञान भी इतना चढा-ढा रहता है 
कि वे स्षिवाय गहनो अयव। दीगर घरेलू बातो के किसी दूसरे विपय 
को चर्चा हो नहों छेड सकती। बाहर की विशाल दुनिया उनके लिए नहीं 
है। हिन्दगृहस्थी को इस चहार्वीवारी के भीतर ही स्त्री मरती- 
जोतो है। यह हालत अधिकाश नागरिक गृहत्त्यी की है। देहात में रहने- 
वाली स्त्रियाँ यदि घर में नहीं, तो अपने गाँव मे ही आजीवन बन्द 
रहती है। ऐसी माताओ से हम स्वराज्य के अधिकारी भारतीय पुत्रों 
को आशा करते हू | इसमें सन्देह नही कि जब तक हम अपनी स्त्रियों 
की ओर श्रद्धा और आदर की दृष्टि से देखना न सीखेगे, तव तक दुर्देव 
हमारा पीछा न छोड़ेगा। जव हमारी गृह-देवियों की पूजा होगी, 
तमी हमारे घरों में देवताओ का निवास होगा। जहाँ उनका निवास 
है, वहाँ दुर्दव कहाँ ? 


(,(थ३े ) 


फिर भी अपनो वर्तमान हीनावस्था में भी भारत की बारी आदर- 
णीय है। उसकी वृद्धि कुष्छित है, पर उसका हृदय सुन्दर हँ--सद्भावना- 
पूर्ण है। वह अपने नैतिक वल में भारतीय पुरुष से अभी भी कई दरजे 
बढ़कर है। उसके सस्कार अभी भी अच्छे हैँ। पुरुष के प्रति अभी भी 
उसकी आत्म-समर्प॑ण-बुद्धि प्राय वंसी ही वनी हुई।है। अपने गृह-कार्य 
में वह अम्ो भो दक्ष है, ओर हिन्दू-गृहस्थी की गई-गूज़री विशेषता 
उप्तो की वदीछूत वती हुईं हूँ । उसका हृदय शुद्ध और सरल हूँ । भारतीय 
नारो की इसी सहृदयता पर महात्मा जो भुग्ध है। देखिए उनके 
प्रति सम्बोधन करते हुए वे क्या छिखते है-- 

“भारत को नारियों ने गत वारह महीनों मे बडे आहचर्यजनक 
काम किये हेँ। उन्होंने अपने कर्तव्य का निर्वाह शान्ति-पूर्वक दया की 
मूर्ति के समान ही किया हूँ। उन्होने अपने सारे जेवर दे डाले। चन्दो 
के लिए उन्होने घर घर फेरी दी। धरना देने का काम भी उन्होने किया! 
पहले जो सुन्दर सुन्दर और महीन मिल को साडियाँ पहनती थी, उन्होने 
शुद्ध पर मोटा खटर का कपडा धारण किया और इस प्रकार अपनी 
आन्तरिक पवित्रता का परिचय दिया। यहू सब उन्होंने स्वराज के 
लिए, खिलाफत के लिए और पजाव के अत्याचारों के विरोध में किया। 
उनका आत्म-समर्पण एकदम निर्दोष हैं। उनके इस उत्साह को देखकर 
मुझे विश्वास होत। हँ कि ईश्वर हमारे साथ है ।" 

जिस समय हिन्दुस्थान की अधिकाश्य स्त्रियाँ अधिक्षित और अत्यन्त 
पराघीन अवस्था में पडी हुईं अपना उल्हास;:हीन जीवन व्यतीत कर 
रही हैं, उस समय शहरो में रहनेवाली कुछ पढी-लिखी महिलायें 
कुछ कुछ चेतनता प्राप्त कर रही हैँ। उनमें से अधिकाश सख्या उन 
स्त्रियों की है, जिन्होंने विश्व-विद्यालयों मे अंगरेज़ी की शिक्षा पाई 
हू। उन्ही के प्रयल से एक अश्विल भारतीय स्त्री-सभा की भी सृष्टि 
हो चुकी है। उसका अधिवेशन नियमित रूप से कुछ वर्षों से होने 
लगा है। और उसमें कुछ ईसाई, कुछ पारसी, कुछ हिन्दू और कुछ थोडो 
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त॑रपा में मुल्तिम स्प्रियाँ जिन यूरीप्र के 'सफ्तेजिम्द' आन्दोहन दी 
हवा लग चुकी है, शामिल हुआ करती है। ययाय॑ में इन बथोड़ीनसी 
पढी-ठिसों स्त्रियों के इम स्वत्य प्रथल को भारत की सर्वन्याथारण 
स्थियों का प्रतितिभित्व देना अनुनित होगा। इन अधिवेशनों में 
डइब्होम', 'वर्य उल्ट्राड', तबा स्त्रोस्यातबूव-सस्खन्धी अन्यान्य परिचमो 
उग की माँग पेण को जाती हे बौर समा बरणल हो जाती हैँ । कौमिछो 
में जाने को मनोवृत्ति इन पश्चिमी टॉँचें में टठी हुई बस्यननमुक्त 
स्थियों में विशेष मात्रा में दिसाई देतो है। ययावे में उन्हें अपने 
भारतीय सस्कार तवा व्यवस्था का बुछ भी जान नही हैं। अपनी जमीन 
ने उनके पंर उखड गये हैं। हमारे राजनैतिक नेतृत्व में जो घोडो- 
नी भिक्षित महिलाये दिसाई देतो है, वे भो पसो अणी में है। उनका 
सम्पर्क सर्व-याधारण पृष्पों से भले हो हो, प्रस्तु भारत की नारियो 
से उनका कोई हृपाव नहों। 

आज तक हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय नेताबों में ऐसा एक भी (रुप 
महात्मा भाधी के सिवाय पैदा नहीं हुआ, जिसने त्थियों के अन्तपुर 
में प्रवेश किया हो। छोकमान्य तिलक इस देश के सर्वमान्य नेता हो 
गये है। परन्तु अन्तपुर तक उनकी मो पहुँच ने हो पाई। जिम् 
देश में स्त्रियों की स्वच्छदता ने लोगो को इतनी निरागा हो, गहाँ 
गृहपी की चहारदीवारी के अन्दर स्थ्रियो के लिए सूर्योदय और तुर्मास्त 
भी होता हो, वहाँ प्रवेश करने का अधिकार यदि किसी को मिल 
यकता हूँ वो उसे जन-समाज में अत्यन्त श्रद्धा का पांव होता चाहिए। 
ऐसी विलक्षण और अद्वितीय पाजता गांधी जी के सिवाय वर्तमान 
भारत में किसी को नही मिल पाईं। हिल्दुस्थान में ऐसी अप्रत्िम श्रद्धा 
का पात्र एक महात्मा ही हो सकता है, चाहे फिर वह अरधेन्त 
अवस्था में हो क्यो न प्रकट हो। हिल्दुत्थान अपने आदर पुरुष को पक्सर 
बिपड़ो में पहचानता आया हैँ। त्याग और वैराग्य की इस देश में 
सर्वत्र पुजा हैं। यह उसके आध्यात्मिक सस्कारो की प्रेरणा का परिणाम 
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हूं। कोरी विद्धत्ता विद्यातो के बीच भले ही सम्मान की दृष्टि से देखी 
जावे, लेकिन भारतीय जन-समाज आमतौर से सदाचरण का उपासक 
है। हमारो स्त्रियाँ अशिक्षित है, इस कारण केवल पाण्डित्य उनके 
लिए कोई मशरफ की चीज नहीं। अतएवं केवल वागविछासियों से 
हिन्दुस्थान की स्त्रियाँ किकती है। परल्तु उन्हे ज्योही इतना विदवास 
हो गया कि अमुक आदमी सत्पुरुष और साधु है, त्योही वे अपने मुँह 
पर से घूँघट उठा छेती है और नि सकोच होकर बातें कर सकती है। 
भारतीय स्त्रियों में महात्माओ के प्रति जो ऐसी सस्कार-जन्य 
आदर-बुद्धि है, उसका अनुचित काम आज-कल के अनेक छद्मवेशी, कुटिल- 
द्वदय साधु, महन्त और पुजारी उठा रहे हे । 

गांधी जी के राजन॑तिक क्षेत्र में पदार्पण करने के पहले स्वराज्य- 
आन्दोलन में भारतीय स्तियो का कुछ भी योग नहीं था। वे जानती 
तक नही थी कि स्वराज्य किस चीज का नाम है और उसे प्राप्त करने 
से क्या छाभ होगा। यथाय में गाधी जी के आने के पहले हमारे राजनैतिक 
आन्दोलन का स्वरूप ही कुछ ऐसा था कि उसमें हमारी स्त्रियाँ 
कुछ भाग ही नहीं छे सकती थी। कौंसिलो के सभा-मचों पर वैध 
उपायों का अवलम्वन तथा तत्सम्वन्धी वाव-विवाद केवल पुरुष ही कर 
सकते थे। उनकी भी सख्या जन-समाज में थोडी ही थी। परन्तु महात्मा 
जी के नेतृत्व में श्ाव्दिक वितण्डावाद हमारे राजवैतिक क्षेत्र से एक- 
दम उठ गया। ठोस कार्यों का जमाना आगया। इस गाघी-युग में एक 
कर्मशीक देशभक्त के लिए केवल मौखिक योग्यता हेय हो गईं। 
स्वतत्रता की वलि-बेदी पर आत्म-समर्पण करने का युग आया। इस 
काम में हिन्दुस्थान के कॉसिलवादी विद्वान जो केवल वक्‍तृता देना ही 
जानते थे, विछ़कुछ नाछायक सिद्ध हुए और गाघी जी की शान्ति- 
सेना में अपना तन, मन और घन अर्पण करने के छिए वे लोग तैयार हो 
गये जो न तो वहुत पढे-लिखे थे और न जिनको राजनीति का कोई 
ज्ञान ही था। परन्तु उनमे सहृदयता थी, देश के लिए सच्ची छगन 
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थी और अपने मन्तव्य पर मर मिटने की मनोगत आत्या थी। यह 
गावी जो का फूँका हुआ जादू था जो इस अपठ जन-समाज पर वात'की 
वात में काम कर गया। ऐसे छोगो में हिन्दुस्थान की स्तियाँ भी थी। 
जिन छोगो ने महिलाओ कीं किसी विरादू सभा में गावी जी के 
सामने अपने प्यारे आमूषणों को सहर्ष उतार कर देते हुए अपढ़ 
स्त्रियों को देखा होगा, उन्हें इस वात पर विश्वास होते देर न लगी 
होगी कि हमारो वहिनें अपनी इस हीनावस्या में भी नमस्कार करने 
योग्य है। वे अशिक्षित है सही, पर उनके हृदय पवित्र है, उदार हैं 
और सद्भावनापूर्ण है। उन्हें केवल विवेक की आवश्यकता है, फिर 
देखना, भारत का स्त्रोत कंसा खिल उठता है। उसका सानी फिर 
सप्तार में ढूंढने से भी न मिलेगा। 

अपने गये गुज़रे दिनो में भी इस देश की नारियों ने अपने निष्किय 
ओर क्ियात्मक सत्याग्रह से जित्त स्वाभिमान-बुद्धि का परिचय दिया 
और जंतो शूरोचित दृढता दिखाई, वह संसार के इतिहास में एक ऐसी 
घटना हैँ गिसकी जोड का दूसरा उदाहरण अन्यत्र न मिल सकेगा। 
उडा-पुलिस के सगठित दर को देखकर जहाँ पुरुषों के भी छक्के छूटते 
थे, वहाँ हिन्दुस्थाव को अपड परल्तु सुप्स्कृत तारियाँ जुलूस लेकर 
दृढता-पूर्वक आगे बढ जाती थी। इस प्रकार थे एक बार अधिकारियो 
को भो घबराहुट ओर किकतत॑व्य-विमूढना की हालत में डाछ देती 
थी। राष्ट्रीय भड़े के लिए कई स्थानों पर उन्होने गोरे सिपाहियो 
से भो छीना-कपटी सफ़लता-पूर्वक की है। सैकड़ों की तादाद में थे 
हँसतो हंसती जेछ चलो गईं। कई तो अपने नवजात शिशुनो को लेकर 
सरकार को मेहमान हुईं। सुनने में जया है कि कई ने उस कृष्ण-जन्म- 
सदन में अपने पुत्र-रत् को पहुंछे पहछ देखा । कई वीमार हुई, पर अपने 
स्वाभिमान के पथ पर अडो रही, जरा भी विचलित नही हुईं। पजाव 
की देवी उमिला के दब्द इन पक्षितयों के लेखक के कानो में इस 
समय भी गूंज रहे है। जेल जाते समय हमारे कार्यकर्ता तथा नेता 
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सर्वे-साधारण को जो सन्देश दे जाते थे, उन्हे हम सुना करते थे। परल्तु 
आज हमे वे सब विस्मृत हो.गये हे । छेकिन देवी उमिला के वे.मनोहर 
शल्द आज भी हमारे हृदय और आत्मा को पुलकित बना रहे है। देवी 
जी की वाक्य-रचना सुन्दर थी और उससे भी अधिक सुन्दर थी 
उनकी भावना। देखिए, उनके सन्देश में भाषा और भावना का 
सम्मिलित सौन्दयं कैसा मनोहर हाँ 

देवी जी ने कहा था-- 

“पिता जी मुझे काश्मीर बुला रहे हे। पर मेरा काइमीर तो 
जेल में हैं, जिसके अन्दर पाथिव जगत्‌ की सबसे सुन्दर विभूति--गाधी 
बन्द है ।” 

काइमीर के नन्‍्दन-वन मे परमात्मा की विभूति अवश्य दिखाई 
देती है। परन्तु गाघी जी के जीवतनमे जिस विभूत्रि के दश्न हमे 
होते हूँ उत्तकी सुषमा कुछ और है। उसका सानी काश्मीर के काननो 
में कहाँ । ऐसा सोन्दर्य-पुज गाघी जहाँ विद्यमान हो, वह जेल जेल नही, 
सौन्दर्य और उल्लास का उद्यान है। 

इस प्रकार भारत की स्त्रियो ने महात्मा जी के राष्ट्रीय कार्यक्रम 
में जो छूगन दिखाई, वह भनृष्य-जाति के इतिहास मे अप्रतिम है, 
इसमें ज़रा भी सन्देह नही, गाघी जी ने इन नारियो के हृदय को अपनी 
तपस्या के वल पर ही जीता हूँ। जहाँ कही वे जाते थे, साव॑जनिक 
सभा के सिवाय एक खास महिला-सभा की योजना जरूर की जाती 
थी | गराघी जी के पैर छूने के छिए तथा कुछ मेट चढाने के लिए उनका 
ऐसा ताँता छग जाता था कि उन्हे कई स्त्री-समाओं में बोलने के 
लिए अनुकूल अवकाश ही नहीं मिल पाता था। देहात की भोली- 
भाली स्त्रियाँ उनके दर्शन से कृत-झत्य हो जाती थी और उन तक न 
पहुँच सकने के कारण दूर ही से प्रणाम करके अपने बच्चों के लिए 
आशीर्वाद, ले लिया करती थी, महात्मा जी के सामने सहर्ष उतारे 
हुए जेवरों का ढेर छग जाता था। दरिद्व वृद्धाये श्रद्धातिरिक मे आकर 
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अपने कथील के कडें हो उतार कर दे डालती धी। हृदय को पहचान 
करनेवाले सहृदय गाधी जी इस दृश्य को देखकर गदग़द हो जाते थे । 
हिल्दुत्थान का यह स्वसाज्य-्आान्दोलव यदि हिसात्मक होता, तो ईुछ 
थोडे ने पृरुष हो काम बाते सव नहीं । परलु महात्मा डी के विरोत 
का ढग हो कुछ ऐसा था कि उसमें बच्चे, वूढें और स्त्रियाँ भी उनी 
खबी के साथ योग दे सकती घो। विशेषक्र निप्किय, प्रतिरोध 
(२४४४७ 7४श४अ॥06) का तरीका तो ऐसा है कि उसको 
जितनी अच्छी तरह अमछ में स्त्रियाँ छा सकती है, वैसा पुरुष भी नहीं 
कर मकते। इस तरह का विरोब स्त्री-स्वभाव के अनुकूल भी हैं! 
बहुवा अपनी नाराजगी प्रकट करने के ल्ए गृहस्थी में स्तियाँ विरोप 
के इस निष्किय रूप का उपयोग किया भी करती है। इस ठग के विरोध 
के लिए जो सहन-शील्ता तवा मानसिक्त शक्ति चाहिए, वह॑ कदीजित, 
स्त्रियों में पुतपो से अधिक मात्रा में पाई जाती है। स्व्ी-त्वभाव की 
यह अनुकूछता भो एक ऐसी वात थी जिसके कारण महात्मा जी की 
महिलानममाज में इतनी अधिक सफलता मिली । 

जो हो, गायी जी के जहिसात्मक आन्‍्दोहत की वडी से बढी विशेषता 
वो यहो है कि उतने हिन्दुस्थान के स्त्री-ममाज में बहुत ही थोडे 
समय में ऐसी विलक्षय और व्यापक चेतनता जाम्रत कर दी कि सदी 2 
काम दस वर्षों के अन्दर हो गया। विदेशी वस्त्रों की दुकानों के सामने 
चरना देकर रापरवाह पुस्षो के हृदय पर भी हमारी वहिनों ने ऐसा 
प्रभाव डाला कि उनके भी कान खडे हो गये। उनकी इस अमूल्य सहायता 


. 
द्र्ड 


से वायकाद के कार्यक्रम को खूब तीव्रता मिली । उसका वादा 
ज्यघान भो विदेशी रोजगारियों पर पडा। उसकी मार से छुकाशावर 
बनी भी कराह रहा है। हिल्दुस्थान के लिए बनी धोतियाँ इंगलेड 
में विन्डो-स्क्ोन' का काम देने ल्गी। 

कई नगरो में ये स्वियाँ डिक्टेटर वा भी काम कर रही थी। बस्बई 
सरोशे भहर में 'पिकेटिग'ं करता उन्हों का बाम था। उस दिवों 
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केसरिया साडी का नज़ारा जिसने देखा होगा, वह उस दुद्य को कभी 
नहीं भूल सकता। भारतोय ललनाओं की इस विलक्षण जाम्रति ने 
हमारे विदेशी आलोचको को भी चौकन्ना कर दिया। वे समभने 
लगे कि हिन्दुस्थान की स्त्रियाँ आखिर ऐसी मूक और निस्सहाय नहीं 
हूँ जैत्वा कि वे समभते आये थे। भारत की वहिनो और माताओं की इस 
अद्भुत सजीवता का सोलहो आने श्रेय गाधी जी के सिवाय किसी 
दूसरे को नहीं' मिल सकता। 

महात्मा जी को भारतीय महिलाओ से जो ऐसी अपूर्व सहायता 
मिलो, उसका कारण आन्दोलन की अहिंसात्मकता तो क्रूर थी, 
परन्तु एक दूसरा सवव और भी था! गाधी जी ने सत्य ओर अहिंसा 
के आधार पर अपने कार्यक्रम को विशुद्ध धामिक रूप दे दिया था। 
यथार्थ में देशोद्वार का काम धर्म-मूलक ही है। धर्म-भावना की यह 
प्रेरणा भारतीय ललनाओ के हृदयो में जादू का काम कर गईं । यो तो 
समूचा हिन्दुस्थान धर्म-प्राण देश है। पर हमारी स्त्रियाँ धर्म ही के 
नाम पर जीती हू और धर्म ही के नाम पर कप्ट-सहन की अग्रतिम 
क्षमता भी दिखा सकती है। पुरुषो मे आज दिन जो यत्‌किचितू 
घामिकता रह गई है, वह हमारी इन गृह-देवियों की ही बदौलत है। 
गाघी जी ने उनकी धर्म-प्रियता का खासा समयानुकूल सदुपयोग किया 
मौर उत्ते एक नया रूप और नई दिक्ला दे दी। जिन्हे राष्ट्रीयता की 
कल्पना भी नहीं थी, वे उनकी प्रेरणा से देश के नाम पर मर मिटने 
के लिए तैयार हो गईं। क्यों न होती, जब उनके सामने गाघी जी ने 
सीता, सावित्री और दमयन्ती का चिर-परिचित मनोगत बादर्श 
ऐसी युक्ति-यूर्वक रखा और कहा कि “वहिनो, हमारा यहें देश दरिद्द 
हो चुका है, यहाँ लाखो और करोडो गरीब किसानों और मजदूरों 
को भर पेंट खाने को नहीं मिलता । अपनी स्त्रियों की रज्जा ढाँकने 
के लिए उनके पास काफी वस्त्र ही नही हूँ । ऐसी हालत में तुम्हे ये 
वेशकोमती वस्त्र और आभूषण शोमा नही देते। ध्याव रखना कि रावण 
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के राज्य में सीता ने जेवर नही पहले थे।” हिन्दू-वारियाँ अपनी बाराध्य 
देवो सती तोता की करण-कथा तथा त्याग-भावना के इस पवित्र आदर्श 
को सुन-समझकर श्रद्धातिरेक से प्रेम-विभोर हो जातो थी। गादी 
जी के सामने चात की वात में आभूषगों का ढेर छग जाता था। 


लोग नासमभझ होते हैँ जो हीरे और मणि की ताक में 
भूगर्भ को खोदते फिरते है। जितना प्रयास वे इन भडकीले पत्थरों की 
खोन में किया करते है, यदि उसका चतुर्वाश भी वे नारी-हदय के सपुदिति 
दृदय-कोप को खिलाने में द्च॑ कर दे तो इन देवियों के हंदयनार्भ 
से ऐसे अलौकिक देदीप्यमान और मनोहर रत इतनी जधिक सत्या 
में एक के दाद एक विकल पढ़ें कि हमारा यह होन जन-ममाज देवी 
अम्पत्ति से मल्ा-माल हो जाय जौर उसके तिमिरावृत हृदय का एके 
एक कोना सद्भावनाओं से भासमान हो जायें। समुद्र-्मन्थन के दर 
देवताओं ने सिर्फ चौदह्‌ रत्न निकाले थे। परन्तु शुद्ध ततोगुणी शिक्षा 
और सरकार के मान-दण्ड से भारतीय ललनाओ के भ्रश्गान्त हृदय-तागर 
से चौदह सौ नही, चौदह हजार ऐसे अनमोल भाव-रत्वों का आविर्माव 
हो, जिन्हें देखकर एक वार देवताओं को भी दौँतो तछे उँगली दवावी 
पदेगी। कौन कह सकता हैँ कि हमारो माताओं, बहिनो तथा स्थियो 
के अगिक्षित और नि शब्द हृदयों में कितती मूक वेदनायें भरी है? 
कौन कह सकता है कि सुतंस्कृत वाक-शक्ति के अभाव में कँसे 
कैसे सुन्दर सदमावना-सुमन उनके हृदय रूपी उद्यानों में सम्पुट्ति ही रह 
जाते हैं, खिलने नहों पत्ति। अमागा भारत उनके स्वर्गीय सौरभ से 
ववचित हो रहा है। उन्हें देखनेवाछा प्रखनेवाला कौन है' 


कितने बेताब है जौहर मेरे आईने में। 
किस तरह जलवे तड़पते है मेरे सीने में ॥ 
इस गुलकश्न में मगर देखनेवाल् हो नहीं। 
दाग चीने में जो रखते हे वो छाछे ही नही॥ 
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नारी-हृदय के गुलशन में जो फूल खिलते हे, उनका देखनेवाला 
कोई नहीं! अफसोस ! | 
फिर भारतीय नारी का हृदय | वह तो अपनी सुपमा से नन्‍्दन-वन 
को भी मात करता है ' हमारी भारतीय ललनाये शब्दो से अश्विक्षित 
हैँ । विश्वविद्यालयों में उन्हें ट्विगनामेट्री' डिफरणियल, केलकुछम, 
ज्यामेट्री तथा विज्ञान की शिक्षा नहीं मिली है, परन्तु जन-समाज को 
उदार और कर्तव्य-निष्ठ वनानेवाले शुद्ध और शीलोचित सस्कारो 
से उनके हुदय ओत-प्रोत हें । उनके पावन भाव-प्रवाह में हीन से हौन 
मनृष्य भी एक वार निमज्जन कर ले, तो वह दानव से देव बन जाये, 
मनुष्यत्व प्राप्त करना तो कोई वात ही नहीं। 
आज भारत के पुरुष इतने निकम्मे और नाछायक क्यो हो रहे है ? 
जाज परतत्रता की बेडियों को पहने हुए भी पान चवाते हुएवे 
इतने प्रसन्न-मुख क्यों दिखाई देते हे ” आज उन्हें अपनी हीनता 
कायल क्यो नहीं करती ” आज उनकी पुरुषोचित बात्म-अतिप्ठा और 
गौरव-बुद्धि लुप्त क्यो हो रही हैँ ? इतना अपमान सहकर भी वे क्यों 
जी रहे है ? केवल इसी कारण कि वे अपने मनृध्यत्व से भ्रष्ट हो 
चुके हैँ। सिर्फ इसी लिए कि उनके हृदयों में वह सचालन-शक्ति नहीं 
है जो उन्हे बेचैन बना दे। ऐसा हृदय, ऐसी सचालन-शील सदू- 
भावना , ऐसी कायकारिणो शक्ति उन्हें अपनी माताओं से मिलेगी, 
बहिनो से मिलेगी, अन्यत्र और अन्यथा नहीं। हस्त दुर्दमनीय स्वाभिमान- 
वृद्धि का देनेवाला, इस ससार में दूसरा नहीं, भिमुवत में भी नहीं 
है। महिरावण से युद्ध करते हुए राम---छूकाविजयी राम--क्छान्त हो 
गये, अपने पीझष से निराश हो बैठे! उस समय उनकी सहायता 
किसने की थी, किसने उन्हें त्राण दिया था? भारत की आदर्श-वारी 
सती सीता ने | 
परन्तु आज भारतीय ललनाओ के दृदय-हार बन्द है। सामाजिक 
अव्यवस्था तथा अनावश्यक वन्बनों से सकुचित होकर वे कुण्ठित हो 
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चुके है। पुरुषो के अनाचार-जनित सन्तापों से सतप्त होकर वे भुछपत 
गये है। आज उनकी परावीन और परितण दया का हृ।ठ एक अच्तर्यामी 
परमात्मा ही जानता हैँ। कदाबित्‌ वह भी समवेदना से पीडित होकर 
अपनी सारी शक्तियों को समेट कर वहां |जा बैठा हूँ। अन्यथा हम 
सरीबे होन भारतीय पुरुषों मे उसकी दैवी सम्पत्ति 'का ऐसा अनिष्द- 
कारी अभाव क्‍यों दिलाई देता ? 

सृष्टि-सहार के वाद कन्पान्त में यदि कोई सूप्ठिकर्ता से यह अरन 
करेगा कि तुमने अपने सत्तार में सबसे अनूठी चीज़ कौनन्मी वदाई थी, 
तो इसमे सन्देह नहीं कि विवाता मुग्ध-कृष्ठ होकर कह उठेगा “भारतीय 
नारो।” सीता, सावित्री, दमयन्तो तथा द्रौपदी के स्मरण से वह 
पुलकित हो जावेगा । उप्तकी सर्वनाश-दर्शी निष्धुर आँखें एक बार आँसुओ 
से ओत-ओ्ोत हो जावेंगी 

भारतीय नारी, तुम धन्य हो ! वह तुम्हारी पत्ति-परायणता ही तो 
थी जिश्तने तुम्हे अप्रतिम सहनशीलता दी। वह तुम्हारे पातिव्रत धर्म 
का तेज ही तो था, मिसते घधकती हुई अग्ति को भी ठण्डा कर 
दिया। वह तुम्हारी अलौकिक भक्ति-भावना ही तो थी, जिसने दस 
हाथ साडी को ब्रह्महप अनन्त वना दिया। वे तुम्हारे तेजोमय वचन 
ही तो थे, जिन्‍्होने “जहासि निद्वाम्‌ अशिवे शिवारुत ” और “जठ्ाधर 
सन्‌ जुहुधीहि पावकम्‌” के रूप मे मिक कर सम्राम-विरत पुरुष को 
शस्तर-सन्नद्ध बनाया। वह तुम्हारा स्नेह-सवा मुंदुछ व्यवहार ही वो 
था, जिसने आज तक हिन्दू-मृहस्थी को मेदिनी-तल का स्वर्ग बना 
रखा है। वह तुम्हारे दिव्य गौर पावत जीवन की कौर्ति-कौमुदी ही 
तो थी, जिसने भारत का मुख ससार में उज्ज्वल किया। इसमें ज़रा 
भी सन्‍्देह नहीं कि भारतीय सम्यता जिस दीक्षा से दीक्षित है, वह 
तुम्हारी हो दी हुई हैँ। 

परन्तु आज हमारी इस दीन-हीन सामाजिक, राजनैतिक तथा 
चैतिक दुर्वस्था में भारत का नारी-हृदय मूक है, निशव्द है, छेकित 
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वेदनामय है, सदभावनामय है! उसे शिक्षा चाहिए, क्षमता चाहिए। 
फिर देखना वह कैसा खिल उठता है” उसकी हृत्तत्री कसी वज 
उठती है । गाज! 
तू ज़रा छेड तो दे तिबनये मिज्षराव है साज़। 
नममें वेताव हूँ तारो से निकलने के लिए ॥ 

सावरमती आश्रम के उस हृदयश्ञाली साधु ते भारतीय नारी की 
इसी हत्तत्री को युक्ति-पूर्वक छेड दिया और उससे देशभक्ति, मात्म- 
त्याग और सहनश्चीलता की जो दिव्य और मनोहर रागिनी निकली 
उप्ते जिसने नहीं सुना, वह कानों के रहते हुए भी वहरा हैँ और 
जिस हृदय पर उध्षका प्रभाव नही पड सका, वह हृदय नही, एक निर्जीव 
पापाण-खण्ड है। महात्मा जी की दी हुई यह नारी-जाग्रति-रूपी 
दुर्लभ देनगी हिन्दुस्थान के लिए आशीर्वाद हँ। भारतीय स्त्रियो की 
इस राष्ट्रीय चेतनता ने इस पराधीन देश का भस्तक बहुत ऊँचा उठा 
दिया। आज कौन कह सकता हूँ कि हमारी मातायें किसी से किसी 
प्रकार कम हैँ ? हिन्दुस्थान के स्वराज्य-सम्राम में उन्होंने जो विलक्ष्ण 
नैतिक क्षमता दिखाई, वह देश के इतिहास में स्वणीक्षरों में भकित 
रहेगी, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं। 


फा० ३३ 


अध्याय, १७ 


विधायक कार्यक्रम 


प्रकृति ने हमारे भौतिक बरीर की जो रचना की है वह ध्वान देने 
योग्य है । इस रचना की सवद्धता तथा उसके मिन्न-मिन्न अवयवो 
में पारस्परिक सहयोग-सम्बन्ध को प्रकट करने के, लिए एक केलित 
प्राचीन कहानों बहुत प्रसिद्ध है । एक वार मानव-्शरीर के हाथ, परें' 
बौर सिर ने आपत्त में विचार किया कि हम लोगे दिन-रात पत्थिम 
करते करते थक जाते हैं और बडी मुहिकिंठ से इस शरीर को चढाने 
के लिए भोजन प्रस्तुत किया करते है। परन्तु यह पेट कुछ भी नहीं करता। 
वह न चलता, न फिरता और एक ही जगह आराम से पडा रहता है । 
फिर भी हमारी सारी कमाई वह हडप जाता है । अतएवं उन्होने चुप- 
चाप यह निश्चय किया कि कल से हम लोग भी अपनी सारी खंटसंट 
वन्द कर दें और देखें कि यह पेठ, भोजन-सामग्री किस तरह जूंठाता 
है और क्ष्या करता है । उन्होने दूसरे दिन हडताल कर दी। दोन्चार 
दिन इसी तरह बीत गये । तदुपरान्त जब पेट को भोजन न मिला, तो 
हावनर भूख से ऐंठने छगे, स्रिर चक्कर|खाने छगा । सारा शरीर 
शिथिल पड गया । हाथ-पैर का हिलना-डुलना भी बन्द हो गया । उनकी 
कार्य-कारिणों शक्ति लो गई और मस्तिष्क में विचार करने की योग्यता 
न रह गई। देह के अगप्रत्यज्ध॒में भीषण बेदना होने छगी । शरीर 
की इस दुखस्था को देख कर पेट ने सिर से कहा कि भई, ये हाप-पैर 
तो चोचने-विचारने से रहे, पर तुम तो समझ सकते हो कि में 
जो भोजन छेता हूँ वह सारे शरीर के लिए लाभदायक होता हैं। 
उतो प्रकार तुम जो सोच-समककर निर्णय करते हो, वह भी हम सवके 
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लिए कल्याणकारी होता है। हाथ-पर के परिश्रम भी हमारी तुम्हारी 
भलाई के लिए हो हैं। इस तरह हम सव एक दूपरे के सहायक हँ और 
हम सबके सम्मिलित सहयोग से यह गरीर-यात्रा पूरी होती है । यह 
कौन-सी दुर्वृद्धि तुम छोगो में समाई है जो तुमने आत्म-घाती पड़्यत्र रचा 
हूँ । विरोबी अग्रो की समझ में यह वात आयई और आगे के छिए वे 
सावधान हो गये । 

इप्त मामूली-सी कहानी में वटा गम्भीर तथ्य है। इस तथ्य को जो 
वँद्य या हकोम जानता है, वह जब किसी का इछाज करता हैँ तव 
भिन्न-भिन्न अवयवों के भिन्न-भिन्न कष्टों के निवारण के लिए सोच- 
समभाकर ऐसी मिश्रित दवा की योजना करता हूँ कि जिससे समूचे शरीर 
को एक साथ छाम हो और सव अगो के कष्ट एक साथ दूर हो | वह 
जानता हूँ कि इस शरीर की रचना ही ऐसी हूँ कि एक अवयव के दुखी 
होने पर उसकी वेदना समूचे शरीर में व्याप्त हो जाती है। अतएवं इस 
देह के किसी भो अग की अवहेलना नहीं की जा सकती । सबका महत्त्व 
समान हूँ । कोई किसी से छोटा और कोई किसी से वडा नहीं हैँ । 

प्राणि-अरीर की यह अन्योन्यावरूम्बी रचना ऐसी मौलिक है कि 
इमसे भिन्न किसी दूसरी सजीव रचना की कल्पना भी नहीं की जा सकती | 
भारत के प्राचीन समाज-सस्थापको ने जिस समय हिन्दु-समाज की रचना 
की, तो मनुष्य के शारीरिक सगठन को ही अपना आदर्श भाना और इसी 
नैसर्गिक़ोजना के अनु सार गुण-कर्म-विभागद “अपनी वर्ण-व्यवस्था वनाई। 
अपने सामाजिक सगठन में उन्होने ब्राह्मणों को सिर वनाया और क्षत्रियो, 
वैश्यों तथा शूद्रों को समाज के हाथ, पेट तथा पैरो का रूप दिया। इस 
प्रकार उन्होने एक जातीय विराट पुरुष की रचना/की । हम ससार के किसी 
भी जनश्षभृदाय की ओर देखें, वहाँ ब्राह्मण, : क्षत्रि्, वैद्य इत्यादिक नाम, 
न पाये जाते हो , मगर ये चार प्रकार के छोग वहाँ भी मिलेंगे और 
इन चार के अतिरिक्‍त पाँचवें प्रकार के लोगो की कल्पना भी नहीं 
हो सकती । कहने का अभिप्राय यह है कि हमारा जत-संमाज एक विराद 
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भरीर है और उमके अगअत्यज़ू आपम में इतने सबद्ध है कि एक वर्ग का 
कष्ट दूसरे वर्गों को भो व्यापता है और एक का कल्याण सबके लिए 
हितकर होता है । किसी जन-समाज को जब हम राजनैतिक सभा 
देना चाहते है तो उने राष्ट्र कहते हैं । अतएवं राष्ट्र एक नागरिक का 
विराट रूप है। महात्मा गाघी के राष्ट्रीय कार्य-क्रम को हृदयंगम कर के 
हिए समाज-रचना के इश्त अन्तर्गत सिद्धान्त को अच्छी तरह समभ हेना 
आवश्यक है । इमलिए उप्तकी चर्चा हमने कुछ विस्तार के साय को है। 

कांग्रेस की राजनीति' शीर्षक अध्याय में हम यह कह चुके है कि 
हमारी राष्ट्रीय महासभा के जन्म से छेकर कई वर्षों तक हमारे बेताओं 
के सामने कोई विधायक कार्य-क्रम ही नहीं था। जो कुछ था, सब 
प्रारथधात्मक था। कांग्रेस के मन्तव्यों का यह निष्किय रुप उसके राज" 
चीतिक लक्ष्य की प्रेरणा का ही परिणाम था। उन दिनो हमारे काग्रेस- 
नेता समभते थे कि ब्रिटिश छत्रछाया के नीचे 'डोमिनियत स्टेट्स यार 
'औपनिवेशिक स्वराज्य' प्राप्त करके रहना हो हमारे छिए सम्भव है और 
वही अवस्था हमारे लिए हितकर भी होगी। ऐसी समझव्रालों के लिए 
यह समझना भी विलकुछ स्वाभाविक था कि ब्रिटिम पालिमेंट हमे जो 
कुछ देगी, वहीं मिलेगा । वे कदावित्‌ यह भी समझते थे कि हमारी 
राष्ट्रीय स्वतत्रता हमें अन्ततोगत्वा भेगरेज़ों से देनगी के रूप में ही मिलेगी । 
मतएवं ऐसी हालत में वे अधिकारियों के सामने अनुतय-विनय के 
सिवाय कर हो क्या सकते थे ? जब कोई चीज़ किसी बलवान पुष्प से 
दाव के रूप में ही मिल सकती है, तो नतकाय होकर प्रार्यवा करता 
ही एक मात्र कर्तव्य हो जाता है। हमारे 'लिवरल'ः दलवाले प्रार्यना- 
शीछ राजनीतिज्ञो की भनोवृति का यही खुछासा है और का्ग्रेस के प्रा 
स्मिक जीवत में कई वर्षोंत्तक ऐसे हो छोग हमारे राष्ट्रीय जीवन के 
सूत्रधार थे |, 

गागे चलकर कुछ वर्षो के वाद जब कांग्रेस की बागडोर गरमदल के 
नेताओं के हाथ में आई, तो हमारे राष्ट्रीय मतव्यों में केवछ अन्तर 
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इनना हो हुआ फि राष्ट्रीय महासमा फे प्रस्तावों से कोरी विनयशीलता 
विफल गई और उनमें उग्रता आ चली। अब हमारे गरमदरू के मता 
विमकिलाणूवक फहने लगे फ्ि स्वतन्तता हमारों चौज हैँ, उसे हम 
छेफ़र छोडेगे; तुम रोफ़नेबाले और फ़पापूर्वक देनेबाले कोई नहीं होते । 
उत निर्भय वागयों के लिए उन्हें अपने जीवन में बहुत कीमत भी घुकानी 
पडी। वे सच्चे देशभक्त थे । समाज-पेवा की उन्हे लगन थी। इसलिए 
उन्होंने सय यातनायें सहर्प भोग लो, पर अपना स्वाभिमानी मस्तक उन्होने 
कमी नहीं झुफाया। दस त्यागी और उम्र दल के नेता छोकमान्य तिछक 
बोर पजावकैगरी छाछा लछाजपत्तराय थे | 
इन गरम दडवाले राष्टून्नेताओं के युग में भोपनिवेशिक स्थराज्य 
की कल्नना से कुछ विराग तो ज़रूर उत्तन्न हो गया, मगर फिर भी हमारे 
राजनैतिक लद्प को स्पष्टता उन दिनो उतनी नहीं थी, जितनी कि आज 
हूँ। आज काग्रें पूर्ण स्व॒राज्य की समर्यक है। वह ऐसी शासन-व्यवस्था 
चाहती हूँ कि जिमसे उंग्लेड का कुछ भी सबंध न हो। साराद यह कि 
वह अपने पैरो आप खड़ी होना चाहती है। यह स्वावलम्बन-वृत्ति 
हमारी राष्ट्रीय समा के रचनात्मक कार्यक्रम की जननी है। और इस 
राष्ट्रीय मनोवृत्ति के मुख्य विधाता हमारे हृदय-सम्राद्‌ गाघी जी हे । 
उन्होंने अपने समूचे कार्य क्रम की रचना हमारे स्वावलूमस्वतशीज राजनैतिक 
आदर्यश को अपने छक्ष्य-पथ में रसकर ही की हूँ । 
इसके सिवाय महात्मा जी के विधायक कार्यक्रम की विशेषता 
पह हूँ कि बहू समाज-सगठन के पूर्वकथित मूलगत पिद्धान्त की अवहेलना 
नहीं करता। एक चतुर वैद्य के समान गाघी जी ने हमारे जन-समाज-छपी 
शरीर के भिन्न-भिन्न अगो पर तथा उनकी कमजोरियो और आवश्यकताओं 
पर गर्भीरतापूर्वक विचार करके एक ऐसा मिश्रित उपचार निकाहा 
हूँ कि जिससे हमारी सभी राष्ट्रीय व्याधियाँ एक साथ दुर हो और 
रोगी पूर्णतया स्वस्थ हो जावे। उनका बनाया हुआ कार्यक्रम ऐसा 
सर्वांगीण है कि उप्तमें कोई मौलिक परिवर्तन करना सभव नही। 
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प्रत्येक कार्यक्रम हमारी किसी सामाजिक व्याधि को दूर करने की 
रामबाण दवा है। हमारे राष्ट्रीय वेताबो में इस सबंध में वहुतत-त्ी 
बहस-मुवाहिऐ हुई, पर ग्राी जी के विधायक कार्यक्रम में परिवर्तेत 
करना उन्हें वहुत कठिन प्रतीत हुआ। क्यों न हो, महात्मा जी का 
वैज्ञानिक उचार ऐसा ही मकाट हूँ। जरा देखे, उसकी बनावट कैसी है। 


हिन्द-झस्लिम मेल 


इस बात को कौन नहीं जानता कि इत्त देश के राजनैतिक अंगति 
के मार्ग में हिन्दू और मुसलमानों का प्रारत्परिक वैमनस्य वडा जबर्दस्त 
वावक हूँ। हमारे सभी राष्ट्रीय नेता इस वात को स्वीकार करते है 
कि जब तक इन दो सम्प्रदायों में मेल न होगा, तब तक हम इस देश में 
ऐसी कोई शासन-व्यवस्या स्थापित नहीं कर सकते जो प्रर्णतवा प्रा 
सत्तात्मक और स्थायी हो । हिन्दू और मृसल्मानों के स्वभाव एवं 
ताम्प्रसयिक विशेषताओं के सम्बन्ध मे हम बागे चलकर विस्तृत रुप 
में चर्चा करेगे। अमी हम इतना ही कहना पर्याप्त समभते हूँ कि अन्त 
तोगत्वा इन दोनो के साम्जस्थ के बिना हमारे देश की खैरियत नहीं 
है। इस समय भो हमारो राष्ट्रीय विवशता का प्रधान कारण यही 
साम्यशयिक वियमता हूँ। यह मेद-बुद्धि अधिकाश में बनावटी हैं और 
जो छोग हिन्दुस्थान को स्वतन्त देखना नहीं चाहते, उतकी कृंठनीति के 
द्वारा पल्ठवित की हुई विपेली लता है। हिन्दू और मृस्तलमानों की यह 
पारस्परिक दुर्भावगा मानो आकाशओेलि के समान हमारे राष्ट्रदृक्ष 
पर फेडी हुई हूँ। यदि इसी तरह वह फैलती गई, वो हमारा सामु- 
दामिकजीवबन नि सत्य होकर सूप जायगा, इसमें ज़रा भी सदेह नहीं। 

हिन्दू और मुमलमानो के साम्प्रदायिक समझोते की समस्या एक ऐसी 
विचित्र दुस्वस्था में पड़ो हुई हूँ जिसे अंगरेशी में 'व्हिमनू सकिल' याने 
पुर वा चक्कर कहते हैँ। कई लोगों की ऐसी भी राय है कि 
चैत्र नेक हम स्ववन्ध ने होगे, तब तक हिल्दू-मू स्छिम मेंल सभव नहीं है। 
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पर वात यह भी है कि जब तक इन दोनो में आवश्यक, मेक न होगा, 
तब तक स्वराज्य मिलना भी सभव नही है। अतएवं कई छोगो की समझ 
में यह वात विछकुछ नहो भाती कि आखिर इस चकक्‍्करदार उलभन से 
हम लोग किस तरह निषट सकेंगे । ऐंसें छोग निराशावादी होकर 
कहा करते हूँ कि हिन्दुस्थान के दुदित्र ज्यो के त्यो रहेगे और उसकी 
वेडियाँ खूल नही सकतो। इस घोर निराशावाद से हम सहमत नही है । 
जव हम इस वात को जानते है कि यह,प्रततार भिन्नतापूर्ण होकर भी मेल- 
मूलक हूँ और जब जीव-मात्र की प्रगति,,अनेकत्व से एकत्व की ओर 
हो रही है, तव हम यह कैसे मार्नें कि हिन्दू और मृसलमानो में मैत्री- 
भाव का होना बिलकुछ असम्भव है। कदापि नहीं मान सकते । अतएवं 
मानव-समाज की विकास-परम्परा के रहस्य को समभनेवाला इस 
सम्बन्ध में निराश नहीं हो. सकता। कदाचित्‌ यही कारण हूँ कि अपने 
प्रथत्तों में कई बार विफल होकर भी महात्मा जी साम्प्रदायिक मेल की 
सम्मावन। से विरक्त होना पसन्द नहीं करते । अभी भी वे आशावान्‌ 
है, होना भी चाहिए। ॥ 

गावी जो के नेतृत्व-काल में इस कार्यक्रम को वहुत उत्तेजना 
मिली । इप्तका प्रधात कारण उनकी उभय सम्प्रदायव्यापी छोक- 
प्रियता हैँ। उनके अतिरिक्त हिन्दू-मेताओ में ऐसा एक भी व्यक्ति, नहीं 
है, जिसे मुप्ततमाव लोग अधिक से अधिक सश्या में इज्जत की निगाह 
से देखते हो | कुछ थोडे से मूर्ख हठधर्मियो को छोडकर महात्मा जी सभी 
के प्यारे है। जौर नहीं,तो कम से कम उनके व्यक्तित्व को सम्मान देने 
में अधिकाद हिन्दू-मुसलमानो का मेरू सपादित हो चुका है। यह भी क्या 
कम हूँ । इससे कम से कम इतना तो धिद्ध होता है कि दोनो सम्प्रदाय 
में ऐसे कई अच्छे लोग है जो अच्छे को मच्छा कह सकते है । अच्छेपन 
को पसन्द करनेवाले लोगो में मेल का हो जाना वहुत सभव है, क्योकि 
आखिर वे किसी एक अच्छे स्थान पर मिल तो सकते है। भेल की मनो- 
वृत्ति को तैयार होने मे ज़रा देर छगती हैँ और फिर एक वार वह जाग्रत 
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हुई कि गे होते रेर गही छगती। हर प्र विश है मी इन दोनो 
शम्पर शगों में प्रेम्यस्बन्ध प्योति। लैगा>ऋारय होगा। परलु प्रेम 
ईयी गति का एक हेसा गूद है हि. जिसरा ह्रदय मानगदादाय में एुए 
सपहयर्या के कद होता है प्रेस शपदपर्या पी आय मे हिंये मो 
मुबलगाग--दोनों को गुज़रता होगा, मर परी उसे हुइय दाह देसर 
के योग्य होगे । 
हेलू-मुस्लिम समभोते के नाम पर रशपर गठाओमा जी ने बह 
ताइआर्या की है। इस सास्प्रदाविक में बी काम पर उस्ोयें जो शाम 
देन का उपधास दिया था, उमर सो मही जानता। उसे बाद ही 
साम्पदामिक सुलह के लि! दीता आर के मेंताओं ने गमागति 
प्रथल भी हिया, परलु लाह्गाहिक परियाम उछ9 भी ने हुआ । उसे 
बाद गायी जी की उपस्थिति में दूसरा प्रथल उसे रामय हुआ जे 
कि 'राउनए टेघुड कास्फ्रेंद! को दूमरा अधिवेशन छदन में हों रहा 
यथा। वहां भो विफलता ही रही । प्यो ने री, यहां सो लोगो के 
सच्चे प्रतिनिष उुछ थे ही नहीं। अधिकारियों के नामजर लोग ही 
वहाँ उात्विन थे और थे प्रिटिंग सासाजयपदियों के हायों में बनीर 
कठपुतेदी नाच रहे थे । ऐसा गिरा हुआ मनुष्यत्य ऐसे शुभ या के 
सम्पादन में सक्षम नहीं हो सकता। 
तीतरा प्रबल प्रयाग में विया गया । एस वार महात्मा जी ने 
कोई क्रियात्मक योग नहीं दिया। वे केवड सहानुमूनिश्यूर्ण हदय से सब 
वाते दूर से सुन रहे थे। इस तीक्तरे प्रमय पर तो लोगो के मन में आभा 
का बहुत कुछ तचार हो चुका था। परन्तु इस वार भी देश को कोई यश 
ते मिला । अ्सेंबछी के भाप्रदायिक प्रतिनिधित्य के सबध में जिस समय 
प्रयाग में नेताओं के वीच चर्चा चल रहो थी और मुस्लिम-वेता सादे 
वत्तीम सैकड़ा पर प्राय राजी हो चुके थे, ठीक उसी समय इंगलेंड के 
साम्राज्यवादियों की ओर से यह घोषणा हुई कि मुसलमान साढे तेतीस 
सैकडा के हकदार है और नयी योजना में उन्हें इसी हिसाव से साप्रदायिक 
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प्रति-निधित्व प्राप्त होगा । अदृरदर्शी मुस्लिम नेता इस प्रछोमन के 
पाश्न में पड गये । प्रयाग का प्रयत्त जहाँ का तहाँ रह गया । इनके सिवा 
छोटी-मोटी कोशिशे दो-चार, दस-पाँच नेताओ के वीच में समय समय 
पर प्रकट और प्रच्छन्न रुप से होती ही आई है । ऐसा ही एक छोटा-सा 
प्रथत्व॒ अभी हाछ में ही मिस्टर जिन्ना और वावू राजेन्द्रप्रताद के 
दर्भ्पान में हुआ, परन्तु वह भी सफल न हुआ । 

कहने का अभिश्राय यह है कि महात्मा जी के नेतृत्व में, याने गत 
पन्दरह वर्षों के अदर जितने अधिक प्रयत्न हिंदू-मुस्लिम-मेल के सवंध में 
हुए, उतने कदाचित्‌ हिन्दुस्थान के समूचे साप्रदायिक इतिहास मे कमी 
नही हुए थे। भले ही उनका परिणाम इृष्ट न हुआ हो, परन्तु इन बातो 
से इतना तो सिद्ध होता है कि दोनो दछों के नेताओों को सुरूह की 
आवश्यकता अब अधिक अतीत होने छगी हैँ । इस प्रत्तीति की मात्रा 
अभी काफो तेज नहों हुई है, पर होती जा रही हैँ । ज्यो ही आवश्यकता 
की इस अनुभूति में आवश्यक तीब्रता आई, त्यों ही उसी दिन हमारी 
यह चिरकालीन समस्या हल हो जावेगी । गाधी जी को इस संभावना 
पर भप्रतिम विश्वास है। इसलिए वे हिंदू-मुस्लिम-मेक्त के प्रइन को 
राष्ट्रीय कार्यक्रम में सबसे प्रमुक्ष स्थान देकर अनुकूल समय को वाट 


जोह रहे है । 
अस्पृश्यता-निवारण 


दलित जाति के उद्बार का प्रइन एक व्यापक राष्ट्रीय समस्या है । 
इससे और हमा रो साभ्रदायिकता से कोई सम्बन्ध नही है, क्योकि ऐसे छोगो 
की सस्या हिंदू और मुसलमान दोनों मे पाई जाती है । हमारी घारणा है 
कि आनुपातिक दृष्टि से दलितों की सख्या हिंदुओ की अपेक्षा मुसलमानों 
में अधिक है | मुस्लिम जनता अत्यत अभिक्षित और तिमिरावृत अवस्था 
में हैं। उनकी आथिक दगा भी वहुत शोचनीय है | प्राय यही हालत 
हिंदू दलितों की भी हूँ । दोनो सश्रदायों के इन दीन हीन छोगो की 
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शारीरिक, मानप्तिक तथा आधिक अवस्थाओं में आवहयक सुवार का 
होना अनिवायें है । वयोकि जिस मनुष्य के पैर अपाग होकर ठीक न 
जमते हो, वह चल ही नहीं सकता । इसी दृष्टि से छ -सात करोड की 
सख्या में भारतीयों का दलित और सामर्य्यहोन होता हमारे स्वराज्ययव 
में एक वडा जबरदस्त वाघक हैं। यह एक ऐसी वात है. गिस पर कि 
का कुछ भी मत-मेद नहीं हो सकता ओर न है । 

आमतौर से छोगो की जो यह धारणा ह कि दलितों का वर्ग केवल 
हिंदू-जन-समाज में सीमित हैँ, उसका यह भी अर्थ निकलता है कि 
मुसलमानों में दलित है ही नही। यह एक भयकर भूल है । इस मिथ्या 
ओर निर्मूल विचार के प्रवर्तेक विशेषकर वे लोग है जो अपने 'पेसस 
रिपोर्ट ' में 'दह्वित जाति' का उपयोग केवछ हिंदुओ के ही सब में किया 
करते है । यही गलतफहमी हम सरोद्े नासमक लोगो के मन में भी 
समा गई है। अधिकारियों का यह भी कहना है कि हिंदुओ में 
ऊँची जाति तया दलितो के वीच सामूहिक स्वरार्थ-विरोध है । अत्एव 
अवेडकर सरीखे कुछ लोगो की पीठ ठोक कर साम्राज्यवादियों ने 
हिंदू-समाज के दो टुकड़े करने की इच्छा से एक नया प्रश्न खड़ा कर 
दिया है। हिंदू-समाज के अतर्गत मनोमालिन्य और हेष का यह 
बोजारोपग भारतीय राष्ट्रीयया का महान्‌ से महान्‌ घातक है । हिंदू 
मुप्तलभानो मे साप्रदायिक मेल का होना हिंदुओं की सामाजिक संवर्डता 
पर ही निर्मर है। यदि हिंदू ही आपस में तीन-तरह रहें, तो उनसे 
सुलह करने को मवोवृत्ति मुसलमानों में उत्पन्न नही हो सकती। इस वात 
को इंगलेंड के कुटिल साम्राज्यवादी बखूबी जानते है । नयी शासन 
सुधार-योजना के अदर दलित जातियो को पृथक्‌ निर्वाचन का जो 
अधिकार दिया जानेवाा था, उसके मूछ में प्निटिश राजनीतिशों की 
यही कुठिछ नीति काम कर रही थी। 

परलु गाघी जी की अप्रतिम तपन्‍्चर्या ने उनकी इस अविष्ठकारी 
योजना को कुठित कर दिया। साम्राज्यवादियो की दारू नहों गल पाई। 
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'राउड टेबुड काफ्रेस' मे वलितो के पृथक्‌ निर्वाचन के 
जी ने अपने हृदय का खाता खुलासा कर दिया था| रा 
यदि मेरे मुसलमान और सिक्‍्ख भाई अपने पृथक निर्वाचन पर ,७०कुछ 
अड ही जावे, तो मे छूवार हूँ, उनका विरोध नहीं कर सकता | छेकिन 
यदि हिंद-गन-प्माज में दछितो के लिए ऐसी कोई योजना अमल में 
लाई जावेगी, तो उसका विरोध में अपने प्राणों कीं त्ाज़ी लगाकर 
भी करूँगा | उस समय ब्रिटिश राजनीतिज्ञों ने उतकी इस प्रतिज्ञा को 
भाषा का एक अतस्सारहीन आडवर ही समझा था। छोग तेजी मे आकर 
अफसर ऐसा कहा ही करते हे । परन्तु उन्हे क्या मालूम कि वे शब्द किसी 
भौर के नही थे, उनका वोलनेवाला अपनी आन पर मर मिटनेवाला 
सततार का सत्रप्ते श्रेष्ठ पुरुष गावी था। ऐसे ही महात्माओ के सबंध में 
सत तुकाराम ने कहा है -- 
जैसा बोले तैसा चाले । 
त्याची वदावी पाउलछे ५ 

गावी जी इप्ती कोटि के महापुरुष है । वे जैत्ता बोलते हैँ, वैसा 
चलते भी है। इसी लिए वे जन-समाज के वदनीय हैँ । वार-वार वचन 
'देकर बार-बार तोडनेवाले ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की औकात ही कितनी, 
जो उनकी इप्त महानत्ता को समझ पावे । अतएव उन्होने महात्मा जी 
के उन सारगर्भित शब्दों की पूरों पूरी अवहेल़ना की । 

उन्होने अपनी योजना में दलितों को शेष हिंदृष्समाज से अछूग 
कर दिया । इस अनिष्टकारी षड़यत्र को परास्त करना किसी दूसरे 
राजनीतिक नेता का काम नहों था। हिंदु-तम।ज के दो टुकडे करने की 
इस दृषित मनोवृत्ति को कुछठित कर देना गाघी के समान किसी महापुरुष 
का ही काम था। ब्रिटिश राजनीतिज्ञ महात्मा जी की उस भीपण पतिज्ञा 
को सभवत भूल गये थे, परन्तु सावरमती के उस सत्यसध भीष्म 
को अपने शब्द बखूबी याद थे। उन शब्दों का शब्दश अनुसरण उन्होने 
अपने आचरण में कर दिखाया । सोच-विचार कर ससार को ऐलान 
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क्र दिया कि यदि हिंदू-समाज के ममंस्थान पर इस तरह कुठाराघात 
होगा, यदि दलित भाई हिंदुओ से पृथक्‌ किये जावंगे, तो में 
भी निराहार रहकर अपने प्राण दे दूंगा। कुछ छोग सभवत' कहेंगे 
कि अहिंता का हामी और जेछ का विवश्य क॑दी यरोझा कारागार के 
अदर इसके सिवाय कर ही क्या सकता था। परन्तु हम पूछीहे कि 
कोई भी शूर, कोई भी वीर और कोई भी वहादुर से बहादुर जो अपने 
आचरण में पूर्णतया स्वतन्त्र भी हो, इससे अधिक कर हो क्या सकता है * 
जो मनुष्य अपने प्राणो को सत्कार्य के लिए हयेली पर लिये फिरता हैं, 
वह चैकोक्य-विजयी है, वह मृत्युजय हूँ । ससार की कोई भी शवित उसे 
परानित नहीं कर सकती । जीवन-सग्राम में विजय का सेहरा ऐसे ही 
पुरुष-रत्त को मिल सकता है । प्राणो की ममता हो मानवी दुर्बलूताओ 
की जनती है। जिसे प्राणो की ममता नहीं, वह क्या नहीं कर सकता! 

ऐसे हो शक्तिशाली महापुरुष से ब्रिटिश राजनीतिज्ञो को यौठ पडी। 
गावी जो के आमरण उपवास-ब्रत की सूचना से ससार सिहर उठा । 
साअ्राज्यवादियों के छक्के छूट गये, उनके कान खडे हो गगे । भो तो 
गांघीं जो ने अपने जोवन में कई लवे-लवे उपवास किये हैँ, पर उन 
सभी प्रसंगो पर उनको हाछृत अत तक भो चिन्ताजनक नहीं हुईं थी। 
लेकिन यरोडा के इस उपवास में सिर्फ सात हो दिनो के अदर उनकी 
शारीरिक दशा वहुत नाजुक हो गई। हर रोज़ की स्वास्थ्य-बुलेटिन 
से जो विन्ताजनक समाचार मिलते थे, उससे देश में निराशा, क्रोध और 
ग्लानि का सम्मिलित आतक छाता जाता था। वातावरण नाना प्रकार 
की आश्वकाओ से परिपूर्ण हो गया । देश के राष्ट्रीय नेता गाथी जी के 
मनमोल प्राणो की रक्षा करने के लिए व्यग्न जौर व्याकुछ हो उठे । 
अवेडकर महोदय से समझौते को गरम गरम वाते होने छगी। छे-्देकर 
किसी तरह मामला तय हुआ। महात्मा जी को उनका सम्मिलित निर्णय 
संतोषजनक जेंच गया। तव तक ब्रिटिश राजनीतिज्ञ कौतृहरुपूर्ण 
अशात हृदय से यहाँ की सारी कार्रवाइयाँ ताक रहे थे। ज्योही यहाँ 
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नेताओं के दर्भ्यन निर्णय हुआ, त्यो ही उनमें खल़वली मच गई । 
इधर गाघी जी की अवस्था प्रतिक्षण विगड रही थी । उनके इस विलक्षण 
आत्मोत्सर्ग का नैतिक प्रभाव उनके कुटिलता-पूर्ण हृदय पर भी अपना 
अप्तर कर गया | उन्हें इत वात का भय हो गया कि अभी तक तो गाघी 
के प्राण-विसर्जन की जवाबदारी हिंदुस्थानी नेताओं पर ही थी, पर 
अब उतका आप में जो फैसला हो गया, उसे स्वीकार करने मे हमारी 
ओर से ज़रा भी देर हुई और उप्तका परिणाम कही गाघी जी के जीवन 
पर प्राणातक हुआ, तो ससार के स,मने ब्रिटिश जाति का प्िर हमेशा 
के लिए नीचा हो जावेगा । एक लोकनायक महापुरुष के प्राणघात का 
पातक-भार हमारे प्विर पर हमेशा के लिए छद जायगा | सभवत ऐसे 
विवार उनके मन में ज़हर आये होगे । परिणाम यह हुआ कि ब्रिटिश 
कैविदेन में बेचैनी छा गई । रात को वेमौके उन्हे बैठक करनी पडी 
और दलितों के लिए पृथक निर्वाचन की योजना को गरमागरम आलू 
के समान उन्हे घबराहट में हाथ से छोड देना पडा । पूना का पैक्ट उन्हे 
तत्काल मजूर करना पडा औौर उसका समाचार भी उन्हे तत्काछ हो 
भेजना पडा । सरक,रो सूचना ऐसे मौके पर हिंदुस्थान और ससार के 
सौभाग्य से मिक्त गई, जिस समय गाधी जी के ग्रमनोत्सुक प्राणो का 
रुक जाता सम्भावना के बाहर नहीं पहुँच प'या था। प्रार्थना के पश्चात 
महात्मा जो ने अपन। ब्रत विचार पूर्वक तोड दिया । हिंदुस्थान अपने 
हृदय-सम्राद्‌ की इस विलक्षण नैतिक विजय से आनन्द-विभोर हो गया । 
इस तरह भारत-माता का सिरमौर लाडला वलू वाल वच गया। 
गाधी जी ने अपने जीवन-काल में जन-समाज की और विशेष कर 
भारतीयों की वहुत सेवा की हैं । अभी तक उनका वह अखड सेवा-श्त 
जारी है और जब तक उनके भौतिक शरीर में उनकी महती आत्मा 
विद्यमान रहेगी, जारी रहेगा । फिर भी हम कभी कभी, ऐसा सोचते है 
कि यदि उनकी सारी सेवायें तराजू के एक पल्छे में रखी जायें और दूसरे 
में दलित-वर्ग-सवधी यह सेवा रखी जाय, तो कम से कम इन पक्तियों 
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के दैसक फो रिया प्रतीत रीवा | तय है योनी वे बसायर ही रहेंगे । 
जिस आपार पर /सने अयनों गा शाप राव सी है उगे राय वर देगा 
हमें उवित प्रतीत होगा 7 । जारी यामान दुरास्यों इसे थे 
साक्षो है ति भारतीव दाप्ट्रीयात हे प्रा पग समर भिधिठ ही रे | 
किए भी हमारी राष्ट्रीय भैसताओ जहा रिन्ममाज में ही शिसाने 
है अन्यत्र किपी भी संप्रदाय में नहों। थादे आनेयाद़े दो में जय बसी 
हमाय हिन्दुस्थान शाप्रीयता के मावन्रमार से ओोप्योत रोगा, तो उस 
प्रवाह का उद्गम-स्यान हिस्टन्ममाड री शोमा। पहने जा अभिनाम रे? 
हैं कि एस देश के शाप्टोय उत्तर्प रो समायतां हिइिजनलामाज री 
अविमतत सवद्धता पर ही अवटबित /# । यदि हि ही आपस में एढ 
हूमरे से पराडमुस ही गये, यदि उससी काया स्यव हो डित-मित 
ही गईं, तो फिर उमारी राद््रीय-मावना हिसाता साय टैयर विद्यमान 
रहेंगी ? जब तक हिंदु-समाज संगठित रहेगा, सभी तय मुसत्मानों में 
मेल की समावता भी बनी रहेगी। पर हिंदुओं के द्विषा होते क8 इसे 
आाया पर एकदम पानों फिर जायगा, उस बान पर हमें दिविन्मात्न भी 
सदेह नही है । फ़िर उच्च कुलोन हिवू-परमाज, दितिवर्ग और मुत्द्माती 
के बोब जो वित्रह की आग फ्ैंदेगी, उसी ज्याला से हमादों राष्ट्रीयता 
का वर्बमान पौधा एंसी बुरो तरह से जड़ से जन जायगा कि पिर उसकी 
पनपना असमव होगा । तोतों वर्गों के बीच वैमनस्थ का जो वरिदोप 
हिल्दुस्भाव को लगेगा, वह हमारे राष्ट्रीय जीवन के छिए प्राघावक सिंद् 
होगा, इसमें अपुमात् भी संदेह नहीं । 

महात्मा जी के दूरदर्थी मस्तिष्क में मे विचार न आये होगे, ऐसा 
हम मानने के लिए तैयार नहीं हूँ । फिर भी अपने यरोइवाले 
उपवास को धामिक रूप देना ही धेयस्कर समझा । उनका कहना 
था कि हिंदुन्समाज में दलितवर्ग को पृथक्‌ निर्वाचन देवा उत्तकी 
दलितावस्वा को चिरस्थायी वना देना है । दल्नों का उद्धार पृषक 
होने में नहीं हूँ वल्कि हिंदू जन-समाज में उनके घुछ-मिल जाने पर 
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अवलूबित है । पृथक्‌ निर्वाचन की योजना का अवद्यभावी परिणाम 
यह होगा कि उच्च कुलीन हिंदुओं के हृदय में अपने दलित बबुओ 
के प्रतिजो रही सही सहानुभूति शेष है, उसे फिर सढेव के लिए नष्ट 
होने में देर न छगेंगी । 

कहने का साराश यह कि धर्म-प्राण महात्मा जी ने दलितोद्धार 
का प्रइन राष्ट्रध्म की बुनियाद पर नही, मानव-धर्म की प्रेरणा से 
अपने सुदृढ हाथो में लिया है। धर्म के इस व्यापक रूप के आग्रह से ही 
गाघी जी ने अपनी जान लडाने का शुभ सकलप किया था । उसी दिन 
से दलितोद्धार की समस्या उनकी नज़र में विशेष रूप से चढ़ गई। 
उप्ती दित से इस प्रदन को अपने सार्वजनिक कार्यक्रम में उन्होंने सबसे 
प्रथम स्थान दे दिया। इस प्रश्न का राजनीति से कोई सवध नही था । 
इसलिए उन्होने जेल में रहते हुए भी प्रिटिश अधिकारियो की पूर्व प्रतिज्ञा 
के आधार पर दलितो की सेवा करने का अधिकार माँगा । पर ऐसी 
अनुमति देने में सत्ताधिकारियों को कठिनाई प्रतीत हुई । अतएवं उन्हें 
भहात्मा जो को जेल से मुक्त कर देवा पडा। जेल से वाहर आाते ही शुद्धि 
के निमित्त उन्होने एक्क्रीत दिनो का छवां उपवास फिर किया। पूर्वेक्षत 
यरोडा--उपवास के अनुभव के आधार पर छोगो को इस वार गावी जी 
के स्वास्थ्य के सम्बन्ध में बडी निराशाजनक आशका हुईं। पर महात्मा 
जी को अपनी इस नई तपस्या से कुशलतापूर्वक निपटने का पूरा 
आत्मविश्वास था जिसे उन्होने छोगो से प्रकट भी किया। उनका यह तप 
परमात्मा की अनुकम्पा से सफलता-यूवंक समाप्त हुआ | उसके बाद गाधी 
जी हरिजनो के उद्धार में मनसा, वाचा, कर्मणा सलूग्न हो गये । कुछ 
दिनो के वाद उन्होने इसी कार्यक्रम को हाथ में ज़ेकर सरे भारतवर्ष 
का साल भर तक अमण किया। इस देशव्यापी दौरे में उन्होने अस्पू- 
इयता निवारण पर ही विशेष ध्यान दिया। हिन्दू-समाज से अस्पृश्यता 
दूर करना दलितोद्धार का एक महत्त्वपूर्ण जग है। जिस दिन हिन्दू-समाज 
के हृदय से अपने हीन वन्धुओ के प्रति तिर॒स्कार का यह भाव तिरोहित 
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हो जावेगा, उसी दिन से दरितोद्धार का सच्चा भ्रौगणेश भी होगा। इठी 
लिए गहात्मा जो ने हरिजनों री समस्या को अपने हाथ में सबसे पहले 
हिया हूँ । इसी उद्देश्य को दृष्टि में रगएर उद्घोनें हस्थिननखथयी 
दो पत्र भी निकाके, जो अभी त अपना प्रयारकार्य मफ़ल्तायुवेक कर 
रहे हैं। हरिजनों के सम्बन्ध में हम थागे चेलफर स्वततथ शप से विचार 
करना चाहते है । उगी के साथ 'दलित' शब्द के औनित्य तथा मसिर- 
प्रवेश-सम्बन्धी प्रश्नों पर भी बुछ प्रकराथ डालने का प्रथल करेंगे। 
इस प्रकार सहृदय पाठक दसेगे कि यद्यपि दलितोद्धार वा प्र राष्ट्रीय 
महासभा के सामने बहुत पहले से था और मर्हप्र दमानन्द तथा सर्वेट 
आफ इडिया सोसाइटी, के द्वारा फिसी अश में सपादित हो रहा गा, तयापि 
इस रचनात्मक कार्यक्रम को गाधी जी को वदौरत ही ऐसी उप्र उत्तेजना 
मिली। इस समय के बहुत पहले हिन्दअमाज की इस कमजोरी की 
ओर स्वामी विवेकानन्द का भी ध्यान आकपित हुआ था और उत्होंते 
अपने प्रभावश्ालरं भाषणों में दछितोद्धार की नितान्त आवश्यकता भी कई 
पक्षों पर प्रदर्शित की थी। छोटे बडे और भी कई छोगोने भासीय 
जन-पमाज को इस कमजोरी की ओर प्रत्यक्ष रूप से सकेत फिया था! 
परु कार्यट्प में इस परपरागत विचार को इतता व्यापक रुप से परिणत 
करनेवाला महात्मा जी के सिवाय दूसरा भारतीय नेता नहीं हुमा। 
भारतीय जन-समाज के लिए दल्ितोद्धार का रचनात्मक कार्यक्म 
ययाय॑ में ऐशा काम है जिसको पूर्णरुष से सम्पन्न करने के छिए 
बहुत समय की आवश्यकता हूँ । सत्ता के वछ पर यह दुर्बह कार्यभार बहुत 
वातानी से उठाया जासबता है। परन्तु हमारे राष्ट्रीय वेंताओं 
के हाथो में अभी राज-सत्ता नही है। अपनी सेवा, लगन तथा तज्जनित 
छोक-प्रियता के कारण जितना अधिकार उन्हे लोगो के हृदय पर प्राप्त 
हो चुक। है, उसी का उपयोग वे करते बा रहे है। मन्दिस्अवेश्व-वम्व्खी 
कानून की ही छोगिए । यह पस्ताव कुछ ऐसा नही है कि इस सम्बन्ध 
में कोई समाधावकारक आपत्ति किसो को होनी चाहिए। जिस जगह 
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सौ आदमो रहते हो, उस बस्ती के निन्‍्याववें छोग यदि अपने सार्वजनिक 
मन्दिर में अछूनो का प्रवेश स्वोकार कर छे, तो एक आदमी भी पुराने 
रिवाज के आधार पर दीवानी अदालत से बहुमत अथवा यो कहे, 
करोव करोव सर्वभम्पति के विरुद्ध हुक्सनामा निकालकर लोगों के मन्तव्य 
को रद कर सकता हूँ । प्रजासत्तात्मक प्रणाली के अन्दर किसी विषय 
पर लोगो के प्रतिनिधि यदि दो वरावर वरावर दलो में विभक्‍त हो जावे 
तो वहाँ एक आदमी का भी इधर का उधर होता विवाद-अस्त विपय का 
फंप्ला कर देता है, यानी एक मनुष्य का बहुप्रत उतना ही प्रभावशाली 
होत, हैँ जितना अधिक से अधिक छोयो का मन्तव्य हो सकता है। 
परन्तु इस मन्दिर-प्रवेश-सम्बन्धी घृणास्पद इकावेट को दूर करने के 
हिए सौ मनुष्यों में निन्‍्यानवें छोगो का बहुमत भी किसी काम का 
नही। इत्त घृणित परिषाटी में तथा तत्मेरित दकियानूसी कानून में हमें 
तो छोकमत की समाधि वनी हुई दिखाई देती है। 

गाघों जो ने इस्त कार्यक्रम कों इतना अधिक महत्त्व दिया हूँ कि इसे' 
अच्छी तरह एकाग्र मनसा सम्पन्न करने के लिए उन्होने काग्रेस की छत्रच्छाया 
में एक हरिजन योई भी स्थापित कर दिया है । उसके लिए वर्ष भर 
हिन्दुस्थान के इस कोने से उस कोने तक आँधी के समान चलकर 
गावो जी ने प्रचार का काम किया हैँ। बहुतन-सा द्रव्य भी इकट्ठा किया 
हूँ। हरिजनों की मैठो-कुद्चेंद्लो गलियो मे चकृकर तथा उनकी दरिद्रता- 
अस्त फोपठियों के भीतर झाँक काँक कर इस दरिद्रताराथण के अप्रतिम 
पुजारी ने दोन-होन लोगो को कदुण-कहानी अपने सन्तप्त हृदय से 
सुनो है, उन्हें आश्वासन दिया है. और उनके सामने मर्मभेदी] समवेदता 
के बाँसू बहाये है ! हरिजनो को भी यह आन्तरिक विश्वास है कि अब की 
वार उन्हें कोई कल्याणकारी, विदवास-पाञ और सच्चा हरिजन 
गाधी जी के रूप में मिला है। अपनी इसी सत्पात्रता के आधार पर 
आात्मविदवास की दैवी प्रेरणा से प्रेरित, होकर महात्मा जी ने गोलमेज्- 
वाली सभा में कहा था कि सरकार हरिजनो के प्रतिनिधि चाहे अम्बेडकर 
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सरोउ महानुभावों गी टी माने, परे मेने भी उनके रिलाशयाइन 
के दिए घून सुधावा ८ और जपी से॥ पे बल पर हृदिजनों के 
प्रतिनितित्य प्राण करने झा मुझे प्रा पूरा अधि्मर हैँ । गा 
जो के इन भब्दा की सत्य समार के प्रलेक मनप्य यो प्रतीत हो 
रहो थी। सर मैमुझल दौर, गिस्दर बाउविन सभा रेमसे मेगडानल्ड 
के भो युटिस हृदय उस सत्राई को रबीकार करने होगे। परलु उत्होंने 
अपने स्वार्थ को सत्य का विरोधी बना रुपया था। इसलिए वे प्रवदश्य 
से गायों जो का हरिजन-प्रतिनिधिल्ल स्वीगार नहीं कर सकते में। 
अम्पेठकर महोदय थी परी छोफ़फ़र थहाँ के स्वार्यद्ोद्प सासाम्ब- 
बादियों ने उत भले आउमी को इलाग हुराप्रह्दी बना दिया था हि उसे 
खुलो ममा में गाधी जो के विरुद्ध कुछ अपमानन्यूसफ़ शब्द नि 
थे। उप्के उत्तर में गाधी जी मे बाद में किसी पत्रप्नतिनिधि से नो 
कुछ कहा था, वह उनकी महत्ता के सं्वंधा अनुरुप था । उन्होंते 
कहां था कि अम्पेंडफर महोदय मेरें मुँह पर बद्दि थूक भी दें तो भी 
जो अताचार सवर्ण हिन्दुओं ने हरिजनो पर किया है इश्क प्रायश्वित 
पूरा न पडेगा। मालूम नहीं हरिजनों के दावीदार प्रतिनिधि अम्बेडकर 
के हृदय पर गायी जी की इस मर्मस्पर्शी वाणी का क्या अमर हुआ। 
वहें। जाने या राम जाने | प्रतीत तो ऐसा होता हूँ कि कुछ भी असर 
न हुआ। झब्द तो परिणामवाही उसी के लिए होते है जिसका हदेय 
सरक्षत होता हूँ। 
हरिजनों के उद्घार-कार्य के लिए 'सर्वेट्‌ ऑफ इडिया सोसाईटी' के 
स्ववामवन्य सदस्य श्रीयुत ठक्फर-वष्पा महोदय गाधी को परमात्मा से आशी- 
वाद के रूप मे मिल गये हूं । उनके सेव/-पछमग्न हाथो में हरिजनन्सुधार 
का काम देकर महात्मा जी बड़े सन्तुष्ट हूं। साल भर तक तो उत्होते 
अपना जीवन ठक्कर-वष्पा को सौंप ही दिया था। गाधी जी अपना 
व्यक्ित्वअदर्शन करना तो जानते है, पर अपने को किसी धत्पात्र के हाथ 
सौंप देना भो जानते हूँ | उक्कर-वणा को उन्होंने ऐसा ही सत्पात्र पाया। 
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इन पक्तियों के लेखक को रायपुर में वया महोदय से प्रदर्शनी-भूमि पर 
घूमते घूमते हरिजवोद्धार-सम्बन्धों बडी देर तक चर्चा करने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ था। वे वाहर-मीतर बिलकुल खरे प्रतीत हुए। 

उन्ही के तथा उनके समान कुछ सच्चे हरिजनों की देखरेख में 
हरिजन-बोर्ड का काम चल रहा है और सफलता-पूर्वंक चल रहा 
है । हरिजन-सेवक के कालमों में समय समय पर जो रिपोर्ट 
प्रकाशित होती है, उसते यह पता चलता है। कुछ आलोचक यह कहते 
हुए सुने जाते है कि इस कार्य की प्रगति जरा मनन्‍्द है। पर हमारी घारणा 
है. कि यह काम इतना गम्मीर और विशाल है कि इसका सम्पूर्ण होना 
सदियों का काम है । अतएव इसको गति इससे अधिक तोब् कदाचित्त्‌ 
नही हो सकती । यदि ज़रूरत से अधिक तीव्रता इसमें आई तो इसकी 
अतितिम सफरुता पर हमे कुछ सन्देह भी हो जावेगा। यह काम उच्चकुलीन 
.हिन्दुओ की मनोवृत्ति से सम्बन्ध रखता हैँ और उदार मनोवृत्ति का निर्माण 
एक-दो दिनो में नहों हो सकता । रोमनगर को रचना इससे बहुत 
सरल और सुताध्य थी। 


मादक द्रव्य-निषेध 

ग्राघी जी के नेतृत्व के पूर्व भी वलितोद्वार की चर्चा राष्ट्रीय 
कार्यक्रम के सम्बन्ध में हो जाया करती थी। परन्तु उसमे भस्पृष्यता- 
निवारण-पम्बन्धी विशेषता जिस तरह महात्मा जी की बदौलत भा 
गईं, उसी तरह मादक द्वव्यों के त्याग का आन्दोलन भी उतका दिया 
हुआ बिलकुल नथा कार्यक्षेत्र है। यथार्थ मे अस्पृश्यता-निवारण 
और मादक द्रव्य-निषेध दोनों दलितोद्धार से सम्बन्ब रखनेवाली 
योजनायें है। यो तो मद्यपाव का दुष्परिणाम सभी श्रेणी के छोगो 
को भोगना पडता हैँ। परन्तु फिर भी दरिद्रता के साथ सुरा का सयोग 
और भी भयकर हो जाता है । जिन छोगो को मरपेंट खाने को नहीं 
मिलता, जिनकी स्त्रियो के पास अपनी छज्जा ढाँकने के लिए काफी 
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वस्त्र नहीं हैं, ऐसे छोग यदि घराव के आदी हो गये तो फिर पुख्ता 
ही क्या, कोइ में प्राजवाली फहामत चरिताय हो जाती हैं! 
ऐसे दर््धिताग्रल जन-ममा् में मदिरा देवों का नमन नृत्य देखते 
ही वनता है। भनृष्य के नैतिक पतन के छिए गरीबी बहुत 
फाफी होती है। यदि उसमें कही झराब का भूत सवार हों 
गया, तो भनृष्यत्व बोर पशुता में कस्लुत. कोई अन्तर नहीं रह 
जाता। जहाँ मिह में काम करनेवाले मज़दूरों की बस्ती है, वहाँ रात 
को जाकर कोई देखे कि खाली पेट में सुदाषाव करनेवाले हु्वेबन्यस्त 
लोग किस प्रकार अपना जोवन विताते है और उतकी स्थ्रियाँ पत्तित 
पतियों के अनाचार से किस तरह इस जोवन ही में नरक का दृष्य 
भोगती है। दिन भर मिलो में काम करनेवाले थके हुए मज़दूरों में इत 
दुर्गुण की ओर विशेष प्रवृत्ति दिखाई देती है । क्विर भी सुरा राधमी 
का साम्राज्य उन्हीं तक सीमित नहीं है। आमतौर से उसकी हुफू- 
भत का विस्तार वहुत व्यापक हैँ। फिर भी हमारी ऐसी व्यक्तिगत 
धारणा है कि जिस समय भहात्मा जी ने मादक द्रव्य-मियेध-सम्बन्धी 
अपनी योजना बनाई, उस समय उनकी दृष्टि के सामने दरिद्र मण़दूरो 
की यह स्वयकृत दुरवस्था हो स्पष्ट रूप से दिखाई दे रही थी। अतएवं 
हमारी राय में भादक द्रव्यो का वहिष्कार दलितोद्धार का एक अत्यन्त 
आवश्यक और महत्त्वपूर्ण अग है। 

यो तो स्षार में मादक द्रव्य अनेक प्रकार के होते हैं। फिर भी उन 
सवर्में अग्रगण्य मदिरा है। तब, भव और वचन के सी-सौ टुकडे करने- 
वाली यह दानदी सृष्टिकर्ता की वो पुरानी रचना है। हिलुओ के 
धामिक साहित्य में उसके जन्म का वर्णन बड़े आलकारिक ढग से किया 
गया हैँ। लिखा है कि जब देवताओ और दानवो ने मिलकर समुद्र- 
सन्धन किया, तो उसमें से एक के बाद एक चौदह रत्न निकले। उनमें 
से विष और अमृत के साथ यह सुरा भी निकली। देव बढ़े चतुर थे। 
'मतएव सारा अमृत तो वे ही धान कर गये, दैत्यो के छिए एक बूँद भी 
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शेष ने छोड । विय की बारे जाई तो उन्होंने उसे औधड वावा शकर के 
मत्ये मठ दिया था यो कहना चाहिए कि उनके गले के नीचे उतार 
दिया। हडाहूठ को ते जी से शिवजी का कण्ठ नीला पड गया और उसी 
दिन से उनका नाम भी नोठफ़ण्ठ हो गया। अब शेप रही गदिरा, सो चतुर 
देवों ने उसका समूचा पात्र उठाकर उदारतापुर्वक दँत्यों को पिला दिया । 
मूर्स दानव अपने भविष्य का विवार न करते हुए सारी मदिरा पी गये 
और उसी दिन से शराब दा।नवी सम्पत्ति की जननी हो गई। आसुरी सम्पत्ति- 
सम्पादिका यह सुरा राक्षमी कहो भी अक्ेों नहीं जाती। उसके आस- 
पास उसके कई परिचारक भी रहा करते हैं । फाम और क्रोधरूपी 
अपने सहायकों को लेकर जिस घर में अथवा जन-समाज में वह अपना 
प्रवेश करतों है, वहाँ मनुष्योवित गुणों वी ऐसी मयक्रर लूट मचा देतो 
हैँ कि छुट जानेवाले के पास आउिद मानव-त्वस्प का अन्त सार- 
हीन केवल ढाँचा हो रह जाता हैँ और वह भो अपने अत्यन्त 
हीोन जौर भीषण रुप में । इस तरह यह दानवों अपनी विनाश- 
छीला यूगो से दिसछाती हुई चली आई है । जन-समाज से इसका 
मूछोत्याटन करनेवाले सते, महात्मा और समाज-सुधारक अनेक हुए, 
पर वे तो सबके सब चले गये, लेकिव यह दानवीं अभी भी सौजूद 
हैँ और दीन-हीव जन-्समुदाय में मचछतो फिरती अपना अट्टहस अभी 
तक सुना रहो हैं। इस अट्टहास ने महात्मा जी के करुणाशील हृदय को 
ब्रिलकुद अबीर वना दिया हूँ ओर वे सुर--सहार की योजना मे 
मनता-नवाचा-कर्मणा छगें हुए हैँ । मालूम नही, विधाता ने उनके 
हाय यश्ञ देने का विचार किया हैँ या नहीं। 
यो तो हमारे पुराणों के अनुसार कलियुग सुरा का बड़ा जबरदस्त 
समर्थक हैं। फिर भी ऐसा कहने में हमें कुछ भी अनौचित्य नही दिखाई 
देता कि पश्चिमी दुनिया के सम्पर्क से घरावबखोरी को पूर्वी ससार में 
बडी उत्तेजना मिली है। यूरोप तथा अमेरिका के छोग आमतौर से 
सुरा के बडे शौकोन होते हैं। सर्दी के दिनो में भोजन के साथ या 
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रुसके पहले वे अपने छोटे-छोटे बच्चो को भो हलकी तामीखवालो भराव 
पिला दिया करते है । लुभावती ने छुमावनी अनेरू प्रवार की मदिरा 
भी वे अपने यहाँ तैयार करते है। उनका वो भी सार्वजनिक भोज 
या नृत्य बिना घराव के सफचनापूर्वक संपादित नहीं होता। अप 
मच्छे मे अच्छे ममाचार-पत्रो में वे निस्सकोद होकर व्हिल्की का विनापन 
प्रकाशित किया करते है। अंगरेजी का कदाचित्‌ एक भी दैनिक, 
साप्ताहिक या मासिक पत्र त मिलेगा, जिसे शराव के विज्ञापन में पूरा 
पूरा परहेज हो। जब समूचा जन-ममत्न हो इसका हामी है, तो किती की 
किस तरह को आपत्ति ही क्योकर हा सकती है * अमेरिका के 
जॉन पुसोफूट' नामबारी एक सज्णन ने अपने देश में शर,व के विष्द 
बडा व्यापक आन्दोलन खडा किया था, यहाँ तक कि मदथ्पान के 
विरुद्ध उन देश में एक वडा जबरदस्त दल तैयार हो गया। परिणाम 
यह हुआ कि प्रेसिडेंट हुह्नर के जमाने में एक निपेबात्मक कानून भी पात्त हो 
गया और झराव वेचना कानून से नाजायज़ करार दे दिया गया। उत्त 
ज़म,ने भें भी अमेरिका के व्यवसायों लुक-छिप कर बाहर से गराव 
मेंगाथा करते थे तया उसके दुर्दमनोय शोकोनों को अपने स्थानों में 
पिडाया भी करते थे। फिर भी काबूदो निषेध होते के कीरण 
शराव कम मिलतों थो और बहुत दाम में प्राप्त होती थी। मदिरा के बभाव 
में उतके क्‍्ूबवों तथा नाच-घरों का वातावरण उदासीन और सीछ 
पड़ गया। शराव के बिना भोतिक आमोद-अमोद का मज़ा आता ही 
नहीं। सुरा और सुन्दरी का वडा घदिष्ठ सम्बन्ध है। अतएव अमेरिका 
की अस्तरात्मा इस निपेष के विरुद्ध थो और उसके ओठ मंदिराके 
अभाव में सूत्र रहे थे। निरानद का वातावरण चारो ओर छाया हुआ 
था। थोडे ही दिनो में अमेरिका को सम्पता सुरा से वियुक्त होकर 
घवरा उठी बौर ऐसी उलदो हवा उस देश में वहने लगी कि रूजवेल्ट 
बहादुर के जमाने में सुरा-मुन्दरी को उसकी खोई हुई वह पुरानी प्रतिष्ठा 
फिर से प्राप्त हो गई। मदिय का कानूनी निषेघ हो स्वय निषिद्ध हो 
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गया । पद्िनमी जन-समाज में शराब की पैठ किननी गहरी हैं, इस वात 
यी सूचना अमेरिका की इस विफलता से पूरी पूरी मिछ जाती है । 
इमो लिए गावी जी की यह हृदयगत धारणा है कि शरात्रसोरी और 
» जूजा पदिचमी जातियों के राष्ट्रीय दुर्गुण हूं । रायपुर के राजकुमार 
कॉलेज में वहाँ के विद्याधियों के सामने अपने विचार प्रकट करते हुए 
गांधी जो ने कालेज के बेंगरेज़ प्रिसिण्ल की उण्स्थिति ही में कहा 
या कि बच्चो, अगरेजों के सपर्क में भाकर उनके सटरगुण तो जरूर लेना, 
लेफिन मद्य-पान औौर जूआ सरीसे उनके राष्ट्रीय दुर्गुगो से बाल-बाल बचने 
के लिए प्रबलशील रहना। मालूम नही, प्रितिपल महोदय को गाधी जी 
के ये सास्यभित गौर निर्मयघब्द कैसे जेंचे। इस जाते ये भाक्षेप को 
उन्होंने चुपचाप सुन लिया। सत्य ऐस। ही सबल होता हूँ। 
गांवों जो का दिया हुआ थहू मादक द्वव्य-निषेषवाल्ा कार्य-क्रम 
एक ऐसी अभिनन्दनीय योजना है कि इसका विरोध बुरे से बुरा 
आदमी भी प्रकट रूप से नहीं कर सकता। हिन्दुस्थान के विदेशी सत्ता- 
धारों भी इसका विरोध नहीं कर सकते। छेकिन अफसोस की बात 
तो यह हूँ कि प्रान्तीय सरकारों की बहुत-सी आय मदिरा की मद से हुआ 
करती है। एक्साइज एक्ट! के द्वारा शराब बनाने का सारा ठेका उन्होंने 
अपने हाथो में छे लिया हैँ और साल भर में एक बार नीराम करके छोटे- 
छोटे ढेकेद/रो को जगह जगह का ठेका दे दिया जाता हूँ। मुनाफा कमाने 
की इच्छा से ये छुटभइये वडी दिलूचर्स्प। के साथ मादक द्र॒व्यों का 
विस्तार बढ़ाते हूँ | जहाँ जहाँ गरीबों की बस्ती है, जहाँ जहाँ मद्पान 
करनेवाल्नो को सख्य, अधिक हूँ, उन्ही स्थानों पर वे शराव की काली 
काली शीभियाँ सजाये आसन मारकर आसीन रहते है |, उन्ही के 
आस-पास भूंजी मूंगफली और भजिये की दूकाने भी तैनात रहती हैं। 
दरिद्रत्ाग्रस्त, मूर्ख कुली तथा मजदूर अपनी मजदूरी पाते ही अच्छी 
संस्या में इन स्थानों को सध्या-समय आवाद करते हैं। वे आपस में किस 
तरह व्यवहार करते है तथा मत्ययान और भजिया-भोज के वार सडको 
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का रूप दे दिया, तो हजारो की तादाद में लोगो को सिर्फू इसी कारण 
सरकारी मेहमान होना पडा कि वे लोगो से नम्नता-पूर्वक यह कहते 
थे कि “भाई, श़राव मत पीओ, वह वहुत वुरी चीज़ है।” समझ में 
नहीं आता कि जो सत्ता ऐसे लोगो पर जुर्म करार दे सकती है, 
उत्ते सभ्यता का दावा किस्त प्रकार शोभा दे सकता हैँ। तथापि 
हमारी सभ्य सरकार को ऐसो निषेव-निषेघक नीति पसन्द होने पर 
भी ऐसा हो दावा हैं। सरकार को उसके सुसज्जित कानूनी शस्त्रागार 
में एक भद्दो-सी खुरपी भी न मिली जिससे वह मदिरा परिकेटिंग 
क्य ॒प्रत्तिकार करती । यही अडचन उन्हे विदेशों वस्त्रों के पिकेटियग 
के सम्बन्ध मे भो हुई। अतएवं फौरन एक ऐसे फौछादी हथोडे को 
रचना उन्होने आइडितेन्स' के रूप में कर डाली कि जो घरना देने- 
वालो के सिर पर धडाघड पढने लगा। शराब अथवा विछायती 
वसस्‍्त्ो को दूकान पर आप खडे हुए कि गिरफ्तारी हुई। सैकडो 
ऐसे उदाहरण लोगो ने देखे है। 'पिकेटिग' करनेवाले अधिकाश सत्य,ग्रही 
इसी तरह गिरफार हुए हे। अदालत में मैजिस्ट्रेटो को भी ऐसे लोगो 
को सजा देने में पशोरेश हुआ करता था। मगर क्या किया जाता। 
पुलिप का चालानी मामछा था ओर सरकारी नीति ही ऐसी थो। 
आइडडिनेन्स सामने जडा हुआ था। न्याय और नीतिमत्ता का सवारू 
कोसो दूर था। फिर नौकरो को ओकात हो कितनी ? 

फिर भी महूत्म। जी ने जिस नैतिक वक का मत्रः छोगो के 
हृदयो में फूँका था, उसने साघारण से चाधारण छोगो को, बच्चों 
तथा स्त्रियों को भी ऐसा कृत-निश्चय वना दिया था कि इस 
आइडिनेन्स की लोगो ने कोई परवाह नहीं को और वे महीनों तक 
दूकातो के ध्षामने घरना देते रहे और जेछ भी जाते रहे। परन्तु 
अधिकाश में थह काम नगरो में ही पूजीभूत हो रहा था। सुदृर 
देहातो में ऐसा कोई काम व्यापक सर्प में नही हो सका। स्वथम्‌सेवकों 
का अभाव हो इसका प्रधान कारण हो सकता है। फिर नेताओो तथा 
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कार्यकर्ताओं की सदसे पहले जे जाने की नीति भी इसमें सहायक 
हो गई। फ़िर भो घराक-पिक्ेटिंग का कार्यक्रम जहाँजहाँजारी 
रहा, वहां एक देव-ुलंम दृइय दिलाई देता था। इंस जानदोतत दी 
जनता पर छुछ यह ने प्रभाव पडा कि कई स्थानों पर सबक 
करनेवालो जातियों ने बपनी जातीय सभायें को, कतमें साईं और बपदी 
सामूहिक प्रस्ताव भी मरावद्ोरो के विरद्ध पात किया। उंगे पते 
प्रथलो का कुछ घोडा>या परिणाम तो सभी रह गया है, पर अधिक 
में बराव का बाज़ार फिर भागरम हो चुरा है। क्यो न हो, देव और 
दानवो के जम्मिडित सहयोग से निकठतेवालों यह मदिश ऐसी हंव 
मावशल्ये वेश्या है कि इतफ्रे दामन में एक बार बादमी उठस्स में 
उमा निकतना बहुत मुश्किल है। यह विलात्तिता की सी वहिंत 
हैँ बोर दरिद्रता की महचरी हूँ। जन-समाज को इसके चंगुल पे 
छूठना एक त्तरह से अनम्भव प्रतोत होना है। 

फिर भी मवोदलबाले महत्पुरुय ऐनों कठिनाइयों की परवाह रहीं 
करते। उत्हों बाशावादो आदशशंवादियों में गाधी जो का भी स्पीर्स 
है। इसी हिए वे अमी भी इसी प्रयल में लगे हुए हे और अपने जोर 
की अस्तिम घडियो तक छगे रहेंगे। पयार्थ में श्रावल्मम्बन्यी इधर 
करने का सव॒मे सफल बोर सुविधाजनक तरोका कानूनी विष है! 
लेकिन जैसा कि हम कह वके हूँ, इस सम्बन्ध में वर्तमाव सतापार्ण 
विरुद्ध है। वे मद्ययाव का सर्ववा वियेष करता नहीं चाहते। ऐसी 
होठत में गावों जी के लिए ल्ोकमत का आश्रय हेंने के पिवाग 
कोई दूसरा चारा हो नहों है। यथार्थ में जन-सुधार की उतम तने 
उत्तन उपाय भी यही है, यदि सब गया तो । 


खादी-प्रचार 


खादी ऐसी बोड़ है जो भागद थावीजी को सबसे अधिक प्यारी 
हूँ। जिम समय छोग उनकी सत्य-निप्ठा तथा आतरिक महत्ता 
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नहों समभपाये थे, उन दिनो में भो वे चरखे से हर रोज़ सूत निकाला 
फरते थे और उद्री का वुता हुआ वस्त्र अपने उपयोग में छाते थे। 
उन दिनो लोग उनके इस नये गौर विचित्र प्रयोग को विनोद-पूर्वक 
कौतूहल की दृष्टि से देखा करते थे। स्वदेशी का विचार तो छोगो 
के मन में तव भी था, परन्तु स्वदेशी का यह एकदम निर्दोष 
रूप उनकी प्रज्ञा की आँखों में दिखाई नहों देता था। वे खादी- 
प्रचार की असाध्यता पर मखौठ उडाते थे। बड़े बडे पुतलीघरों के 
ज़माने मे भी कही चरखा चल सकता है ? गाधी जी भी अजीबो गरीब 
आदमी हूँ | इस तरह की वाते लोग और विशेषकर शिक्षित हिन्दुस्थानी 
किया करते थे । परन्तु आज उनकी ज़वाने वन्द हो चुकी है और वे 
समभने लगे है कि इस देश का आर्थिक कल्थाण मिलो से नही सघ सकता । 
इस देश-व्यातरों दरिद्रता को दूर करनेवारा रामवाण खद्दर ही है। यह 
वात भारतोय अर्य-ास्त्र के सिद्धान्त के द्वारा विद्ध की जा चुकी है और 
कई अर्थ-शास्त्री खहर की महिमा का सप्रमाण वबखान कर चुके है। 
आचार्य प्रफुल्लचनद्धराय सरीखे श्रत्यक्षदर्शों विद्वान्‌ खादो-प्रचार के 
कट्टर हिमायती हो चुके हैं। 

आज' हिल्दुस्थात को समूची राष्ट्रीय महासभा खादोपोश है। 
काग्रेसवाछों के सिवाय इतर लोग भो खादों पहनना शिष्टता का लक्षण 
मानने लगे है। विदेशी वस्त्रों से सुसज्जित हिन्दुस्थावी भाज हिकारत 
को निगाह से देखे जाते हें। जिस खार्दः में किसी समय आव्यवहाय॑ 
प्राचीनता की विचित्र कक दिखाई देती थी, वही खादी आज भारत 
के राष्ट्र-प्रेमियों के लिए अधिक से अधिक आदर की वस्तु हो रही 
है। आज इस्त देश में ऐसे नगर बहुत कम होगे, जहाँ खादी की दूकान 
न हो। काग्रेस की छत्रच्छाया में गाधी जी ने एक अखिल भारतीय 
चरखासघ (&/77 पाता 5फाणयशा७ औ550०७४०॥) की सृष्टि 
कर दी है। यह संघ योग्य सचालको की देख-रेख में नियमित रूप से 
काम कर रहा हैँ । इसकी शास्तायें भी बनी हुई है । और उनके 
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द्वारा बादीअचार का काम हो रह है। परित्यिति को कविता 
कृ/ विधार करते हुए हमे ऐसा कहने मे कुछ भी सकोच नहीं होते हि 
यह काम संतोषजनक रोति से सपादित हो रहा है। कई सवार मे 
कई लोग खट्टर को अविक अव्य्दा को हृदयगम भी कर पूरक है। 
इस समय इसी उद्योग को बदौझ्त हजारों को तादाद में निस्वह 
दिववायें तथा इत्र लोग अपनी जीविका चला रहे हे। 

यो तो स्वदेशीअवार का आचदोजल हिल्स्थान में वग-भा के झरने 
से चला आया है। गरम दल के राष्ट्रीय तेताओ ने इस प्रवार को की 
उत्तेगना दी थो। परलु उनके जमाने में स्वदेशी वल्ल का भ् 
हिलुस्थानी मिक् का बुत हुआ कपडा ही माना जाता या। देशो मिए के 
वत्त पहलतेवालों को राष्ट्ररेमी का खिताब भो सुलम था। 
भहात्मा जो ने 'स्वदेशों' शब्द की व्यास्या ही बदक दी है और उहों 
अधिक गम्मोरता छा दी है। परिणाम यह हुआ है कि आज देशों पर 
के वस्त्र पहनतेवाले अप-कच्चे राष्ट्र-मक्त समझे जाते है. और उर्केी 
कोई विशेष धम्मान नहीं है। दोगे की यह नई समझ सकारण मी 
पिद्व होतो है। हिसुस्थान में मिलो की सश्या इतनी अधिक रही है है 
समू्े देश भर के जन-समाज के लिए काफो वस्त्र तैयार कर से। 
ऐसी हालत में हमारे देश के लिए पचासो मिलो की आवश्यकता और होंगी। 
इन मिलो के कह-पुरज्ञे न तो हम इस समय तैथार हो कर सकते बोर 
ने उनके बिग जाने पर उन्हें हम यहाँ सुबार सकते है । मिं' 
भविष्य में हम इतता सव कर सकने को क्षमता प्राप्त कर सकेंगे! ई 
वात का वद्ध सदेह है। ऐसो हालत में देशों मिलो को उर्या 
के हिए करोड़ो को मशोत तथा कह-पुरषे विदेशों से मेंगाने पढे! 
इनको सुचार रुप से चढाने के दिए प्रतिवपे छात्रों रृग्यों का सञामोर्त 
हमें बाहर से मंग्राना ही पड़ेगा। इतना सब धन इ॒ दरिद्र देश मे कहाँ 
से आवेण २ परिणाम यह होगा कि जो द्रव्य हम कपडो के लिए बाहर 
मेजते है, उत्तो को हमे यज्रो के ख़गेदते में खर्च करना पढेगा। हे 
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तरह हम परावलम्वी बने ही रहेगे और देश की सम्पत्ति चस्त्रो के 
नाम पर नहीं तो यत्रो के लिए प्रतिवर्ष बाहर जाती ही रहेगी। न सही 
लुकेशायर को, वरमिनघाम को तो पैसा चला ही जायगा। देश को 
आखिर इससे वचत कुछ भी न होगी। ऐसी हालत में कोई भी 
समभदार मनुष्य इस वात को स्वीकार करेगा कि हमारा स्वदेशी 
का सिद्धान्त ऐसा हो कि जिसके आधार पर हम अपनी अधिक से अधिक 
अर्थ-रक्षा कर सकें। यह विशेषता गाधी जी की दी हुई व्याख्या तथा 
योजना में पाई जाती है। जरा देखे, वह कैसी है। 

हिन्दुस्थान कृपि-प्रधान देश है। इस देश में २३ करोड 
आदमी जमीन जोत-वोकर ही अपनी जीविका चलाते है | इस प्रकार 
हमारे किसान भोजन की सामग्री तो भ्रस्तुत कर लेते है, परल्तु 
अपने कपडो-छत्तो के लिए वे नितात परमुखापेक्षी हो रहे है। 
मनुष्य के भौतिक जीवन के लिए जितनी आवश्यकताये होती है, उनमे 
से मुख्यातिमुख्य भोजन और वस्त्र हे। ये दोनो वस्तुएँ शरीर और 
प्राण-रक्षा के साधन है। अतएव प्रत्येक राष्ट्र तथा जनसमाज को 
इन दोनो अनिवार्य आवश्यकताओं के लिए परावलूम्वी हरगिज़ नही 
होना चाहिए। जो ज़रूरी चीज हमारे पास नहीं है और जिसे हम 
दूसरो से प्राप्त करते हैं, उसका समय पर पर्याप्त परिमाण में मिलता 
“सम्भव हो, अथवा न हो। फर्ज़ कीजिए कि इंगलेड किसी यूरोपीय 
युद्ध में सम्मिलित होकर सकट में पड गया। आपत्ति-काल में छोगो 
को अपनी ही सूभती हैं। उन्हे दूसरो की भसुविधायें ऐसे समय पर 
नही व्यापती । भतएवं सग्राम की व्यग्रता तथा आशिक एवम्‌ औद्योगिक 
अडचनों के कारण क्षण भर के लिए मान ले कि लेकेशायर की मिलें 
बन्द हो गई | ऐसी हालत में हिन्दुस्थान क्या करेगा ? उत्तर स्पष्ट 
है। या तो उसे वस्त्रह्दीन होकर अद्ध-नग्न अवस्था में रहना पडेग/ या 
उसे अपने घर हो में कताई-बुनाई का प्रवन्ध करना पडेगा। लेकिन 
समूचे देश की जावदयकता-यूर्ति के छिए ऐसा प्रवन्ध करना कुछ एक- 
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दो दिनो का काम तो नहों है, उतके लिए तो वर्षों का प्रवलल चाहिए। 
पाठक स्वयम्‌ विचार सकते है कि हमे ऐसी दक्बा में किस दुख 
का सामना करना पड़ेंगा। जिस प्रकार एक वार के किये हुए 
भोजन के हज़्म होते हो अथवा उसके कुछ पहले ही पे हमें करे 
भोजन के लिए खत्पट करनो पडती है, ठोक उत्ती प्रकार एक पंत 
के फट्ते ही अथवा उसके कुछ पहले ही से हमें दूसरा नया पल 
सेंगाकर रखना पडता है। भोजन के बिना तो हम दो-चार दिन मूँत 
रह भी सकते है और हमारी सभ्यता पर उसका कोई विशेष आशा 
नहीं पहुँच सकता। लेकिन वत्व एक ऐसी चीज़ हैँ कि जिसके अगर 
में सम्प आदमी एक क्षण भी नहीं रह तकता। इस दृष्टि से मांगता 
होगा कि वस्त्र भोजन से भी आवश्यक वस्तु है। ऐसी जरूरी चोर 
के लिए परावलम्बी होना किसी भी सम्य जाति के लिए उपहात्त बोर 
लज्जा की वात होगी। फिर भी हिल्दुस्थान जिसे अपनी सभ्यता कीं 
दावा हूँ इसी तरह परमुखापेक्षी हो रहा है और वह अपनी इस होती 
वस्था में संतुष्ट भो है। कैसी शरम को वात है ! 

अभी तक तो हमने इस विषय पर सुविधा तथा संम्यता की 
दृष्टि से विचार किया। पर एक दूसरा महत्वशालो दृष्टिकोण और 
भी हूँ जो हमारो आ्िक योग्यता से सम्बन्ध रखता है। मी 
के आधार पर हमारी ऐसो बारणा है कि हिन्दुस्थाव को गृह 
में छोगो को वर्ष भर में जितना भोजन के लिए खर्चे कला पहना 
हैं उममे कहो अधिक था कम से कम उतना ही पैसा वस्तरों के हि 
भी आवश्यक होता है । भादी-विवाह, मोत-मिट्टी तथा तोजानलोहा 
में जो कपड़े रुगते है, उनका खर्च अलग हो समभना होगा 
अतएंव किसान छोग खान्पीकर तथा सरकारी भरना अदा केसे के 
वाद जो कुछ ग्ल्दा (यदि बच रहा तो) बेचकर पैसा इकट्ठा बसी 
है वह उप उनके कपडोछत्तो में समाप्त हो जाता है। ऐसी होकी 
में प्रासंगिक बावश्यकताओ के छिए उन्हे कर लेने के तियाय कोई पए 
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चारा ही नही रह जाता। फिर वर्तमान मे हमारे कृषि-जीवियो की 
आधिक अवस्था ही ऐसी नहीं हैं कि वे पहले साल का लिया हुमा 
कर्ज दूसरे साल को आमदनी से चुका सके। इस तरह ऋण का बोक 
उनके प्विर पर साल-ब-साल वढता ही जाता है और एक दिन उनके 
लिए ऐसा भी भा जाता हूँ कि सरकारी भरना अदा न कर 
सकते के सब अथवा दीगर साहुकारों की डिग्री से तग होकर थे 
बरवाद हो जाते हे। उनकी ज़मीन छिन जाती है और वे किसान 
से कूली होकर किसी तरह अपना कष्टमय जीवन व्यतीत किया 
करते है । 

जिस देश में ३५ करोड में से तेईस करोड लोग किसानी करते 
हो, वहाँ पर किप्तानो की दरिद्रता समूचे देश की दरिद्रता है। इस 
स्ववसिद्ध वात को कोन अस्वीकार कर सकता है? वर्तमान में सारे 
हिन्दुस्थान को जिस आर्थिक असमर्थता का कष्टप्रद अनुमव हो रहा है 
उत्षका कारण हमारे किसानों की गरीबी के सिवाय कुछ भी नहीं हूँ। 
जडो के सूख जाने के बाद फिर वृक्ष फूल-फल नहीं सकत!। कृषिजीबी 
ही हमारे राष्ट्रीय जीवन के मूलाधार है। ऐसी दशा में उनका विनाश 
सारे देश का विनाश हूं | 

तव॑ कहना होगा कि इस देद्-व्यापी दरिद्रता से मारत को मुक्त 
करने का सबसे महत्त्वपूर्ण साधन तो यही हूँ कि जिस तरह हम अपने 
भोजन की सामग्री आप ही उत्पन्न करते है, उसी तरह अपनी शरीर- 
रक्षा के लिए स्वयं अपना वस्त्र आप ही तैयार करें गौर वह भी 
इस हिसाव से कि इस ज़रूरी चीज के लिए किसी भी प्रकार, किसी भी 
'अश में हमें दूसरो का आश्रय छेता न पढे। ऐसा उपाय आज तक 
भाघी जी के सिवाय किसी भी दूसरे राष्ट्रीय नेता को नहीं सूक पडा। 
वह उपाय हैँ खहर का प्रचार ।' अमी तक खादी झब्द मोटे कपडे का 
-पर्यायवाच्री रहा है। परल्तु वर्तमान में उसका अर्थ बहुत व्यापक हो 
चुका है। अब वह हाथ के कते हुए सूत से हाथ ही के बुने हुए महीन 
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से भहोन कपडो के लिए भी व्यवहार में छाया जाता है। अब विशुड 
स्वदेशी वस्त्र को ही सहर या खादी कहते है। 

कुछ छोग अक्सर कहां करते है कि इस जमाने में खादीअचार 
अब्यवहार्य है। उनके इस आन्त-विचार का दूसरा आशय यह भी 
निकलता है कि अपने वस्त्रों के लिए दूसरो के भरोसे रहना व्यवहार 
है और स्वावरूम्वी होता हमारे लिए सम्भव नहीं है। इस वासममी 
की कोई सीमा नहीं है। हम पहले ही कह चुके हैँ कि यदि हम मिछ 
के कपडो का उपयोग करना पसन्द करे, तो चाहे वे वस्त्र देशी मिलो के 
बने हो या विदेशी मिलो के, दोतो अवस्थाओं मे हमे परावरूम्बी होकर 
रहना पड़ेगा। बाहे हम लेकेशायर से कपड़े मेंगावें या वरमिनधाम 
से कल-पुरजे, हमारी राष्ट्रीय सम्पत्ति का प्रवाह रुक नहीं सकता) 
इस प्रवाह को रोकने का एक ही उपाय सम्भव है और वह सर्वया 
शक्य भी है। वह यह है कि चरले से हम अपने घरो में ही सृत 
कात छें और गाँव ही में हम अपने कोष्टियो से उसे बुनवा लें। हिल्दुस्थान 
में अभी भी रई को खेती कुछ कम नही है। फिर यदि छोग इस वात 
को ध्यान में छावें तो और भी कई स्थानों में कपास की पैदावारी की 
जा सकती है। अभी भी हमारे इस देश में ऐसे छोग जीवित है जिंतके 
स्मृति-काल में यहाँ कई स्थानों में कपास की उपज होती थी और 
चरखे चलने थे। परन्तु लेकेशायर फी वदौलत आज उन घन्धो का 
नामोनिशान भी नहीं है। गाधी जी को यह योजना नई होते हुए भी 
पुरानी है। इतिहास इस वात का साक्षी है कि हमारे इस देश में इतनी 
तादाद में एक से एक सुन्दर महीन और रग-विरंगे कपडे बनते थे 
कि हम अपनी आवश्यकता-पूर्ति के बाद विदेशों को भी भेज सकते थे। 
ढाका का मलमलछ मशहूर है। भारत के बने हुए ठप्पेदार कपडे विलायत 
में इज्जत को निगाह से देखे जाते थे। ऐसे सभी वस्त्र चरखो और 
देशी मगठो की वदौलत ही हम तैयार किया करते थे। उन दिनो वाष्प- 
शर्त का आविष्कर्ता जेम्स वाद का जन्म भी नहीं हुआ था। ऐसी 
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हालत में सादो को अव्यवहाये समभानेवालों से हम यह अ्रइन कर सकते 
हैं कि जब हिल्ुस्पान चरसे को वदीलत अपने वस्णों की आवश्यकता 
पहले पूरो कर सत्ता था तो वहों बात आज भी संम्भव क्यों नहीं है? 
पदि इध अधिश्यास का कोई उत्तर हो सकता हैं तो वह केवछ उतना 
ही हि पहले हिल्‍्दुग्वानी छोग अतनी चीज़ों फो कदर करना जानते थे, 
उनो प्रज्ञा को आँखें खुछो थी और वे स्वाभिमानी भी थे। आज 
हमें दूवरों की बनाई हुईं चीज़ें अण्कि पसन्द हैँ, हमारी स्वामिमान- 
बुद्धि सो गई हैँ और हमारे विवेक की आँसे फूठ गई है। 
अफमोस फि हम अन्चे है, ओर नो भी रहे हैं ।' 
(अकवर) 

कुछ ऐसी ही विक्ृन बुद्धि के छोग कहा करते हैं कि चरखे 
में बूत कौन निकाले ? इतना समय ही कहाँ है? हमारी धारणा हूँ 
कि समय की ध्रिकायत विलकुल भूठी है। आज दिन ससार में यदि 
कोई एक ऐसा देश हैँ जहाँ वेकारी की सख्या दिनो दिन बढती जा 
रहो है और जहाँ हहारों और लासो की तादाद में लोग निरुधमी 
रहकर भूखों मरते हैँ तो वह अभागा हमारा हिन्दुस्थान ही हें। 
हजारों ओर छात्रो निस्सद्वाथ विधवाये अपनी जीविका चलाने में असमर्थ 
हो रही है। हजारो की तादाद में वच्चे और बूढें भीख माँगते नगरों 
में नज़र आते हूँ। वर्ष भर में कम से कम चार महीने किसान भी 
खालो रहते हैं । इस बात को रॉयल एग्रीकलचरल कमीशन' ने भी 
स्वीकार किया है। काम के दिनो में भी घरो में स्त्रियाँ और बृद्धाये 
मक्ल्ियाँ हँकाती बैठी रहती हैँ। ताज्जुब तो यह हैँ कि जिस देश 
में समय की कदर ही नही है और जहाँ इतनी निर्द॑यता-पुर्वक समय की 
हत्या की जाती है, वहाँ के लोग समयाभाव की शिकायत करे! ऐसी 
निर्मूछ दलील हम हिन्दुस्थानियों को शोभा नहीं दे सकती! समय है, 
वहुत है, केवल सद्बुद्धि नहीं है। यदि हमारे पास भोजन और वस्त्र 
सरीखे आवद्यक पदार्थों को तैयार करने के लिए समय नहीं है 

फा० १५ 
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मानता होगा कि हमारे जातीय जीवन की अन्तिम घड़ी भी भा चुकी है; 
जीवन के लिए भी अब समय ते रहा। 

विवेक के आधार-पर हमे मानता होगा कि हमारे पास पर्याणत 
समय है और साधन भी हूँ, अयवा प्रस्तुत किये जा सकते है। जिए 
चीज़ की कमी है वह हमारी राष्ट्रीय दृष्टि हैँ। हम महीन से महीत 
कंपडो की भीर सुन्दर से सुन्दर चीज़ों की तलाथ में रहते है, परत 
यह नही सोचते कि दे चीज़ें हमे देश ही से मिछती है था विदेश पे 
आती है। इस सदबुद्धि का अभाव ही हमारी दिनो दिव बढती हुई 
दर्धिता का जनक हूँ। जिस दिन हिन्दुस्थान इस बात को समभगे 
छगेगा कि दूसरो की अच्छी से अच्छी चीज़ें हमारे काम की नहीं और 
हमारी भह्दी से भद्ठी वस्तुएँ भी हमारे काम की है, उसी दिन से भारत 
का दुर्देव भी पीछे हटता चढेगा। आज हमारी इसी परावहम्ती वृद्धि 
को दूर करने के छिए महात्मा जी चोटी से एडी तक अपना पत्तीता 
वह रहे हूँ। प्रीष्म के सन्तप्त दिनो में वे देहातों की पैदल यात्रा 
करते हुए अपने जरा-जीर्ण शरीर का खून सुखा रहे हैँ। पंया 
हिन्दुस्थान इतना गया-बीता है कि वह इतने बड़े सेवक की इतनी लगने 
के साथ की हुईं सेवा को एकदम निष्फल कर देगा? आशा कहती है 
नहीं, पर विश्वास ज़रा चुप है। इस विषय की सक्षिप्त चर्चा हम 
अपने ग्राधीवाद' शीर्षक अध्याय में करनेवाले है। 

अखिछ भारतीय चर्खा-सघ को खादी-अचार में पर्याप्त सफलता-: 
गदि मान लें--न भी मिली हो, तो भी इतना तो किसी भी माँस- 
वाले को मानता ही पडेगा कि उस सस्था ने कम से कम इस बात को 
प्रत्यक्ष प्रमाण से यह सिद्ध कर दिया है कि हिंदुस्थान की माँखें खुछ 
जायें तो खटर इस तरह देश में तैयार हो सकता है, इस प्रकार हजारो 
वेकारो को काम में लगाया जा सकता है, उनकी व्यर्थ जानेवाली 
शवित का सदुपयोग हो सकता है और देश का पैसा बचाया जा सकता 
है। अखिछ भारतीय चरखा-सघ को प्रयोगशाला समभकर यदि हम 
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अपनी आलोचक वृद्धि से काम छें, तो हमे मृक्तकठ से स्वीकार करना 
होगा कि वह सस्था सफल सिद्ध हो चुकी है । यथार्थ में खहर को बडे 
उद्योग के रूप में उठाने का काम हिन्दुस्थान के रोज़गारी पूँजीपतियों 
का है, यह काम कुछ राष्ट्रीय महासभा का अथवा अन्य किसी साव॑- 
जनिक सस्था का नहीं है । वे तो केवछ जन-समाज में जाग्रति फैला 
सकते हे और मार्ग-प्रद्शंक का काम कर सकते है, इससे अधिक नही । 
परन्तु हमारे सेठ-साहुकारों को तो दछाली से फुरसत नहीं है । अभी 
तक ऐसा एक भी सेठ महाजन सामने ने आया जिसने अपने व्यक्तिगत 
आत्म-विश्वास के आधार पर यह कहा हो कि ख़ादी-प्रचार के काम में 
में पचास छाख रुपया लगाने के लिए तैयार हें और में इसी राष्ट्र-हितेपी 
व्यवसाय में बन जाऊं या विगड जाऊँ। श्रीमान्‌ छोग गाघी जी के 
समान महापुरुष के प्रमाव में आकर बडी हिम्मत के साथ दस-बीस 
हज़ार डरते-डरते चंदा दे दिया करते हैँ और विदेशी वसस्‍्त्रो की दलाली 
में फिर सरूग्न हो जाते हैं) इसे चंदा देना नहीं कहते, यह वा टालना 
है, एक तरह की रिश्वत है । वात तो यह हैं कि यदि हमारे वैश्यों में 
कोई माद्दा है, तो उन्हे चाहिए कि वे स्वथम्‌ राष्ट्रहित से प्रेरित होकर 
अपनी व्यक्ति-गत जिम्मेदारी पर शुद्ध खादी का रोजगार करें, 
अच्छी अच्छी चीजे वनवार्वें गौर इस बात को सिद्ध कर दें कि हिन्दु- 
स्थान में खहर-प्रचार सम्भव है, छाभदायक भी है । यदि इतना काम 
हिल्दुस्थान के वैदयों से व हुआ तो हमें कहना होगा कि हिन्दुस्थान 
ब्राह्मणत्व और क्षात्रधर्म से तो हाथ धो चुका हैं, यहाँ अब वैश्य भी 
मिट गये। रह गये है केवल शूद्र, दास-वृत्तिवाले, दछाली कमानेवाछ्ि, 
विदेशी रोजगारियों के इशारे पर नाचनेवाले और निर्जीव मनुष्यत्व- 
शूल्य कठपुतले | 

महात्मा जो खहुर को आर्थिक दृष्टि से अधिक छामदायक 
बनाने के लिए वडे चिंतित है । अतएवं उनकी प्रेरणा से एक छात्र के 
पुरस्कार की घोषणा उस मनुष्य के लिए हुईं है जो ऐसा चरखा वना 
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दे, जिसके द्वारा कम से क्य समय में बपिक से अधिक दूत विशीठा 
डा सके । ह़जवहें तो इस सम्बन्छ में कई उड्ा करती हैं, पर हक हि 
नोई उत्तोपदायक रचना प्रस्तुत कही हो पाई । विद मी दुष्ट रहा हेत 


पु ७ बी  रफर्श 
अपने आाविष्नासे में मन है और उागा हूँ नि विद शत 


फ क्षोई न कोई कू. ऊारोग्र चट्वे ब्द्ार 
में कोई ने कोई हुमल फारोगर बण्नों मरामाद दिला हा ईपा। २९४४७ 
च्््ड्टा प्रो: ह्ाविफ्जार तल प्रश्य्ल हा मादन + इरई डा हर 
कता हो वाविष्चार को एनन॑ हैं! डब्सत मादून हुई वी ऊाते 
निकल झ्ो बादेगा 

क्र हैं। आादग 


। 

छादो-पत्ञार के का्द-त्म में शांवों जग को जो मतसे वहों रतिया 
ह्ल्स्दानों न्त्न्शिा हे 

लोग प्सेन्नरूप ने विरोबी रो 

न होगा । उनकी अछिकाश पुल दे 


तादाद में देश-हितप्ातत मिली में लय [पुनों है! 
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फ्रि उनके उल्म-यत संस्कार भो ऐसे महार्‌ नहों है. कि देकर 
के उम्पन वे लालो को कलानदनो को तिदावल्ि दे डे । ऐसी तार 
में उतको मावहिन दया इड़ो मोचनोय हो रहो है। कई मिल ने नि 
गांवी जो के प्रदाव में जावर स़यन्‌ तो खादी पहनते हैं; प५ क्न्से 
पर अपने मिल का कण्डा हो रूदते है! यह कैंदों व्चित्र विरकका 
है ! ऐसे हो छोगों से हिंदुत्थान के नये साम्यगदी उबद दिलों 
है काराज् हूँ लोर यहाँ तक नाराज़ है क्ति गांगे जी को भी दे का 
पतियों के हिसाव्तरों कह बैठते है। इन लोगो को जागाड अब दीजिए 
के समानंत्र से बने छगी है। यदि इनज्य छगाना बाग तो वे जे 
स्या होगा । पर भावों थी इनके आज्ेपों नये छुनकर गम्भीर हे 
उनकी दृष्टि वहुत दूर तक जाती है बोर बहुत गहराई वह पुरे 
हैं। इन चाम्यवादियों के ई इन बागे चलकर करेंगे। है 
हिल्ुत्वाव जे पूजीन्पतियों को उपर्त बनात््या के वात्य गोश 

जो को उन-छावारप नी उहादता पर हो निर्भर होना पड है ! परई 
हिलुत्वान का दाजात्य जन-नाव दरिद है। उसे तो उपने पति 
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की जीविका का सवाल ही मुश्किल हो रहा है। पूजी-पति तो खादी- 
प्रचार कौ योजना को शुरू हो से सनीचर की दृष्टि से देखते आये है । 
वनिये बडे धर्म-मीर होने का आडम्वर रचा करते है । अतएवं महात्मा 
जी के दर्शन वे समय समय पर कर लिया करते हैँ और कुछ थोडान्सा 
नैवेद्य भी लगा देते है। महात्मा जो उनकी अतरात्मा को अच्छो तरह 
पहचानते हे, पर क्या करे, वे भी स्वयम्‌ ऐसे वनिये हू कि रास्ते का 
पडा हुआ छोटा-प्ता सूत भी उठा छेते है । जो कुछ द्रव्य उन्हे दरिद्र- 
नारायण को सेवा के लिए मिला, वहीं सहो । लेकिन गाघोीं जो का 
वनियापन धर्म-मूलक हूँ । उन्हें व्याप्त जो के वे बचन याद होगे -- 


ऊब्बेबाहु॒ विरोम्भेप न थे कश्चित्‌ शृगोति मे । 
धर्मादर्थश्व कामइच स धर्म कि न सेव्यते ॥ 


परन्तु हिन्दुस्थान के वनिये धर्मं से पैसा कमाना भूल गये। महात्मा 
जो व्यास के समान ऊर्थ्ववाहु होकर वही शिक्षा आज व्यवसायी जन- 
समाज को दे रहे है । लेकिन कोई नही सुनता । सुर्तेंगे, अच्छी तरह सुनेगे, 
क्योकि वे दिन करोव करोव आ हू चुके है जब कि उन्हें शैतान के साथ 
ठेका करने का प्रायश्चित्त भोगना पडेगा ! वर्तमान को आधिक दुरवस्था 
की मार उन्हे भी पड रही है। बडे बडे सेठ साहुकार दिवालिये हो 
रहे है। जो अभी मजे में है, उनके भी दुदिन अब दूर नही है। गाधी 
जी के वतन उन्हें किर याद आयेंगे, और आठ आठ आँसू रुछार्येगे। उनकी 
हालत अभी उस आकाश्वेलि के समान है, जो वृक्ष को सुखाकर ख़ुद 
भी सूख जाती है। छोगो की छूट में सहायक होने का प्रायश्चित्त उन्हे 
देना होगा--जरूर देना होगा। 

खहर की वत्तमान सफलता तथा उसके भविष्य के सम्बन्ध में 
जो विशेष जानकारी छेता चाहे वे विशेषज्ञों की लिखी हुई पुस्तकें 
पढ सकते हैँं। यहाँ हमारा उद्देश इस कार्य-क्षेत्र का दिग्दर्शनमात्र है। 
खादी हिन्दुस्थान के उद्श्नान्त जन्न-समाज में प्रचार पावें या न पावे; पर 
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इतनौ वात विलकुल सत्र है कि वही एक साधन हैँ कि जिससे यह देश 
अपने वच्त के सम्बन्ध में सोलह आने स्वावरूम्वी हो नकता हैं। 

गाधी जी को राय में खादी-प्रचार दलितोद्धार का एक महत्व- 
पूर्ण साथन भी है। इसलिए जिन दिनों में उन्होंने केवल हरिजद-वार्य 
ही हाथ में लिया था, उन दिनों में भी वे खाद से किसी तरह उदासी 
नही थे । वल्कि जहाँ कही उन्हें खादी-माडार था सादीप्रदर्शनी के 
उद्घाटन का सुअवसर हाथ लगता था तो उसे वे जाने नही देते थे। दे 
कहा भी करते थे कि खादी हरिजनों की आधिक समस्या हल कर्ज 
में सहायक सिद्ध हुई है, हो रहो है जौर भविष्य मे होगी। इसलिए 
में ख़ादीअचार को हरिजनो के उद्धार-कार्य का एक महत््वशाली बर्ग 
समभता हूँ । गावी जी के इस विचार के विरुद्ध कोई कुछ नहीं कह 
सकता । ययारय में खादी एक ऐसी कामवेनु हूँ कि वह श्रीमान्‌ से लेकर 
भिखारी तक सभी के लिए प्रत्यक्ष आश्षीर्वाद हैँ। यदि हम उसकी इस 
विशेषता को न समझ पायें, तो हमारा ही दुर्भाग्य है। उसके आधिक 
सामर्थ्य पर कुछ भी आधात नहीं होता। 

जहर के सम्बन्ध में हिन्दस्थान के मुसलमानों को विशेष जवान्या 
नाछायकी का नमूना है। अपने ईदन्वकरीदो में बे विदेशी कपर्ड 
पहनकर मचलते हुए निकलते हू । खादी के प्रचार से यदि हिन्दुस्थाव की 
किसी एक जाति को अधिक से अधिक छामर होने की निश्चित सम्भावना 
है तो वह मुंसलमाव ही है। वुनवेवाले और रेंगाई का काम करने” 
वाढे अधिकाश मुसलमान ही है। उनकी सस्या ४३ करोड है। फ्रि 
भी इस देश के मुसलमान ही इस सम्बन्ध में विशेष उदातीन है। ईई 
और बकरीद के जुलूसों में जो भुस्लिम जन-समाज अपने छुशवृदार 
कपडे से बाहर निकलता है, उसमे खट्रपोश इन्सान का मिलना बहुत 
मुद्किछ होता है। उनकी मनोवृत्ति का हाकू एक परमात्मा ही जातें । 
एक वार ऐसी भी उडी हुई खबर यी कि लंकेशायर के कुछ चन्द रोजगारी 
दि आगाझं को साजिश से दिल्ली के कुछ पूँजीवाले मुसलमानों 
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को विलायती वस्त्र की एजेसी दिलाने के छिए कोशिश कर रहे है। 
पर अभी तक उसका परिणाम कुछ न निकछा | पिकेटिंग के जमाने में 
भी भुतलूमानों की दृकातो के सामने विशेष बडचने आती थी। 
हडतालो के समय भी उनकी दूकाने बहुघा खुली ही रहती थी। 


खदर के सम्बन्ध में नये ढग के हिन्दुस्थानी साम्यवादियों में जो 
बनास्था है, उसकी चर्चा हम प्रसगवश आगे चलकर करेंगे । यह 
भी एक ओघड-पन्यो नौजवानों का दक है जो स्वयम्‌ अपने हृदय का 
हाल नही जानता। पर वे तेज जवान निकाल सकते है। वे देहातियो 
की सेवा करना चाहते है, पर चरखे से उन्हें कोई विशेष प्रेम नहीं 
दिलाई देत। । वे तो केवल पूँजीपतियो से पूँजी छीनने पर ही तुले हुए 
दिखाई दंते है । 


इन विरोवियों के ध्षिवाय उधर हमारे वत्तमान शासक भी खह्टर 
को कोई मूहत्बत की निगाह से नहीं देखते । खादी-प्रचार का विपय 
हमारी आधिक समस्या से सोलहो आने सम्बन्ध रखता है। उसमे 
राजनैतिक गध कुछ भी नहीं मानना चाहिए। फिर भी सरकारी 
नौकरों के लिए खादी एक भय की वस्तु हँ। उसकी टोपी तो उनकी 
दृष्टि मे बिलकुल बदनाम ही हैँ। खहरपोश हिन्दुस्थानी गावी का 
आदमी माना जाता है। अभी हाल में जिस गुप्त सरकारी सरक्युलर 
का भेदोद्धाटन फ्री प्रेस! ने किया था, उसको पढने से स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि अधिकारी छोग ग्राम-सगठन तथा घरेलू उद्योग-बन्धों के 
प्रचार को सन्देह और विरोध की नज़र से देखते है। 


इस तरह गाधी जी को खादी-प्रच/र में कई विरोधो शक्तियों 
का सामना एक साथ करना पड रहा है। फिर भी वे सहज्नावाहु होकर 
सभी का जान्तियूर्वक प्रतिकार कर रहे हें। ईश्वर उन्हें इस जमाने 
के इस मौलिक प्रयोग मे कहाँ तक सफलता देगा यह कहना हम' सरीखे 
जड़ताक्रात लोगो के लिए कठिन हँ। परन्तु उसकी उपयोगिता तथा 
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व्यवहायंता के सम्बन्ध में किसो समझदार आदमी को कुछ भी संदेह 
नही होना चाहिए । 

इस अध्याय में तो हमने केवल हिन्दुस्थान के हित को दृष्ि में 
रख़ते हुए खादी-प्रचार के सम्बन्ध में अपने विचार सक्षिप्तस्प में 
प्रकट किये हूं ! परलु चरद्वा और खह्टर की उपादेयता का एक विद्वव्यापी 
विराट्‌ रूप भी हूँ। इस व्यापक दृष्टि-कोण से खद्दर न केवल हिन्दृस्थात 
का ब्राता है, वरन्‌ वह इस मेदिनी-तल के समूचे जन-समाज के लिए 
भी कल्याणकारी हूँ। उसकी हस व्यापक उपयोगिता को ध्यान में खत 
हुए हो गावी जो केद्धीमूत एवं यन्त्र-सचालित व्यवत्ताय के सबसे पढ़ 
तीर्य लकाशायर में भी अपना चरख़ा अलग ही चला रहें पे। कह- 
पुरज्ो के पुजारी पुरानें ढग का चरखा चलानेवाले गावी जी की 
कौतूहुल-पूर्ण दृष्टि से देख रहे थे । परन्तु गायो जी का आत्मविश्वात 
मदम्य हूँ । वे जन-्समाज को आधिक कठिनाइयों को व्यापक, वैज्ञानिक 
ओर पारमायिक--तीनो दृष्टियो से एक साथ देख सकते है। 
कल-पुरज्े चढानेवाले मानव-हपी पुर्धो को विसात ही क्या, यो 
चरखे के अन्तगंत रहस्य को समझ पाते | इस मर्म का उद्घाटन 
हम किसी आगामी अध्याय में करेंगे। 

धर्मआण भारत के हृदय-सम्राट्‌ को धर्म-आ्रण होना ही चाहिए, 
अन्यथा उसे भारतीय आत्मा का अवतार नही कह सकते । यहो कारण 
हैं कि महात्मा जी को सारी कारंवाइयाँ धर्म-मूलक होती है। और ते 
क्या रखे से सूत निकालता भी उसको दृष्टि में एक पारमापिक 
प्रयात्त हैँ। उन्होंने उसे यज्ञ का रूप दे डाला है। यज्ञन्याग के विवेक" 
पिद्ध आशय को ध्यान मे रखनेवाछा कोई भी समझदार आदमी 
गाघी जी को इस पारमाधिक भावना को स्वीकार ही करेगा। प्राचीन 
काल में जब छोगो के सामने वत्तंमान की आधिक समस्या उपस्वित 
नही थी, यज्ञ का रूप कुछ और था। उत दिनो में चावछ, थी तथा 
इतर ज़ाद्यद्वव्यों को आहुति अग्नि में डालकर देवता प्रसन्न किये जाते 


( २३३ ) 


थे और जन-प्तमाज के कल्याण के लिए उनकी सहायता माँगी जाती थी। 
परन्तु आज हिन्दुस्थान अपनी वत्तंगान दरिद्रता की दुरवस्था में 
यज्र के उस रूप को स्वीकार नही कर सकता। आज तो घी का प्रश्न 
ही नही हूँ, छोगो को सूत्षा चावल भी भरपेट खाने को नहीं मिल्ता। 
आाज भूले भारत को जठराग्नि प्रज्वलित हो रही है। उसे शान्त 
करने के लिए भोजन चाहिए। आज वाहर वलि-वेदी पर अग्नि प्रस्तुत 
करने का यूग नही है। वह तो दरिद्र जनता के पेट में ही जल रही है। 
करुगाश्ील देवता आज दरिद्रवारायण की जठराग्नि के द्वारा ही अपना 
वलि पाकर सतुष्ट हो सकेंगे, अत्यया नहीं। 

सहर के द्वारा जो आय हो सकतो है उसकी एक एक पाई इस देश 
के गरोबो के हिस्से में आती है। कपास की उपज करनेवालो से छेकर 
बुनने और रेंगनेवालों तक इस आय का यथोचित वितरण हो जाता है 
और यही पैसा बाहर जाने से व भो जाता हूँ। इस प्रकार अपनी 
प्रारम्भिक अवस्था में भो खादी दरिद्र जनता के लिए प्राण-प्रद सिद्ध हो रहो 
है। ऐसी हालत मे सृत कातना तथा खादी पहलना था उसका प्रचार 
करना गरीब हिन्दुस्थान के लिए यज्ञ का उत्तम से उत्तम रुप माना 
जा सकता है। अन्तर्गत सिद्धान्त वही है, परन्तु उसका वाहरी रूप देश, 
काल तया पात्र के अनुकूछ परिवत्तित हो चुका है और होना भी 
चाहिए । अतएव जो भनुष्य खादी की इस व्यापक आवश्यकता को ध्यान 
में रखते हुए प्रतिदिन नियमित रूप से सृत कातता है, वह इस प्रयत्न मे 
जनता-जनार्दन से अपना आत्मिक सम्बन्ब स्थापित करता है। इस एक- 
वक्‍्यता से जो आध्यात्मिक प्रगति उसे प्राप्त होती हैं, वह किसी भी अन्य 
पारमाथिक सावन से उतनी सुलभ नही हैँ । महात्मा जी कताई-बुनाई 
को जो यज्ञ का स्पदेते हैं, उसका आध्यात्मिक रहस्य यही है। उन्होने 
भी अपनों भावना का ऐसा ही खुछासा किया है। 

हाथ की कताई और हाथ को बुनाई इन दोनो का आधार-माधेय 
सम्बन्ध है। एक दूसरे के बिना पनप नहीं सकती। एक ज़माना था, 
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जब हमारे ग्रामीण जन-समाज में जगह-जगह चरखे चलते थे और उनके 
द्वारा कते हुए सूत करो पर चढाये जाते थे । इस तरह हमारे किसान 
अपने वस्तरों के छिए सर्वया स्वावलम्बी होफर चेव से अपनी गुजर-वतर 
किया करते थे । परलु आज हाथ की बुनाई तो किसी अब में जारी 
है, पर चरखो का एकदम अभाव हो गया है। ऐसी हालत में वुनने- 
वाले कोष्टियो को मिलो को शरण लेनी पड़ी है। छेकित करधो और 
मिलो के वोच वडा घातक स्वार्थ-विरोव है। मिल-सचालक पूर्जोवाले 
हमेशा से इस वात के लिए प्रवत्नशोल रहते बाये है. कि हाथ के वुने 
हुए वस्त्र बाज़ार में मिल के कपडो से वाज़ो न मारनें पावें। मिल-माहिको 
के इस सम्मिलित प्रयत्त का परिणाम कोष्टियों के परम्परायत उद्यम पर 
बडा अनिष्ठकारो सिद्ध हो रहा है। पाठक छरा देखें कि मिक्नो और 
करधो को ओद्योगिक प्रतिद्वन्द्रिता किम तरह चढ रही हैं। 

टैरिफ वोई का अनुमान है कि इस देश में करीव २५ छात्र (३३ 
मिलियत) करणे चलते है और इनके हारा करीव एक करोड (१० मि०) 
लोगो को परवरिश होती हैँ! वस्त्रोत्यादक मिलो में सिर्फ चार छाज 
भादमो काम करते हैं और उनकी मजदूरी से केवल १० लाख आदमियो 
की गृज़र हो रहो है। अव ज़रा देखें कि दोनों की उत्पादक श्क्तियाँ 
किस अनुपात में अपना अपना काम कर रही है। सन्‌ १९३३ का आँकड 
बतढाता हैं कि उत्त साल, १७,००० (१७०० मि०) छात्र गद्य कंपछा 
करघो के करा तैयार हुआ, जिसकी कीमत ३७४६ करोड झुपयें कूती 
गई। इसी ताल हिल्दुस्थानी मिलो ने २८,१९० (२८९९ मि०) छाण 
गज वस्त्र तैयार किये, जिनकी कीमत का बन्दाज़ा ६५ ७६ करोड लगाया 
गया। यह तो अभी इन गयेन्यूज़रे दिनों की वात है, लेकिन १९६० 
के पहले करो के द्वारा तँबार किये हुए कपड़ो की ग्ज़नसस्या मिल 
के वस्त्रो से अविक थी। इन आँकडो से समऋदार पाठक सहज हो अनुमाव 
कर सकते है कि इस देश के छिए करघो का औद्योगिक महत्त्व कितता 
अधिक है। अभी भी यहाँ मिलो के द्वारा जितने छोगो की जीविका चल 
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रही हैं उत्षसे दसगुनें आदमियो का भरण-पोषण करधो के द्वारा हो रहा 
है। 
वस्त्र तैयार करने के इन दोनो साधनों पर जब हम छ|गत की दृष्टि 
से विचार करते है तो वही अन्तर हमे वहाँ भी दिखाई देता है । विशेषज्ञो 
का अनुमान है कि मिल्तो के छिए १,००० करधो के तैयार करने मे करीब 
पाँच लाख रुपये लगते है और उनके हारा दिन भर मे ५०,००० गज 
कपडे तैयार हो सकते हे तथा ५०० जुछाहो की मिहनत आवश्वक होती 
है। यदि यही पाँच लाख की रकम घरेलू करघो मे रूगा दी जावे तो 
अनुमान किया जाता है कि उनके द्वारा १६॥००० कोष्टियो को काम 
मिले और प्रतिदिन १,६०,००० गज कपडे तैयार हो। मिलो की रचना 
मे जो रकम मकान, मैशिनरी तथा संचालक यत्रो के लिए ख़च होती है 
उसका हिसाव अछूग ही हूँ । इसके सिवाय कल-पुरज़्ो के खरीदने मे 
तथा उनके विगड जाने पर सुघरवाने में जो पूंजी साल-बनसालू 
लगाई जाती है, वह भी वहुत अधिक होती है । घरेलू करघों को 
सुव्यवस्थित रूप से चलाने मे न तो बडी वडी वेशकीमती इमारतों की 
'ही ज़रूरत होती, न फिर उनको सुघारने मे छोगों को परावलवी ही 
होना पडता है । उनके विगड जाने पर गाँव के ही वढई-कारीगर उन्हे वना 
भी सकते है । कहने का आशय यह है कि पाँच छाख की लागत में मिल- 
करघो के द्वारा जितने छोगो को प्रतिदिव के हिसाब से काम मिलता हैँ, 
उससे कही ३२ गुना अधिक जुछाहो की जीविका घरेलू करधे चला सकते 
है । इनकी उत्पादक-शक्ति भी प्रतिदिन के हिसाव से यत्र-सचालित 
करघो से तिगुनी से भी अधिक होती है । इसके सिवाय मिलो के 
करघे शहरो में चलते है, जहाँ जीवन-निर्वाह की सामग्री महँगी पढती हूँ । 
घरेलू करघे देहातो मे चल सकते है, जहाँ खाने-पीने की चीजें अपेक्षा-कृत 
सस्ती मिल सकती हूँ । अतएवं दोनों की मजदूरी में भी काफी अतर 
होना चाहिए । घरेलू करघो के अनुकूल इतनी रूव वाते होते हुए भी 
हम देखते हे कि हमारे देश के जुलाहे दिनोदिन वर्वाद होते जा रहे है 


( ३१६६ ) 


और अपने परपरात्त उद्योग में हथ पोगर दस्द्रिता और बेह़ारी का 
जोवन बयतीत कर रहे है। जता देखें, उनवी बठनी हुई इस लापिक 
दुखवस्था के कारण पया है ) 

हिंहुस्मानी जुरादों को बढ़ती हुई दुर्दशा पर हमने मतोनिवेशपूरंक 
विचार किया हैँ और अत्त में हम उस निर्णय पर पहुँने है कि मिरो उर 
उनके निर्भर रहना हो उनके विनाश क्षा कारण हो रहा है। इस देश 
के मिलो में प्रतिवर्य ९,५०० (९५०मि०) लात पाउड मृत सैंयार 
होता है। उनमें मे करीव १ करोंट (६० मि०) प्राउड नृत तो बाहर 
चला जाता हूँ और क़रीब ६,००० (६००मि० ) लास पाउंड यूत 
देगी मिछो में हो चत्र हो जाता है। घेष ३,४०० (३४० मि०) 
छा पाउ 5 सूत अपने घरेलू करघो के छिए देश के जुलाहे खरीद 
हेते है। इस सूत्र मे कपडे बुनकर और अपने परिक्षम की यलिनिद 
कोमत लगाकर वे अपनी गुज़र-वसर करने की कोमिम में चोटी 
से एडी तक पमोना बहाते हैँ। परन्तु हिद्ृुत्थानों मिहन्माहिरों” 
को स्वार्य-वुद्धि इस वात को बरदाइत नहीं कर सकती। अतएव वें 
अपने हिए वाज़ार को नुरक्षित रजने की इच्छा मे मिल के सुत की फ़ौमत 
तो वहा देते है, ण्र अपने वस्चो की कीमत ज्यो की त्यो रहने देते है । 
इतका प्रत्यक्ष परिणाम यह होता हूँ कि यूत की महंगाई के कारण कोप्टियो 
के वुने हुए कपडे मिल के उस्त्रो में वाज़ार में महेंगे पडते है और इस कारण 
उनके खरोदार नहों मिलते । ग्ररोव जुलाहों के प्रति मिल के मालिकों 
का यह स्वाय-ग्रेरित व्यवहार अत्यत निन्‍्दरीए हैँ। इधर तो वे अधिक 
क्षोमत छगाकर मुनाफे के साथ अपना एक तिहाई सूत जुलाहो के पास बेच 
डाछसे हे और उबर अपने कपड़ो की क्रौमत कम करके उनके बुने हुए 
दस्तो की खपत नहीं होने देते । ऐसी हालत मे देश के कोष्टियो के लिए एक 
हैं धपाय रहजाता हैं औौर पह है, मिल के सूत्रों का वहिष्कार। छेकित जब 
पके लोनों के हाथ में सूत तैयार करने का इसरा साधन उपलब्ध नहीं है, तद 
तक जुछाहो के छिए मिछ के सूत का बहिष्कार समय नही हो सकता । 
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यो तो घरेलू करधो के पक्षपाती कई तरह के उपाय सोचा करते 

है। कोई कहता है कि मिल-मालिको और जुलाहों के बीच ऐसा सम झौता 
हो जावे कि जिध्षसे घरेलू करो के द्वारा जैते वस्त्र तैयार किये जाते 
है वैप्ते वस्त्र मिलो में वुनें ही न जायें | कुछ छोग ऐसा भी कहते हैँ कि 
भिल्लो में जो वस्त्र बुने जाते हे उनके तादाद की हृदवदी कर दी जावे । 
इस तरह अनेक लोग बनेक प्रकार के उपाय सोचा करते हैं । परन्तु जहाँ 
के श्रोनान्‌ लोगो में स्वार्थ-बुद्धि प्रवल है और जहाँ के सत्ताघारी स्वयम्‌ 
इस सबंध में उदासीन हँ, वहाँ कोई भी ऐसा उपाय अमल में नहीं 
लाया जा सकता जिससे इस स्वार्थ-विरोध का निपटारा सफलता- 
पूर्वक हो सके । अतएवं भिछ-मालिको ओर जुलाहो के बीच इत स्वार्थ- 
संधर्य का परिणाम यही होना हूँ कि हिंदुस्थान के जुलाहे बहुत जल्दी 
लुप्त हो जावेगे और मिलो के लिए मंदान विलकुल खाली रह जायगा । 
मिलो के स्वार्थ-लोलुप स्वामी इस समभावना का स्वागत करने के लिए 
"सह तैथार है । अपने स्वार्थ के लिए घरेलू करघो की वदौलत जीने- 
वाले एक करोड आदमियों का खूब करने के लिए वे दिलोजान से 
तैयार है । इन मरणासन्न और वुभुक्षित जुलाहों को उतकी निश्चित 
दुर्दशा से च्राण देते के छिए हिंदुस्थान को सरकार ने बडी मेहरवानी 
के साथ २५ लाख प्रतिवर्ष के हिसाव से पाँच साल तक सहायता देने 
का विचार किया है । परन्तु यह स्वल्पातिस्वल्प सहायता प्यासे के 
मुँह में सिर्फ एक बूँद पाती के समान होगी, इससे अधिक कुछ भी नही। 
हमारे वस्त्रोत्पादक उद्योग-धर्थे विदेशियों के द्वारा किस प्रकार 
नष्ट किये गये, इस वात का साक्षी इतिहास है । यहाँ पर उसे दुहराने 
की ज़रूरत नही । परन्तु आज की परिस्थिति ऐसी हँ कि गरीब लोगो 
के बचे-बचाये रोज़गार को नष्ठ करने में हमारे स्वदेशी श्र।मान्‌ भी 
सहायक हो रहे हूं । उनमें से कुछ लोग तो वे हैँ जो ठेठ छकाशायर से 
बने हुए कपडे मंगाकर इस देण में उनका प्रचार बढाते हैँ ओर कुछ 
लोग अपनी पूँजी के वलू पर इसी देश में मिलो की रचना करके कपड़े 


( १५३८ ) 


तैयार करते है। कई मिल-मालिक महीत कपड़ो के लिए बाहर ते दे 
भी मेंगाते है । इस प्रकार वे विदेशी वस्ज्रों के खरीदने में मिलो के 
हिए बाहर से कछ-पुरजे तथा सूत मेंगवाने मे इस दि देश का पे 
सा पैसा हर साछ विदेशी रोजगारियों को दे ढालते है! यदि वे झा 
हो करते तो राष्ट्र-हिंत की दृष्टि से उनका पातक-मार काफी वा हो 
जाता । छेकिन वे इसके सिवाय अपनी स्वार्थ-नीति से प्रेरित होकर रा 
भात के कुमार में और भी बागे वह चुके हूँ । एक कोर तो जैसा कि 
हम कह चुके है, वे विदेशी रोजगारियों ते वताचनाया वछ्त मेंगाकर 
देश का पैसा बाहर मेंजते है और इस तरह घरेलू करपो को चसते वही 
देते और दूसरी मोर अपनो निज को मिल खोलकर रहे-सहे जुलहो को 
और भी दवाह कर रहे है । ऐसी हालत मे कोई आश्चर्य नही कि हे 
पूँजीवालो के वाममात्र से ही हिहुस्थान के नौजवान साम्भवादी तर" 
भों सिकोडते हैँ । उनके इस अवाचार को गाति-पू्वक सह लेता उर्घरा 
बड़े धैयें का काम हैँ। परन्तु ब्तेमान परिस्िति में मै के सिवाय 
कोई गत्यतर नहीं हैँ और उसे धारण करना ही होगा । 
खादीअचार के प्रति साघारण लोगो की अनास्वा और पूजीवालो 
का अप्रत्यक्ष विरोध--इन दोनों कठिताइयो का सामता गांधी जो 
एक साथ करना पड़ रहा है। ऐसी परित्यिति में हमारी जब्त 
मति के अनुसार घरेलू करधो को सुब्यवस्थित रुप से चछाते के दिए 
सबसे पहडी आवश्यकता इस्त वात की है कि देश के जुलाहे जरा आए 
दृष्वि-कोण को वदल दें । इतना प्राय निश्चित ही है कि मिलमाति 
से उतका समभौता होना यदि असभव नही, तो कठित से किये रे 
हूँ । इसलिए उन्हें चाहिए कि दे मिल के सूत का अवलवन बीरे पीरे 
छोड दें और उस्ती अनुपात्त में हाथ के कते हुए सूत अपने काम में लीरे। 
बामतौर से वे इस वात को शिकायत करते है कि हाथ के कते हुए की 
फमज़ोर होते हैं और इसलिए उन्हें करपो पर तालने में कवियाई 
होती है। परलु यह तो प्रारभिक अवस्था की विलकुछ स्वाभाविक 
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अडचत हूँ और उसे जब कभी प्रारस करे, पार करना ही होगा। 
सिवाय इसके महात्मा जी की प्रेरणा से अब हाथ कताई में बहुत तरक्की 
भी हो चूकी हैँ। परतु जुछाहो को इस दिशा में लोकमत से ह्री प्रेरणा 
मिल सकती है! अतएवं अततोंगत्वा लोगो क। ही पहला कर्तव्य है 
कि वे ईन जूछाहो से हथ-कते सूत उपयोग में छाने की प्रेरणा करे 
और मिल-मूत के बने हुए वस्त्र खरीदना बद कर दें । गाधी जी इसी 
देगब्यापी लोकमत की सृष्टि में छगे हुए है । 
हमें अव॑शास्त्री होने का जरा भी दावा नहीं है। फिर भी हम अपनी 
मामूली समझ से ऐसा सोचते हूं कि जहाँ जहाँ हमारे देशी जुलाहो की 
वस्ती अधिक है, उसी के आस पास के स्थानों में कपास की खेती को 
उत्तेजित करना आवश्यक है । सभव हूँ कि कुछ स्थानों के सबंध में यह 
योजना कामयाव न हो, पर कई स्थान ऐसे भी निकलेगे जहाँ जुलाहो की 
बस्ती भी हैं और कपास की यदि उत्तम नहीं, तो साधारण पैदावारी 
भी को जा सकती हूँ । सर्व-साधारण लोगो को यदि जुलाहे और कपास 
एक ही स्थान में दृष्टिगोचर हो, तो उनमे सूत कातने की प्रवृत्ति बहुत 
कम कठिनाई के साथ जाग्रत की जा सकती है। खादी-प्रचार के सवध 
में सवसे आवश्यक बात हमें कपास की खेती ही प्रतीत होती हैँ । हिंदुस्थान 
के बहुत-से प्रातो में ऐसे गाँव बहुत कम निकलेगे, जहाँ कपास की खेती 
के छायक पचीस पचास एकड ज़मीन न निकल सकती हो । जिन स्थानों 
में चावल की उपज और वर्षा अधिक होती है वहाँ भी ढालू और 
सूखी जमीन पर कपास की खेती हो सकती है । कहने का अभिप्राय 
यह कि आज दिन कई ऐसे गाँव सौजूद है, जहाँ ई पैदा कौ जा 
सकती है, जुलाहे भी है; परल्तु कच्चे माछ के अभाव में खादी तैयार करना 
दुष्कर हो रहा है ! जिस दिन ऐसे स्थानों में जगह जगह ₹ई के ढेर 
हूग जावेंगे, उस दिन लोगो को उसका उपयोग करना सीखना ही होगा । 
इस प्रकार कपास की पैदावारी खादी-अ्रचार के लिए बडी उत्तेजक सिद्ध 
होगी। पास में कपास न होने पर दूर से उसका मेंगाना और फिर चरखा 
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चलाना एक ऐसी वात है कि जिसको त्वीकार करने के लिए बहुत 
दूरूशिता को जरूरत होतो हैँ । जन-साधारण के लिए यह बहुत हा 
दुलेभ यूणु है। इसी कारण हमारी यह निश्चित घारणा है कि किसानों 
के पास रई का अभाव हो खादी-प्रचार के मार्ग में रकावट पैदा कर रहा 
हूँ। अतएव सार्वजनिक कार्यकर्ताओं को इस बोर ध्यान देना चाहिए । 
देश के भ्रियमाण जुढाहो की रल्ला करते का एकमात्र साधन वही 
है जो गाघी जी वतला रहे हे । न तो सहकारी समितियाँ काम दे सकती 
हूँ, न फिर मिल-मालिको से कित्ती तरह का समझौता ही वर्तमान परिस्थिति 
में सभव है । यदि कोई साधन घक्य है, तो वह स्वावलबनशीदता ही है। 
इंस पुरुषोचित गृण के विना हम अपने वैभव जौर कल्याण के दिन 
नहीं देख सकते । मिले के मोहन्पाश से कपडे वुननेवाले तथा पहलने- 
वाले दोनो को मुक्त होना पड़ेया; तभी किसानो को आधिक स्वतत्रता 
प्राप्त हो सकेगी, अन्यथा नहीं । 
चरले के सबंध में अकसर यह शिकायत सुनने में बाती है कि उससे 
दिन भर में इतना सूत नहीं निकल सकता कि जिसकी कोमत से छोग 
अपनो जीविका अच्छी तरह चला सरकें। लेकिन चरखे को कांथिक 
उपयोगिता को इस्न दृष्टि से देखता भूल है । वह तो देश के कृषि-जीविण 
को अपने कपडे-छत्तो के सवध में स्वावलवी बनाने का एक ज़रिया है 
और वेकारी के मौप्तम में उन्हें काम देने का एक सावन हूँ। इसके द्वारा 
देथ की जो सपत्ति प्रतिवर्ष वाहर जाने से बचेगी, वह आखिर उन्हीं 
लोगो के पास रहेगी। इसके सिवाय लहर की लोक-प्रियता भागे चलकर 
हय-कने सूत की क्रोमत भी वढावेगी जौर इस प्रकार केवल चरसे की 
वदौलत जीवन-निर्वाह्‌ करता भी सुकर और शक्‍्य हो जावेगा | अखिल 
भारतीय चरखा-तध की वदोलत जाज की प्रारभिक अवस्था में जी 
जितने छोगो की परवरिश हो रही है, उसका जान सघ के वाषिक रिपोर्ट 
से अनायास हो सकता है। जिन लोगो को इस विषय को जानकारी 
चाहिए, थे सध की जोद्योगिक प्रगति पर मवोनिवेश-पूर्वक विचार करे। 


( २४१ ) 
पर्यालोचन 


महात्मा जी के रचनात्मक कार्य-क्रम के यही चार प्रधान अग है । 
इस कार्य-क्रम में जाथिक, सामाजिक, नैतिक तथा राष्ट्रीय हिंतों का बडा 
सुन्दर मेल है। हिंदू-मुस्लिम-मेल का प्रव्न प्रधानत राष्ट्रीय है । 
अध्पृश्यता-निवारण तथा मादक द्रव्य-निषेव का कार्य-क्रम सामाजिक 
संवद्धता तथा नैतिक उत्कर्प की सम्मिलित वुनियाद पर स्थापित है । 
खादी-प्रचार धर्म और अर्थ दोनों का दाता है । इस प्रकार गाधी जी का 
दिया हुआ विधायक कार्य-क्रम सर्वाज्भीण हैँ ओर हमारे जातीय जीवन 
के सभी प्रवान क्षेत्रों में एक समान कल्याणप्रद हूँ । सच पूछा 
जाय तो इस कार्ये-क्रम में हमारे भौतिक और आध्यात्मिक दोनो तरह के 
स्वराज्य के सावन सन्चिहित है । इसी बात को ध्यान में रखते हुए महात्मा 
जी आत्म-विश्वास-पूर्वक अकसर कहा करते थे कि छोग यदि मेरा कहना 
मान लें, तो में एक वर्ष मे ध्वराज्य दिला सकता हूँ । छोगो ने कुछ तो 
माना, परन्तु जैक्ा चाहिए, वैसा ध्यान नही दिया । इसी कारण स्वराज्य 
भी एक वर्ष में प्राप्त न हो सका । छेकिन स्वराज्य प्राप्त करने की 
कुछ शक्ति लोगो को ज़रूर मिल गई । 
गाघी जी के दिये हुए रचनात्मक कार्यक्रम का यह वैज्ञानिक उपचार 
हमारे राष्ट्रीय 'एनीमिया' के लिए रामबाण है । परन्तु रोगी अपनी 
व्याधि से इतना अधिक ग्रस्त हो चुका हूँ और इसी कारण उसकी 
वृद्धि इतनी भ्रष्ट हो चुकी है कि वह दवा पीने को तैयार ही नही होता । 
न हो, लेकिन ज़माने की हवा गाधी जी के अनुकूल वह रही हैँ। पूँजीवाद 
का युग पृथ्वी भर के जन-समाज के लिए वडा घातक सिद्ध हुंगा है । 
श्रीमानों ने अपने कछ-कारखानों के द्वारा छोगो को खूब छूटा है। जिस 
सपत्ति को जन-समाज में वितरित होना चाहिए था, उसका अधिकाश 
थोढे से पूंजीवाले समेटे बैठे हे । अभी तक" तो इन थोडे से श्रीमानों 
के दिन चैन से वीते; अब उनकी भी तवाही के दिन आ चुके है । 
फ्रा० १६ 
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अब उनके पास माल भरा पडा है, कोई खरीदार नहीं। इसलिए वे कषव 
अधिक माल तैयार करना नहो चाहने। उन्हें अब कम मजदूरों की जह्स 
हैँ। इस कारण छोग वेकार हो चुके हैं ब्गैर हो रहे हूं । ऐसी हालत में 
घरेलू उद्योग-धथे ही लोगो के महायक हो सकते है, टूनरा कोई चारा नही। 
हिल्दुस्थान सरोबे देश में जहाँ वस्तों की बहुत अधिक जरूरत हैँ और 
मिलो की सल्या वहुन कम हैँ, चरखे के सिवाय दूसरा साथन सुन 
नहीं हो सकवा। अतएय परिस्यिति तो ऐसी आ रही है कि जो काम 
उपदेश से न हो सका, उसकी पूर्ति किसी अथ में जमाने की लाई हुई 
वेकारी कर देगी । 
महात्मा जी ने राष्ट्रीय महासभा के सामने अद्यावधि जो कार्य-क्रम 
प्रस्तुत किया हूँ उसके दो पहलू हूँ, पहला विधायक, दूसरा विघानक। दूसरे 
प्रकार के कार्य-क्रम के लिए तो उन्हें वहुत-मे सिपाही मिले। तत्याप्रह के 
दिनो में स्वयमेवकों का जेलों की ओर ताँता-सा छग गया था। परन्तु 
विधायक कारयों के लिए गावों जी को कार्य-कारिणी सेना में माम दर्ज 
करानेवाले वहुत हो कम निकले । आज महात्मा जी को ऐसे छोगो की 
बहुत अधिक आवश्यकता हूँ जो गाँव गाँव धूम करके देहातियों से 
मिके, उनके सम्पर्क में आयें जौर उनके बीच में रहकर उन्हें 
ओौद्योगिक, नैतिक तथा राष्ट्रीय शिक्षा दे। ग्रिरफ्तार होकर वरस- 
छ भहीना एक जगह एं० या वो० क्ठातत में जेल काटने को 
वनिस्वत मई को प्रचंड दोपहरी में गाँव गाँव घूमना कही अधिक दुष्कर 
है। कदाचित्‌ ऐसा हो है, तभी तो छोग जेल जाने के लिए इतनी अधिक 
सख्या में तैयार हो गये, परन्तु रचनात्मक कार्यक्रम के लिए उनमे 
से अधिकाश लोगो में वह मानसिक तंयारी नहीं दिख;ई देती। इसका 
कारण तो हमे यहा प्रतोत होता है कि जिन गूणो के आवार पर मनुष्य 
जंद्ध जा सकता है, उतका उपयोग रचनात्मक काम के लिए विशेष 
नही हैं। क्षणिक आावेश में बाकर हम जेल के अन्दर दाखिल हो सकते 
है जोर एक वार वहाँ दाखिल हो जाने पर स्वाभिमान बद्धि की प्रेरणा 
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से सजा के अन्तिम दिन सह बन्दी-जीवन का निर्वाह भी कर समते हूँ 
लेकिन विद्वाबद़ कार्य फप्र के लिए क्षमिक आवेश किसी काम का नहीं 
होगा। ऐसे कामों के लिए सबसे पहली आवश्यकता जिस वात की है, 
उत समयेदना कहने हैं, यानी दरिद्र जनता की दुरवस्था को वेंसकर 
हजारे दिलों में बनने बननेवाली सहानुभूति न,हिए। सामाज-सुधारक 
के लिए सबसे पहली जरूरत उसी गुण की होती है। स्वामी विवेकाचन्द 
ने भारत के समाज-मैंवक नौजवानों से एक बार कहा था कि प्यारे 
युवेको, जिस दिन समाज को विन्‍्ता से तुम्हे रात को सीद से आबे, 
उसी दिन समझना कि तुम सच्चे समाज-ेवक हो गये। अभिप्राथ कहने 
का यह हैँ कि जन-मुधार के लिए जिय समवेदना-मूलकफ छटपटो की 
आवश्यकता होती है, वह वडी वेमकीमती मानसिक अवस्था है। इसी 
फारण वह बहुत कम छोगो में पाई भी जाती है। विधायक कार्यक्रम 
वी एक और प्ामियत हूँ जो सत्तर-अस्सी सैकेडा छोगो को नापसन्द 
हती हूँ। जेल जाने में जो एक वहादुरी का दिसावा हैँ और जिसके 
कारण थोड़े से थोड़े समय में अधिक से अधिक रबाति मिल सकती हैँ, वह 
बात विधायक कार्यक्रम में विछकुल नहीं पाई जाती। इस क्षेत्र मे काम 
करनेबारे को वर्षो तक अनात रहता पडता है। कोई उसका नाम तक 
नहीं लेता, न फिर उसे स्वागत के हार ही सुलभ होते। बडी छगन के त्ाथ 
बैय॑-बारण-पूवंक वर्षों तक ठडे दिछ वो दिमाग से अज्ञात-वास में रहकर 
काम करना पडता हूँ, तव कही छोग कहते है कि अमुक आदमी बड़ा 
बच्छा कार्य-कर्तता है, उसने अमुक अमुक काम किये । इसके सिवाय 
जैसा कि हम कह चुके है विधायक काम करनेवाले को शारीरिक कष्ट 
भी बहुत भोलने पडते हैँ। वन वेववन स्ाने-पीने को मिलता है, कभी 
मिलता ही नही) कभी कोसो तक चलना पड़ता हूँ । जेल जाने के लिए 
विशेष सहयोग की जरूरत नहीं । कोई भी आदमी जो चाहे, कानून की 
अवज्ञा करके अकेला जेल जा सकता है। परत्तु विधायक कार्य के करने- 
वाले को कई तरह के छोगो से सहयोग भी करना पड़ता है काम करने 
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की इच्छा भी हो, पर अन्यान्य कार्य-कर्त्ताओ मे सहयोग करने की मानसिक 
क्षमता न हो, तो रचनात्मक काम ही नहीं चछता। इमके सिवाय रचना 
करनेवाले को अपने वर्षो के प्रयत्त में कई बार निरामा तथा बात्म- 
गलानि का सामना करना पढ़ता है। यदि उममें पर्याणत धैर्य तथा आंगा- 
वादिता न हो, तो वह सेवा-वर्म पर बहुत दिनो तक आरढह़ नहीं रह 
सकता। इसी कारण तो किसी ने वंडी वुद्धिमानी से कहा है कि -- 
सिवा-धर्म परमंगहनो योगिनामप्यगम्य ' 

साराश यह कि रचनात्मक कार्य करनेवाले समाज-सेवक को सम- 
वेदना, नज्जता, सहनशीरूता, सहयोग-बुद्धि, धैर्य तथा सलगता सरीखे 
अनमोझ् एवं देव-दु़ंभ नैतिक गुणों की आवश्यकता होती हूँ। इन 
गुणों का सम्यक्‌ मेल बहुत ही कम छोगों में पाया जाता है। यहीं कारण 
हूँ कि गावी जी को विवायक कार्य-क्रम मे उतनी सहायता नहीं मिल रही 
है जितनी उन्हे विधातक तथा केवल विरोब प्रकट करनेवाले कामों 
में मिली । 

रचना और सहार की क्रियाओं में जो एक वडा अन्तर है 
वह यह है कि सहार करते देर मही लगती, पर रचता का काम बहुत 
घीरे होता है। अतएवं गाधी जी का विधायक कार्यक्रम सत्पाग्रह-आन्दोलन 
के समान एक-दो वर्षो का काम नही है, वह सदियों का काम है। यथार्थ 
में रचना करने की कोई सीमा ही नही है। जन-समाज में सुधार करने की 
आवश्यकता हमेशा बनी हो रहेगी। हमारे आधिभौतिक तथ। आध्यात्मिक 
विकास की परम्परा सृष्टि के अन्तिम दिनो तक जारी रहेगी। इसके 
सिवाय सहार करने का अधिकार उसी को दिया जा सकता है, जो उसके 
स्थान पर क्षमता-पूर्वक निर्माण भी कर सके और वह रचना ऐसी हो 
जो विनाशित व्यवस्था से अच्छी हो। केवल सहार करने की क्रिया 
अपेक्षाइत बहुत सरल है। अतएव रचनात्मक शवित के अभाव में विधातक 
आचार एक बहुत ही ख़तरनाक चीज़ हूँ! समझदारो को उसका हमेशा 
प्रतिकार करता चाहिए। महात्मा जी में दोनो शक्तियाँ विद्यमान हे। 


ञः 
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पर यह मेल उनके अधिकाश अनुगामियों में नही पाया जाता। यही तो 
उनके सामने एक वडी भारी अडचन है। आाज ऐसे कितने छोग हे 
जो ग्रामोग उद्योग-सध मे गाधी जी की मनसा, वाचा, कर्मणा सहायता 
करने के लिए तैयार हूं ? कितने जेल-यात्री सत्याग्रही सिपाही ऐसे हे जो 
गाँव गाँव घूमकर खादी-अचार करना पसन्द करते है ? हरिजनो की 
मैली-कुचैली गलियों में घूमकर उनकी सेवा करनेवाले सच्चे और 
सहृदय कार्यकर्ता कितने है ? इन सव प्रइतों का एक ही उत्तर हँ, 
बहुत कम !! 
इन सब अड़चनों के सिवाय गाधी जी के सामने जो एक व्यापक 
और सबसे बड़ी कठिनाई हूँ वह हिन्दुस्थानी जन-समाज की अज्ञान- 
मूलक उदासीनता हूँ। जहाँ तक स्वदेशी तथा खादी-प्रचार का सबंध 
हैं, हिन्दुस्थानियों मे यह वैश्योचित सदवुद्धि है ही नहीं कि यदि हम 
अपने देश की वनी हुई चीजे खरीदेगे तो अन्ततोगत्वा वे हमें सस्ती 
पडेंगी। अभी के फायदे पर खयाल करके वे जापान की सस्ती चीजे 
खरीदना अधिक पसन्द करते हे) भारत के जन-समाज को यह वैज्योचित 
दृष्टिकोग देना भी गुजरात के उस महान्‌ वनिये का काम है। हरिजनोद्धार 
तथा मादक द्र॒व्य-निषेध के कामो मे ब्राह्मणोंचित उदाराशयता तथा मान- 
सिक पवित्रता की आवश्यकता है। पर जहाँ लोगो मे स्वार्थ-प्रेरित स्वदेशी 
भावना नही हूँ, वहाँ परमार्थ और मानव-प्रेम के विद्युद्ध भाव उत्पन्न ही 
कंसे हो क्षतते है ? यह मज़िरू तो बहुत दर की है। हिल्दू-मुस्लिम-मेल 
के लिए विशुद्ध राष्ट्रीय दृष्टिकोण चाहिए। परन्तु साम्प्रदायिकता से अस्त 
गौर जज रित भारतीय जन-समाज में ऐसी दृष्टि रखनेवालो की सख्या 
कम से कम आज की अवस्था में अधिक नही हो सकती | फिर भी जितनी 
सख्या है उसका अधिकाश ग्राघी जी की प्रेरणा, चैतिक पवित्रता तथा 
दूरी नेतृत्त का परिणाम है। इन सारी कठिनाइयो के विकट 
भमेले को देखकर छेनिन से छेकर हिटलर, मुस्रोलिनी तथा कमाछपाशा 
सरोज राष्टर-निर्माताओ के भी छक्के छूट जातें। यह तो सार का 
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सर्वश्रेष्ठ महापुरुप और भारत के हृदव-सम्राद महात्मा गाधी का ही वाम 
हैँ जो सहक्न-वाहु होकर सरकारी दमन, सर्व-प्रिय अनास्था, कार्यकर्ताओं 
का अभाव, साम्प्रदायिक विरोध इत्यादि एक से एक वही अडचनों का 
सामना करते हुए धैर्य-पारग-ूवंक बस आग्रावाद से प्रेरित होकर 
जगन्नियता से राष्ट्रोत्नति के लिए प्रायंना करें और प्रांनामवी भावना 
के पहारे जन-सेवा में मनमा, वाचा, करमंणा मलग्न रहे। 


अ्रध्याय १८ 
राष्ट्रभाषा 


इस पृर्यी पर एर्द झप-रंग के मनुष्य देंगे जाये #। फोर गोरा 
गो पाठ, शो ऊँचा होता हैँ, कोर नाठा और कोई दुबठा 
होता हूँ, कोई भोठा। पर] एस भें के होते हुए भी मानव- 
घेर थी मोदिर रसता एफ होती # । हा, पैर, साफ, कब, मूह 
तथा जाये समान मय से सभी मन प्यों ही अपने रथान पर ही होती है। 
ठीफ उसी प्रकार मिश्ञादीक्षा फी बशेष्तन बपवि भिय्र भिन्र गनुप्यो 
फी मानमसिद रसनालो में बहुत अन्तर पं जाता है, तथापि जिसे हम 
मानउन्‍्वभाब फदे है बढ़ सभी प्रगार के ठोगो में समान-हुप से 
पाया दाता हैं । सुर मौर दुय कै प्रसभो पर छोयो के हृदय और मस्तिप्क 
में जो भाव तवा विंवार उत्तन्त होते हूँ, वे भ्राय एक हो से होते हें । यदि 
इस सानउन्‍्यमभायउ-न विचार-साम्ब को प्रकट करने फा साधन भी एफ 
ही होता, तो हमारी पृथ्वी की भिन्र-भिनश्न मनृप्य-जातियों में जो इतनी 
विपमता, मेदनुद्धि विचार-बमनमस्प एवं तज्जनित कह दिखाई 
दैया है, बहू ऊशचित्‌ नहीं रहता। परसार आत्मनप्रकाशन के अभाव 
हू में एक जाति का मनुृप्य दूसरे से दूर पद जाता हैँ। मनृष्य के लिए 
बत्मयक्रानन ($0०७ए7९७घ०॥)). फा सबसे उत्तम साथन 
उसकी भाषा और साहित्य हूँ । यदि इम पृथ्वी के एक छोर से दूसरे 
छोर तकएक ही माया बोली जाती, तो उसका साहित्य भी एक ही 
होता और लोगो में दृष्टि-मेद बहुत कम रह जाता। दृष्टिमेद के 
अभाव में निन-भिन्न जातियो के छोग बहुत कुछ अभिनहृदय होकर एक 
दूनरे मे भाईचारे का व्यवहार करते भर इस पारस्परिक प्रेम-व्यवहार 
के कारण संसार अधिक सुखी होता। इस*दृष्टि से देसने पर पराठको 
रेड 
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को अनायास प्रतीत होगा कि भाषा और साहित्य की वरिपमता जन-समाज 
में गलतफहमी और फूट पैदा करतो है।ध्सार में इस समय थो इतनी 
अश्वान्ति और कलहशीलता विद्यमान है, वह अधिकाम में इसी भेंद- 
बुद्धि का दुष्परिणाम है। 

किसी भी जन-समाज के सामूहिक विकात् की योजना में भाषा 
का स्थान अत्यन्त महत्त्वपूर्ण होता है। यदि दो मनुष्यों के बीच आत्म- 
प्रकाशन का साधन एक ही न हो, तो वे विछकुछ वास-यास रहते हुए 
भी अलग-अलग दुनिया मे रहते हूं। दोनों समानरूप से मनुष्य होते 
हुए भी वे एक दूसरे को वडे आहचर्य की दृष्टि से देसते है। एक की 
भाष। दूसरे को विचित्र और परिहानजनक प्रत्नीत होती हैं! मतएव 
दोनो को अपने-अपने विचारों के पारस्परिक आदान-प्रदान के लिए 
कोई प्रसंग ही नहीं मिलता । एक के लिए दूसरे का हृदय-द्वार वद रहता 
है । ऐसी दशा में सहानुभूति का प्रइन बहुत दूर जा पढ़ता हूँ। मद 
कोई पंजादी किसी तैलगू-भाषी आदमी को उसवी भाषा में बिल-विछल 
कर रोता हुआ सुने, तो सभवत सहानुभूति के बदले उसके हृद८ पे 
विनोद का भाव जाग्रत होगा। इसी एक उदाहरण से पाठक समझ 
सकेंगे कि भाषा-वैषम्थ दो मानव-हृदयों के वीच कितना अधिक अन्तर 
डाल देता है। एक का करुण-कन्दन और दूसरे का परिहास ' फिर 
एंसे दो हृदयों के वीच भाई-चारे का सवध किस तरह स्थापित हो ” सभव 
नही । 

भारतीय राष्ट्रीयता के मार्ग मे जो सबसे वडी अड्चन है, वह राष्ट्र- 
भाषा का अभाव हूँ। ऊपर हमने पजाबी और तलगू का जो 
उदाहरण दिया है, वह इस देश मे प्रत्यक्ष दिखाई देता हैँ। अभिन्न-सस्कृति 
होते हुए भी राष्ट्र-आापा के अभाव में दो भिन्न-भिन्न प्रन्‍्तों 
के निवास्ती एक दूसरे को विदेशो ओर विधर्भी के समान प्रतीत होते 
हूँ। उनके आराध्यदेव एक ही हे, सभ्यता तथा जीवन-लक्ष्य भी एक ही 
हैं, यत्किचित्‌ भेद के साथ खान-पान, रहन-सहन तथा चरालन्वन 
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भी प्राय समान है। फिर भी एक वगाली की भाष। गुजराती मनृष्य 
को भाषा से भिन्न होने के कारण दोनो एक दूसरे को समझ ही नहीं 
पाते । हिन्दुस्थान की यह अन्तर्प्रान्तीय नासमझी और विचार-अ्राति तब 
तक दूर न होगी, जब तक भिन्न-भिन्न प्रान्तो के बीच आत्म-प्रकाशन का 
एक ही साघन उपलब्ध न होगा। जिस तरह अलग-अलग ई टो को सीमे ण्ट से 
जोडकर हो कारोगर किसी भवन का निर्माण कर सकता है, ठीक 
उसी प्रकार एक ही राष्ट्र-भाषा तथा तत्परेरित भावना से सबद्ध 
होकर ही कोई मनृष्य-जाति अपना राष्ट्र-निर्माण कर सकती हूँ । तात्पर्य 
यह कि राष्ट्रीयता के लिए राष्ट्रभाषा अनिवार्य है। 

आमतौर पर लोग कहा करते है कि हिन्दुस्थान के लिए ब्रिटिश 
शासन बडा अनिष्टकारी सिद्ध हुआ हैं । इस कथन में बहुत कुछ सचाई 
हूं। परन्तु ऐसी समक रखनेवालों को यह भी समभना चाहिए कि 
एक एसी भी दृष्टि है जिससे विचार करने पर इस देश मे अँगरेजों का 
शासन किसी अश्ञ में आज्ञीर्वाद के समान भी प्रतीत होता है । आज 
दिन हिन्दुस्थात मे जो यत्किड्चित्‌ राजनैतिक भावना जाग्रत हो चुकी 
हैं, वह विदेशी आसन की वदीरूत ही हुई है, इसमे तिलमात्र भी सन्देह 
नही। हिन्दुस्थान सरोखे दीर्घ-काय देश को एक ही शास्षन-व्यवस्था 
में समेट कर एकाकार और संगठित कर देने मे ब्रिटिश-जाति की 
प्रतिभा प्रत्यक्ष अकित हैं। आज हिन्दुस्थान की जोड का ऐसा एक 
भी देश इस पृथ्वी पर नही है, जो एक ही केन्द्रित-गासनप्रणाली से ऐसी 
व्यवस्था-पूवंक शासित होता हो। यह वात जुदी है कि शासको का दृष्टि- 
कोर्ण हमे मजूर नहीं। यदि शासन की सिर्फ नीति ही बदल दी जावे, तो 
वत्तमान व्यवस्था हमारी वत्तंमान परिस्थिति मे कुछ बुरी नही हैँ। 
इसी व्यवस्था की वदौछत हमे एक ऐसी भाषा मिली है, जो हमारी तो 
नही है, लेकिन फिर भी जिसके द्वारा इस देश के राजनैतिक प्रगति 
में बढ़ा छाभ पहुँचा है। अँगरेजी भाषा की वदौलत आज हिन्दुस्थान के 
पुदृखवर्त्ती प्रान्त एक दूसरे के विछकुछ निकट पहुँच गये हे । आज हिन्दुस्थान 
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के शिक्षित-समाज में प्रान्तीय भेद जो बहुत कुछ तिरोहित हो चुका है 
वह शषगरेज़ी शिक्षा की वदौलत ही हूँ । भाज पजाव में किये गये अत्याचार 
को पढ़कर मद्रास का हृदय जो क्षृव्य हो जाता है, वह मेंगरेजी समाचार" 
पत्नो की प्रेरणा का ही परिणाम है। आज पिन्यी और आसामी प्िक्षित- 
समाज अथने की समान रूप से जो भारतीय समभने लगा है, वह बेगरेज़ी 
में किय्रे गये विवार-विनिमय के कारण ही सभव हो सका हूँ) समझे 
नहीं आता कि अगरेजी भापा के अभाव में हमारी अखिल भारतीय 
महासभा का जन्म ही किम प्रकार सभव होता | आज इन प्रचास वर्षी 
के अन्दर इस राष्ट्रीय सस्या की सारो कार्रवाइयाँ अगरेज़ो ही में हुई 
है। प्रस्ताव भी भगरेज़ी में ही पास किये गये हैं। अधिक से अधिक सल्या 
में व्यत्यात भी इसी भाषा में दिये गये है। इस तरह पाठक देखेंगे 
कि भारतोय राष्ट्र का निर्माण करनेवाली राष्ट्रीय महासभा का सारा 
आत्म-अकाशन अभी तक विदेशी भाषा के द्वारा हुआ है। क्या यह कम 
आहचर्य की वात है ? पर इससे भी अधिक विस्मय को बात यह है कि 
इसी अराष्ट्रीय भाषा के द्वारा ही हमारी वर्तमान राष्ट्रीय चेतनता जाग्रत 
हुई है। अतएवं यह एक निविवाद बात हूँ कि हमारे देश के प्रति भेगरेज़ो 
के अपकार भले ही बहुत हो, पर मेंगरेज़ी का उपकार भी प्रुछ कम 
नहीं हैँ। इसमें सन्देह नहीं कि अंगरेज़ी हमारी व्यापक राजनैतिक 
भावत्रा की जननी है। 

फ़िर भी इतज्ञता-प्रकाश करते हुए हमे इस बात को वही 
भूजना चाहिए कि हमारी राष्ट्रीय प्रगति में अगरेज्ों भाषा की उपादेयता 
सोमित हूँ। विदेशों भाषा के द्वारा हमारो राष्ट्र-आवना अकुरित 
तो ज़रूर हुईं, परन्तु भविष्य में वह पललवित नहीं हो सकती । 
ऐसा होना प्रत्यक्ष रुप से अस्रम्भव है। जब तक हमारी दाष्ट्रीय 
सभा को इयता शिक्षित-समभाज में ही परिमित थी, तव तक अँपरेज़ी 
से हमारा काम बच्छी तरह चल निकला। परन्तु ज्यों ज्यों 
काग्रेत का विस्तार बढ़ता जायगा और ज्योन््यो वह 


( २५१ ) 


जनतात्मक रूप धारण करती जायगी, त्यो त्यों हमे विदेशी भाषा 
का अवलम्व छोडना ही पडेगा। इस कठिनाई का अनुभव 
बाज हमे हो रहा हू। आज काग्रेस के सामने दो ही मार्ग हैं, 
या तो वहु॒ अपनी कार्रवाइयो तथा मतव्यों से भैंगरेजी का 
बहिष्कार करे यथा किसान और मजदूरो के अन्दर न आाने दे । 
दोनो की एक साथ गुजाइश ही नहीं हो सकती। हिन्दुस्थान का 
यथार्थ नागरिक देहाती किसान है । अत्एव जब तक हमारी राष्ट्रीय महासभा 
देहाती किसानो की भाषा में आत्म-प्रदर्शत तया विचार-प्रचार 
करने में सक्षम न हो सकेगी, तव तक उसके लिए सावंजनिक रूप 
धारण करना असम्भव हैँ, तब तक वह कुछ अपरिचित लोगो 
की एक दुर्वोध संस्था के समान पड़ी रहेगी। जन-साधारण का 
प्म्मिलित योग उसे प्राप्त ही नही हो सकता | ऐसे सार्वजनिक सहयोग 
के अभाव में वह अण्नी लक्ष्य-सिद्धि में सफछता कदापि नही पा 
सकती । 

बडे आइचयं की वात है कि इस प्रत्यक्ष आवश्यकता को समभने 
में हमारे राष्ट्र-नेताओं को आवश्यकता से अधिक देर छग गई। 
कांग्रेस की उम्र पचास वर्षों की हो चुकी है। इतने दिनो के 
वाद भी हम ऐसा नहीं कह सकते कि इस राष्ट्रीय सस्था की कार्रवार्ड 
राष्ट्रआपा में होती है। मेगरेज़ी का प्रभाव अभी' भी अधिकान 
में विद्यमान है। अपने को राष्ट्र-प्रेमी ध्रमभनेवाले भिन्न-भिन्न 
प्रान्तो के नेत। कांग्रेस के सभा-मच पर अपना भाषण अँगरेज़ी में ही 
देते हैं। जब उनसे यह कहा जाता हैँ कि आप अपना भाषण हिन्दी 
में करे, तो वे खुलकर यह जवाब दे देते हे कि हिन्दी नहीं आती। 
कुछ लोग जब हिन्दी ही में वक्तव्य आरम्भ करते है तो वहुत-से 
प्रतिनिधि ँगरेज़ी, अँगरेज़ी' कह कर चिल्लाते है। गाथी जी को 
ऐसा अनुभव कई वार होता है। गत पद्धह वर्षो से शब्त्रीय नेताओं 
तथा कार्य-कर्ताओ से वे लगातार हिन्दी सीखने की प्रेरणा करते 


( रप ) 


था रहे है। परन्तु इस महत्त्व-पूर्ण भाग्रह पर जैसा लोगो को 
ध्यान देना चाहिए, वैसा अभी तक नहीं दिया गया। फिर भी 
राष्ट्रीय सभामच से अब हिन्दी के भाषण कर्णगोचर होने छगे 
है। परलु प्रस्ताव तो अभी भी अेगरेज्ी में ही लिखे जाते है। काग्रेस- 
नभापति के भाषण अभी भी मौलिक रुप से अँगरेजी में हो लिखे 
जाते हैँ, पर अब उमके हिन्दी-अनृवाद भी प्रतिनिधियों के बीच 
विनरित किये जाते हैँ। जो छोग बपने भाषण में हिन्दी वोल 
भी छेते है, उतकी शैली से प्रतीत होता है कि वे मेंगरेज़ी वावयो 
का अनुवाद ही कर रहे है। बेंगरेज़ी भाषण मे एक भी व्याकरण 
की ग्रलत्ती वड़ी गहये मानो जाती हैँ। छेकिन हिन्दी बोलते हुए 
यदि प्रत्येक वाक्य में ऐसी चूक हुई, तो न तो वोलनेवाले उत्तकी परवाह 
करते, व सुतनेवालो का ही ध्यान ऐसी भूछो की ओर आकृष्ट होता। 
भेपरेज्ञी को एक भो भूछ अक्षम्य हैं, लज्जाजनक है, पर हिन्दी 
में ऐसे सैकड़ों खून भी माफ हो जाते है। हिन्दुस्थानों स्वभाव की इस 
उपहास-जनक विवित्रता को देखकर दिल में वडा तरत जाता है। यह 
एक ऐसी घोचनीय होनता हैँ, जो गुरमी के साथ आती है और 
उसी के साथ जाती भो है। वह दासता की सहचरो है। 

राष्ट्रीय महामभा के बाहर यदि हम ममूचें देश पर दृष्टिपात 
करें, तो राष्ट्रमाया के प्रति वही अनास्था दिखाई देती हैँ। हिन्दुस्थान 
के शिक्षित्र विद्वान अविकाश में अपने अच्छे मे अच्छे ग्रथ अेगरेजो 
में हो छिने के अन्‍्यामी है। कदाचित्‌ वे सममज्े है कि हिन्दुस्थान की 
कोई भी भाषा ऊँचे विचारो के लिए बनाई हो नहीं गईं। उनके मनानुत्तार 
हिलुत्त्यानी भाषाओं मे हम केबल घाक-भाजी हो खरोद सकते है या 
अपने घर की स्थ्रियों मे नमक-तेल और छकडी के विपये में कुछ सम्भाषण 
कर सकते हैं। हिल्दुस्थान का शिक्षित आदमी जब कभी छाचारी से अपनी 
मानू-भाषा में बाते भो करता है, तो वह वीच बीच में अँगरेजी-अब्दों का 
ऐसा अनावश्यक और परिहास-तनक उपयोग किया करता है कि केवल 
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हिल्दुस्थानी जाननेवाला उसे नहीं समझ सकता। प्रतिक्षण जलने और 
बुभनेवाली विजडी की रोशनी जैसे द्रष्टा की आँखो में चकाचौव उत्पन्न 
करती है, ठीक उसी प्रकार अँगरेज़ीदाँ लोगों की हिन्दी-भँगरेजी 
मिली हुई, वाधा तीतर आधा बटेर' वाली भाषा कंबल हिन्दुस्थानी 
जाननेवालो के भ्रज्ञाचक्षू के सामने कभी प्रकाश और कभी अन्धकार का 
जलवा दिखाकर उनकी वृद्धि को चक्कर में डाल देती है। वह भाषा न 
तो जमीन की होती है, न आसमान की ऐसी भाषा वोलनेवाले न तो 
अच्छी तरह भेंगरेज़ी जानते न हिन्दुस्थानी। उनसे यदि यह कहा जाय 
कि अच्छा धाहव, आप हिन्दुस्थानी नही जानते, खेर अँगरेजी ही मे 
बोलिए,' तो भी उन्हे वगले फाँकतनी पडती है । यही हालत हमारे अधि- 
काश अंगरेज़ी' पढे-लिखे लोगो की हूँ। 
कुछ थोड़े से छोग ही इस विदेशी भाषा में योग्यता-पूर्वक लिख- 
बोल सकते है। परन्तु वे अपनी मातृभाषा मे विलकुल सन्यास छे चुके 
है। ऐसे ही सुपठित लोगो ने अपने अच्छे अच्छे ग्रथ भेंगरेजी में लिखे है। 
हिन्दुस्थानी शिक्षितों के अभी सैकडो ऐसे ग्रथ अँगरेज़ी में विद्यमान है, 
जिनका क्ि्ती भी भाषा में अभी तक अनुवाद नहीं हुआ है। ऐसे 
ग्रथ रहते हुए भी भारतीय जन-समाज के लिए नही के वरावर हूँ। 
बाइचर्य की वात तो यह है कि राष्ट्र के जन-समाज को जाग्रत्‌ करने 
के अभिप्राय से लिखित वहुत-सा राष्ट्रीय साहित्य भेगरेजी ही मे विद्यमान 
है। ऐसी पुस्तकों को लिखते समय लेखकों की वुद्धि न जाने कहाँ चम्पत 
हो गई थी, जो उनकी सुर में इतनी मोटी वात भी न आईं। आज वे 
ग्रथ जहाँ के तहाँ पड़े हुए है। पुस्तकालयो में उनके पन्ने अभी जुदे हुए 
पाये जाते है। छापेखानेवालो की यह भूल कई ऐसे ग्रथो में कदाचित्‌ 
उनके जीणं-जीर्ण होते तक वती रहेगी। क्यो न रहे, जब ग्रथकार ने ही 
ऐसी बेढगी' भूछ पहिले से ही कर डाछी है। अंगरेजी गिक्षितों में कई 
छोग तो विदेशी भाषा के दामन में ऐसी बुरी तरह से उछभे हुए है कि 
पे लेखों मौर ग्रयो की तो वात क्या, कविता भी अेंगरेज़ी में किया करते 
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है, मावों भगरेजी का ज्ञान उन्हे माता की गोद ही से मिल्य हो । कोई 
विचार तो करे कि एक आदमी दुसरे देश की जवान में हृदय की भाषा 
क्य। ख्ञाक लिख सकेगा! लेकिन फिर भी ऐसे कवियों को आत्म- 
गोरव-भावना का अनुभव अगरेज़ी तुकवन्दी में ही होता है, किसी 
हिल्‍ुस्थानी भाषा में नहीं। रवीनद्नाथ ठाकुर के समान प्रचुर अतिमा- 
तम्मन्न कवि तो अपनी मूल कविता मातृभाषा ही में लिखते हे, परल्तु 
कई सावारण कोटि को रचना करनेवाले अंगरेजी ही में आत्म-प्रकाशन 
करना उचित समभते है। हमारे इस पराघीन देश में परतत्रत/अचूत 
बात्म-विस्मृति इतनी बढ चुकी है कि किसान और मजदूरों के वीच 
जाग्रति फैलाने का दम भरवेवाले स|म्यवादी नौजवान भी अपने कई 
त्माचार-पत्र अथवा जन्यान्य वक्तव्य अँयरेज़ी में ही निकालते है। 
अगरेज़ी समाचार-पत्रों की सख्या अंग्रेजी समभनेवाछो के मान से 
बहुत कम होनी चाहिए। परन्तु वात बिलकुल उलटी दिखाई देती 
हैं, उन्हीं की संख्या अनुपात से अधिक है और हिन्दुल्थान की प्रान्तीय 
भाषाओं में मावश्यकता से वहुत कम पत्र निकलते है। आइचर्य की वात 
तो यह हूँ कि फ्री प्रेस जनंल', वाम्बे क्रानिकल' तथा अमृत बाजार 
पत्रिक/' को प्रतिष्ठा, प्रवार तया योग्यता का एक भी पत्र हिल्दी मे 
नही है। प्रचार के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि कई प्रान्तो 
के लोग हिन्दी नही जानते और अंग्रेज़ी पढनेवाले हिन्दुस्तानी 
सभी प्रान्तों में पाये जाते है। त्तो तो ठोक ही है, पर इसी परिस्यिति 

पर ही तो हम खेद-अकाश कर रहे है। म्युनिस्िपेल्टी तथा डिस्ट्रिक्ट 

वोर्ड सरीक्षी स्थानिक स्वराज्य-सत््या की मूर्खता तो यहाँ तक वढी 

चढी है कि वे सडको के नाम तया भग्नस्थलू-सूचक काश्षन' अँगरेजी 

में ही लिखवातो है। सबको के नाम तो जगह-जगह लिखे हुए है, 

फिर भी अधिकाग हिल्दुस्थानी गुमराह हो जाते है। क्यों न हो, जब 

उनके लिल्वानेवाले ही गुमराह हो रहे है। 
राष्ट्र-भाषा के प्रति देश में जो सावंजनिक अनास्था दिखाई दे रहो 
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है, उसकी आछोचना करते हुए हम व्यावहारिक कठिनाइयों की ओर 
दुर्लक्ष करना नहीं चाहते। हम इस वात को मानते हे कि जिस देश के 
प्रत्येक प्राल्त में भिन्न-भिन्न भाषायें वोढ़ी जाती है, वहाँ किसी एक 
भाषा का सार्वभौमिक प्रचार होता दस-पाँच वर्षों का काम नहीं 
हूँ। उत्के लिए समय की जरूरत है। परन्तु यह एक ऐसी दलील है जो 
हिल्दुस्थान के किसान, मजदूर तथा मध्यमवर्गीय सर्वसाधारण छोगो के 
सम्बन्ध मे दी जा सकती हैँ। हम तो उन गिक्षित राष्ट्र-सेवको के 
सम्बन्ध में कह रहे है, जिन्हे देश के लिए एक राष्ट्र-भाषा की अनिवार्यता 
का पूरा पूरा ज्ञान है। ऐसे छोग यदि आज हिन्दी सीखने का सकल्प 
कर लें, तो आज से अधिक से अधिक पाँच वर्षो के वाद कांग्रेस के सभा- 
मच पर से एक भी भेंगरेजी का भाषण सुनने मे ने आबे और एक 
भी प्रतितिधि अँगरेज़ी” कह कर अपने स्थान से न चिल्लावे। ध्यान 
रहे कि हिन्दुस्थानों पराई भाषा सीखने में तथा विदेशी भाषाओं का 
वाकायदा ठीक ठीक उच्चारण करने में बडा दक्ष होता है। यह योग्यता 
केवल हिन्दुस्थानी आदमी में ही पाई जाती है। अभी अँगरेजी राज्य को 
इस देश में वहुत दिन नहीं हुए, फिर भी अँगरेजी मे लिखने और 
बोलने की तथा शुद्ध उच्चारण करने की अच्छी से अच्छी योग्यता 
रखनेवाले हिन्दुस्थानी हर जिले में अनेकानेक मिलेंगे । उनमे से फी 
सदी पचास तो अँगरेज़ो के भो दाँत खद॒ठे कर सकते है । सुरेचद्धनाथ 
वैनर्जी के समान प्रमावश्ञालो वक्ता तो ब्रिटिश साम्राज्य में भी दो-चार 
ही निकलेंगे। रवीद्वनाथ ठाकुर के समान अपने ढग की नई मौलिक 
और मनोहर अंगरेजी लिखनेवाला तो एक शेक्सपियर ही था, परन्तु 
इस प्रयत्त में उसने व्याकरण की अवहेलना की थी। स्वामी विवेका- 
नन्‍्द का बेगरेज़ी भाषण सुनकर अमेरिका के शिक्षितों ने कहा था कि 
स्वामी जी को अँगरेज़ी में बोलते का देवी अधिकार प्राप्त है। महात्मा 
गाधी जैसी सादी, सुडोल और मुह्दाविरेदार भेगरेज़ी लिख सकते है, 
वह अंगरेज़ो के लिए भी ईर्ष्याजनक है। इतने तो बड़े छोगो के नाम 


( २५६ ) 


हुए, बोर भी दर्जनों ऐसे नाम गिनाये जा सकते है। सर्वसाधारण 
लोगो में यदि देखना चाहे, तो मद्रास-प्रान्त में मामूली पढे-लछिखे छोग 
भी अगरेजी ऐसी चपलततापूर्वक वोल सकते है, मानो भूने हुए चने चवा 
रहे हो। वगाली भी योडी-सी गोलाई के साथ बडे मार्क की भेंगरेजी 
वोल जाते है। कहने का तात्ययं यह है कि हिन्दुस्थानी आदमी विदेशी 
भाषा को जिद्वागत करने में स्वभावत्त बडा कुणल होता है। ऐसी 
हालत में कोई क्योकर माने कि एक भद्रासी गुजराती अथवा 
वगालो को हिन्दी सौखने में अडवन होती है, ब्रथवा होगी। हिन्दी 
सीखना तो उनसे चलते-फिरतें हो सकता है। पर अभी तक ऐसा 
नहीं हो सका। इसका कारण भिन्न-भिन्न प्रान्तर के शिक्षित लोगो की 
असमथंद्ा नही, अपितु अवास्था-जनित असावघानी है। महात्मा जी 
से कांग्रेस के प्रतिनिधियों मे न जाने कितनी वार ऐसे कटाक्ष इस सम्बन्ध 
में किये हे। परन्तु कार्यकर्ताओ के ध्यान मे उनकी चेतावनी अभी तक 
अच्छी तरह नहीं चढ़ पाई। 

हमें तो कुछ ऐसा प्रतीत हुआ हैं कि इस अनास्था के मूल 
में प्रान्तीयः सकीर्णता भी कुछ अपना काम कर रही हूँ। इस देश 
में ऐसे राष्ट्रअक्तो की कमी नही है, जो हिन्दुस्थान से तो 
प्यार करते हे, पर हिल्दुस्थानी भाषा से स्वंथा विरक्त है। कदाचित्‌ 
वे समभने हे कि हिन्दी को अपनाने में उन्हे अपनी प्रान्तीय भाषा 
की ओरे दुल्लेक्ष करना पडेगा। भेगरेज्ी को स्वीकार करके जितनी 
अवहेलना उन्होने अपनी प्न्तीय भाषा के प्रति दिखाई है, उसकी 
उन्हें कोई शिकायत नहीं हूँ, परन्तु राष्ट्र-भाषा हिल्‍्दी से उन्हे 
संकोव है। वगाकू के सम्बन्ध में ऐसा ही बाक्षेप सुना जाता हूँ। 
परन्तु हमारी राय में और भी ऐसे प्रान्त है, जो इस सकीर्णेता 
मे मुक्त नहीं है। यह स्थानीय सकीणणंता हो तो हमारी राष्ट्रीय प्रगति के 
मार्ग में सारे विध्व पैदा कर रही हैं। इस अनुदार भावना से मक्‍्त 
होना हमारे अच्छे से बच्छे राष्ट्रनेताओं के लिए. कठिन हो 
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रहा है। कई तो यह भी कहा करते है कि हिन्दुस्थान की अखिल 
राष्ट्रीय कार्रवाइयाँ पूर्ववत्‌ अंगरेजी ही में चलती रहे तो कोई हर्ज 
नहीं। ऐसे छोगो को समझ पर किसी भो स्वाभिमानी मनुष्य को 
तरम आवेगा। जब हम अपने तेताओ तथा सार्वजनिक कार्यकर्त्ताओं 
की राष्ट्रआपा-सम्वन्धी इस अनास्था पर विचार करते है, तो एक 
वार हमारे हृदय में निराण; छा जाती हैँ और हम सोचने छगते 
है कि हिन्दुस्थान का भविष्य अभी तो तिमिराच्छन्न है। 

ऐसे अनूदार यपष्ट्र-सेवको को अब अच्छी तरह समझ लेना चाहिए 
कि जिस तरह थे विदेशियों की राजनैतिक प्रभुता से मुक्त होने 
को प्रयलवान है, उसी तरह उन्हे विदेशी भाष। के मोहपाश से भी 
छूटना पडेगा। जिस भ्रकार वें देश से विदेशी शासन का वहिष्कार 
करना चाहते है, उसी प्रकार उन्हे अपनी राष्ट्रीयमहासभा से भी 
विदेशी भाषा का सम्बन्धविच्छेद करना होगा। राष्ट्र-भापा के बिना 
राष्ट्रननिर्माण करता चूना और सीमेण्ट के बिना ईटो की पक्की दीवार 
खडी करने का प्रयास करना है। सार्वजनिक राष्ट्रभावता का 
ही दूसरा नाम राष्ट्रीयता है। ऐसी राष्ट्र-भावना राष्ट्रभाषा के बिना 
किसी भी प्रकार सक्रमणशीकू नहीं हो सकती। जब तक हमारे देश 
में हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक और अटक से छेकर कटक तक 
कोई भी एक देशी भाषा सार्वजनिक प्रसगो पर न बोली जावे और 
जब तक उसके द्वारा हमारे राष्ट्र-साहित्य का निर्माण न हो, तब तक 
भिन्न-मिन्न प्रान्तो के निवासी अभिन्न-हृदय नहीं हो सकते। भाषा 
और भावना के अभाव में भारत का जन-समाज प्रान्तीय' सकीर्णता 
तथा तत्पेरित स्वार्थ-बुद्धि से मुक्त नही हो सकता। ऐसी दशा 
में राष्ट्र-निर्माण करने की आश्या करना दोपहरी का स्वप्न देखना है। 
इस मूछगत और खबनिवार्य आवश्यकता का ज्ञान जितनी जल्दी हमें 
हो जाबे, उतना 'ही अच्छा है। 

इस सम्बन्च में यह बात जब विवाद से बिलकुछ बाहर हो चुकी 
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है कि हिन्दुस्थान की प्रान्तीय भाषाओं में हिन्दी ही एक भाषा है 
जो हमारे राष्ट्रीय विचारों के आदान-अदान तथा प्रचार का सर्व- 
श्रेष्ठ साधन हो सकती है। यही एक ऐसी भाषा हैँ जिसे इस देश में 
अधिकाश लोग वोलते और समझ सकते है। लोकमान्य द्विलक तथा 
देशवन्यूदास सरीखे नेताओ ने हिन्दी की राष्ट्रीय उपयोगिता को मुक्त- 
कठ से स्वीकार किया है। आज भी ऐसा कोई प्रमुख नेता नहीं है, 
जो प्रकट रूप से इस वात का विरोध करे। हिन्दी की उपादेयता 
एक स्वय-प्रिद्ध वात है। हिन्दुस्थान की तैसगिक भाषा हिन्दी 
ही है। इध वात को प्राय सभी राष्ट्र-वेताओं ने स्वीकार किया हैँ। 
परन्तु राष्ट्र्मापा की अनिवायंता को हृदयगम करके उसके प्रचार 
के लिए मनसा, वाचा, कर्मणा प्रयत्तवान्‌ होना महात्मा गाधी के 
हिस्से में ही आया है। शेष सब छोग या तो इस विषय पर उदासीन रहे, 
या इच्छा रहते हुए भी अकर्ंण्य बने रहे। गाथी जी ही हिन्दुस्थान के 
सर्व-प्रयम राष्ट्रनेता हे जो अपने नेतृत्व के प्रारम्भ ही से हमारी इस 
राष्ट्रीय भुदि को दूर करने में कटिवद्ध रहे है, जब से वे 
हिन्दुस्थाव को दक्षिण-आफ्रिका से छौठे हे, तभी से उनकी सर्वेतो- 
मुत्वी प्रज्ञा इस दिशा में काम कर रही है। अपनी इस सर्वागीण 
और वद्धमूछ राष्ट्रीयता का परिचय उन्होने अपनी वेशभूषा तथा 
मातृमापाशओ्रेम के हारा उस दिन से देना शुरू किया है, जिस दिन 
वे वक्षिण-आफ्रिक से छोटे और उनके स्वागतार्थ बम्बई के 
गुजरातियो ने एक सभा निमत्रित की। ग्रुजरातियों की उस सभा में 
सभी भाषण केगरेज़ी में हो हुए और उस वात की कृत्रिमता किसी को भी 
बुरी मालूम नही हुईं । परन्तु जब गाघी जी की वारी बाई तो उन्होने 
अपना भाषण गुजराती ही में दिया । वे आत्मकथा में लिखते है -- 

“परन्तु णव मेरे वोलने का अवसर आया तब मैने अपना जवाब 
गुजराती ही में दिया और गुजराती तथा हिल्दुस्थानी भाषाविषयक 
अपना पक्षपात मेने वहाँ थोड़े घब्दों में प्रकट किया । इस प्रकार गुज- 


( २५९ ) 


झतियों की सभा शे बेंगरेजो भाषा के प्रयोग के प्रति मेने अपना समर 
विरोध प्रदर्शित झिया।” 

पिनी अच्छी बात जो ताक्कालिक आवेश में फकर फिर भूल 
जानेवाले स्योवित गायी जी नही है । उस समय उन्हें हिन्दी नहीं भानी थी । 
अनएवं उन्होंने हिन्दी सीसना उसी समय से शुरू कर दिया और 
नव से अशृद्धियों की परवाह ने करते हुए वे अपना सावंजनिक भाषण 
यवासम्भव हिन्दी ही में देने छगे। काप्रेस को अधिवेशनों में भी उन्होंने 
बहों मिलमिल्रा मुझ किया। जैसे जैसे उसके नेनृत्व वी छोक-प्रियता 
बस्ती गई, बसे पैसे उतझा साप्र-वापा-प्रेम भी अधिक प्रभावशाली हो 
चढा। फिर भी हमारे राष्ट्र-मेमियो री जटता इतनो प्रवल थी फि वर्षो 
नक उन्हें कांग्रेस को अधिवेशनों में अनिच्यानपूर्वक बंगरेजी में ही 
भापण करना पड़ा। बेंयरेडों के लिए विशेष आग्रह की आवाज उन्हें 
भदरानी प्रतिनियियों में सुनाई देसी थी। इस क्रद्िनाई को उन्होंने 
अपनी दूरदर्णी दृष्टि से देसा, विचार क्रिया और थोदे ही दिनो के बाद 
मद्रास में हिन्दी-प्रचार की एफ योजना बनाई। वह योजना 
अमन में छाई गई और इतने थोडे ममय के अन्दर उनके प्रयल का 
जो सतरिणाम निकला, उमका सन्षिप्त विवरण उन्होने इन्दौर- 
साहित्य-सम्मेलन के सभापति की हँसियत से अपने भाषण में दिया 
हूँ। हिन्दीअचार-योजना की बदौलत आज मद्राम-प्रान्त में आठ लाख 
ल्वीयूरप हिंदी सीस रहे है। करीव अस्सी हार छोग परीक्षा में 
कव तक उत्तीर्ण हो चुके है। दाष्ट्रमापा की यह सार्वजनिक शिक्षा दो 
हज़ार फेद्रो से दी जा रही है। करीब आाठ सी शिक्षक इस काम में 
लगे हुए है । करीव आठ सौ का्य॑-क्षेत्रों मे यह काम सपादित हो रहा हूँ । 
वारह मौ आादमियो ने ग्रेजुएट की ऊँची डिग्री भी राष्ट्रभापा में छे छी 
है। क़रीब दो सी हाई स्कूलो में भी हित्दी पढाई जा रही है। इस 
काम के छिए एक सौ वीस प्रचारक नियुक्त हैं और इसमें दस 
लाख रुपये खर्च हो चुके हैं । 
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मद्रास-आ्न्त का प्रवल तो महात्मा जी की बदौलत इस तरह सफ्छता 
के पथ पर भाएढ हो चुका है। उपर्युक्त आँकड़ों को जो देखेंगा, उसके हृदय 
में ऐंगी ही आशा जाग्रत होती है। पर वगाल-प्रन्त में भो ऐसे हो 
प्रयलल की आवद्यकता है। यद्यपि बंगालियो के लिए हिन्दी सीना 
अपेक्षाइत सरल है, तथापि उनकी अनास्था वहुत बडी है। उसका सामता 
हमारे प्रान्तीयता-मृक्न राष्ट्र-नेवकों को कमी न कभी करता हो 
होगा। इन्दौर-साहित्य-सम्मेहन के अवसर पर जब स्वागतन्समिति 
के अधिकारियों ने स्भायति का पद स्वीकार करने के छिए गावौ जो 
से अनुरोध किया तो उन्होंने हिन्दी-अचार के लिए दो छात्र की 
माँग पेश की। अन्त में परिस्थिति को देखते हुए एक छाख की प्रतिश 
लेकर वे साहित्य-सम्मेलन में समापति की हँसियत से दूसरी वार उप- 
ल्थित हुए। इन्दौर के ही साहित्य-सम्मेलन में वे एक वार और उत्ती 
पद को सुझोभित कर चुके थे। क्या ही अच्छा हो, थदि प्रतिनानुसार 
प्राप्त होनेवाली रकम का उपयोग अब को वार वयाह में हिस्दी- 
प्रचार करने के प्रयल में किया जावे। मद्रास-प्रान्त को अब राष्ट्रभापा- 
प्रेम की चाट लग चुकी है। अतएव अब वहाँ के देशभक्‍्तों को चाहिए 
कि इस सम्बन्ध में वे स्वावलम्बी बनें और हिंदीअचार के लिए अब 
वे परमुल्ापेक्षी न रहे! 

हिन्दी-माहित्व-सम्मेलन कोई बहुत प्रानी सस्या नहीं है। उसके 
वाषिक अधिवेशन हुआ करते हूँ। इत्त सस्या ने साहित्यिक अभिरचि 
को संस्कृत एव जात करने में अच्छा प्रयत्व किया है । उसकी परीक्षा- 
योजना भी सफल हुईं है। परन्तु उससे हिन्दी-भाषा-माषियों में हिन्दी 
के द्वारा उच्च गिक्षा का हो प्रचार हुआ है, इतर प्रान्तो में हिन्दी- 
अचार की दिशा मे उससे कोई विशेष सहायता न मिल सकी। मिल 
मो नही सकती, क्योकि साधारण वोल-चाल की हिन्दी का प्रचार 
कर्ता बिलकुल भिश्न कार्यक्रम है। सम्मेलन को चाहिए कि वह भी 
कार्य में गाधी जी की यथाशक्ति सहायता करे, अथवा स्वायलस्पन- 
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शीहू होकर उम्ती दिल्या में स्वतत्र रूप से अपना भी प्रयत्न जारी करे। 
यथार्थ में हिन्दी-चार का सर्वश्रेष्ठ अधिकारी सम्मेलन ही हो सकता 
है। वह कोई ऐसी योजना भी बनावे, जिससे मद्रास, बंगाल, महाराष्ट्र 
गूजरात तथा आसाम सरीखे प्रान्तों में हिन्दी के यदि दैनिक नही तो 
साप्ताहिक और साप्ताहिक नही तो पाक्षिक यथा मासिक हिन्दी-पत्र 
प्रकाशित किये जावे और उन पत्रों के अधिकाश लेखक प्रान्त के शिक्षित 
विद्वानू ही हो। हिन्दो-प्रचार के साथ यदि आत्म-प्रकाशन का यह योग 
शक्य हो सके, तो सिर्फ २५ वर्षों के अन्दर हिन्दी सर्वभान्य और सबवे- 
सुलभ राष्ट्रभापा हो जावेगी, इस वात पर हमे ज़रा भी सदेह 
नही हैं । 
गांधी जो अपने भाषणों में हिन्दी के स्थान पर 'हिन्दुस्थानी' 
शब्द का उपयोग अकसर किया करते है। इस सम्बन्ध मे उनके विचारों 
का पूरा खुलासा अभी नहीं हो पाया। कभी-कभी वे तुलसीदास की 
रामायण का हवाला देकर हिन्दुस्थाती भाषा का आदर प्रस्तुत किया 
करते हैं। इससे लोगो को और भी भ्रम हो जाता हैं। आजकल जिस 
वोली को हम हिन्दुस्थानी कह सकते हैं, उसका प्रयोग रामायण में नहीं 
मिल्ेगा। साधारण उर्दू या फारसी शब्दों से मिली हुई जो वोलचाल 
को हिन्दी है, उसी को हम हिन्दुत्थानी कह सकते है। ऐसी भाषा का 
प्रयोग उत्तर-हिन्दुस्थान तथा मध्यःप्रान्त के सर्वस्ाघारण लोग किया 
करते हैं। इसमें सदेह नही कि उसका उपयोग सार्वजनिक सभाओं 
में, सडको तथा वाजारू लेन-देन में अच्छी तरह हो सकता है और आगे 
चल कर यही भाषा देश भर मे सर्व-सुछृभ और वोध-गम्य हो सकेगी। 
परन्ु ध्यान रहे कि ऐसी हिन्दुस्थानी से हमारे राष्ट्रीय साहित्य का निर्माण 
नहीं हो सकता । किस्से-कहानियों मे तथा साधारण सभाषण में मामूली 
शब्दों से काम निकल सकता है; अ्रत्तु जैसे जैसे हमारे विचार सुक्ष्म 
और गम्भीर होते जाते है, वैसे वैसे हिन्दुस्थानी के शब्द छूटते जाते है 
और हमें साहित्यिक रचना का आश्रय छेना पडता: है। व्यावहारिक 
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राजनीति की चर्चा हम सम्मवत हिल्दुत्थानी भाषा में कर सके, परनु 
जब हमें उसी विषय पर शास्त्रीय दृष्टि से विचार करना पड़ेगा तो 
फिर पारिभाषिक (70णागालश) घब्ठों के लिए सम्हत को 
ही जरण लेनी पड़ेगी। भिन्न-भिन्न विषयो के गहन थास्त्रीव विवेषत 
में हिदुस्थानी भाषा का प्रयोग सम्भव नहीं। उसके लिए हमें ऊँदी 
साहित्यिक हिन्दी की ही आवश्यकता होगी। ऐसी हिल्‍्दी में मस्त 
के बब्दों का ही वाहुल्य अनिवार्य होगा। इत्ती भाषा में हमारे राप््रीय 
साहित्य की रचना हो सकतो है। 

उर्दू और हिन्दी का झगड़ा व्यर्य है। उर्दू एक लश्करी भाषा है। 
जब फौजी छावनियों में रहनेवाछे मुग्रल सिपाहियो ने हिन्दी बोलने 
का प्रवत्न किया, तो उसकी ेभक्षियों तवा क्रिया के रुपो के साथ 
वे स्वभावत फारतसी अब्दो का उपयोग करने लगे। इस तरह उर्दू 
भाषा वन गई। यही भाषा मूग़रलो के शाही दस्वारों में भी प्रचल्ति 
हुई और आगे चल कर उत्त ज़माने की झाइस्ता ज़बान मादी गई। 
इस फ़ार्सो-मिश्रित हिन्दी में कुछ गद्य तया पद्य भी लिखें गये, परन्तु 
उसके द्वारा उच्चकोटि के साहित्य का निर्माण अभी तक ने हो सका। 
जिसे आजकल हम उर्दू कहते हैँ, वह यही भाषा हूँ बौर बपेक्षाइत हिन्दी- 
साहित्य से बहुत हीन है। इसके तरक्षक विशेष कर हिल्दुत्थानी मुन॒लमात 
ही है गौर उनमें गिक्षा-दीक्षा तवा विद्तत्ता की चहुत कमी हूँ। इस 
कारण मामूछी मुहत्वतो ग्रज़लो तया हिस्ले-कहनियों के सिवाय उर्दू 
में गम्भोर और शास्द्रोय साहित्य की रचना जमी तक नहीं हो पाई, 
वर्तमान युग में राजनोति तथा इतर विषयों की शास्त्रीय चर्चा करने 
के अयल में हिन्दुस्थानो मुसलमान कठित बौर दुर्वोच फ़ास्सी शब्दों 
का उपयोग किया करते है। बसहयोग' न कहरर वे 'तर्कमवाछात' 
कहा करते है। जहाँ कहो उन्हें राजनीति शास्त्र के पारिमाषिक शब्दों 
के लिए फ़ारती में पर्यायवात्री शब्द नहीं मिलते या उनके बनाने में 
कठिनाइयो की अतीति होती है, वहाँ वे ठेठ बेंगरेडी शब्दों का ही प्रयोग 
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किया करते है। आजकल के उर्द-समाचार-पत्रो मे हमारे इस कथन 
के प्रमाण पाठकों को अनायास ही जगह जगह मिल श्षकेया | 
तालये यह कि ऊँचे साहित्यिक विचारों के प्रकाशन में हिल्ु- 
स्थान के मुसलमान लेखक फारसी शब्दों के अभाव में अँगरेजी शब्दो 
का ही प्रयोग अधिक पसन्द करते है । शुद्ध हि्दी के शब्द उन्हे मजूर 
नहीं। यदि ऐसा है, तो उनके सामने दो ही मार्ग हे, या तो वे 
इधर-उघर के विदेशी शब्दों को बोर कर गपना साहित्य अलूग 
निर्माण करे। या हिन्दी के ऊँचे तत्सम पारिभाषिक शब्दों को 
स्वीकार करें। हिन्दुओ के लिए तो यह कभी सम्भव ही नहीं 
हो सकता कि वे अपने राजनैतिक साहित्य में “अस्हयोग” के लिए 
“तकमवालात”, पृथक्‌ निर्वाचच के लिए “जुदागाना इतखाव”, धारा- 
सभा के लिए “पालियामेण्ड” का प्रयोग करे । जिस सस्कृत की गोद 
में हिंदी का छालन-पालन तथा विकास हुआ है उसका शब्द-भाण्डार 
अक्षय है। ऐसा कोई पारिभाषिक शब्द नहीं, ऐसा कोई सूक्ष्म से सूक्ष्म 
गौर गम्भीर से गम्भीर विचार नही, जो इस देव-वाणी में अनायास प्रका- 
श्ित नहीं हो सकता। नये जमाने के नये विचारों को प्रदर्शित करने 
के लिए नये शब्दों के निर्माण करने की भी उसमें अग्रतिम क्षमता 
है। ऐसी सक्षम और सम्पत्तिशाली भाषा का अवरम्ब हिन्दी को सहज 
है प्राप्त है। अतएवं इस देदा का हिन्दूसमाज अपने भावी साहित्य 
के निर्माण में सस्कृत की सेसगिक छत्रच्छाया से बाहर नहीं जा सकता। 
हिल्दुत्थान का राष्ट्र-साहित्यः सस्कृतावरूम्वी विशुद्ध हिन्दी के हारा 
ही सभव हूँ। इस देश के मुसलमान या तो इस भाषा को 
अपनायें था अपने साहित्य का निर्माण वे फारसी-अँगरेज़ी-मिश्रित उर्दू 
में अछूग करें। तीसरा कोई मार्ग नहीं है। पर हाँ, इतनी बात 
मानने लायक है कि आम सडको पर, वाज़ारो में तथा सावंजनिक 
संमा-मचो पर वे ऐसी हिन्दी का प्रयोग कर सकते है, जिससे साधारण 
तेया प्रचलित और सुवोध फारसी-दब्दों का प्रयोग हो। कदाचित्‌ 
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इसी भाषा को गाघी जी हिन्दुस्थानी कहते है। इसे हिन्दी कहने में 
भी किसी को कुछ भी आपत्ति नहों होनी चाहिए, क्योकि प्रगतिमन्‌ 
हिन्दी के रूप में अभी वहुत कुछ परिवर्तन होता है। भविष्य में न 
जाने कितने प्रान्तीय गब्दों का मेल हिन्दी मे होगा, कुछ कह नहीं 
सकते। अभी तो बोलचाल की हिन्दी में केवल फारसी के ही शब्द 
हैं। आगे चलकर जव भिन्न-भिन्न हिन्दुत्थानी प्रान्तो के लोग हिन्दी 
में लिखनेवोलते लगेंगे, तो वे अपनी अपनी प्रान्तीय भाषाओं के 
कई बब्द भेट करेंगे। राष्ट्र-मापा होने का दावा करनेवाली 
हिन्दी को उदारता-पयूवंक उन भेटो को स्वीकार करना पडेगा और 
अपनी प्रतिमा की महर-छाप लगाकर उन्हें आत्मसात्‌ करना होगा। 
वह भाषा आज की हिन्दी से कुछ और होगी । 

इसमें संदेह नहों कि राष्ट्रभाषा हिन्दी का भविष्य वहुत 
उज्ज्वल है। जिमते पंतीस करोड भारत-निवासियों की मातृभाषा 
होने का बधिकार प्राप्त हो, उसका भावी उत्तर्प बिलकुल निश्चित 
ही हैं। हिन्दुस्थनियों के समान समभ्यताभिमानी और वुद्धिवल- 
सम्पन्न विद्वानों की सेवा से जियकों काया अलकृत होगी, वह इस 
पृथ्वी पर सुदूखवर्ती विदेशियों फे लिए भी तोखने-नमभने 
योग्य एक प्रभावशालिनी भाषा होगो, इसमें सन्देह हो क्या है। उस्तका 
अन्तिम अवहम्व हो एक ऐसे। प्राचोन भाषा पर है, जिसका पुराना 
साहित्य आज भेगरेज्ो के समान प्रगतिमान्‌ साहित्य के लिए भी 
ईर्ष्यजनक हैँ। ऐसी सामथ्यंवत्ती माता की पुत्री और ऐसे प्रतिभा- 
सम्पन्न पुत्रों को भाता होकर भावी अन्तर्राष्ट्रीय सभाओ में स्वतत्र 
भारत की समृद्धिशालिनी राष्ट्रभापा हिन्दो ऊँची से ऊँची प्रतिष्ठा 
का पद प्राप्त करेगो; इस बात पर किसी को कुछ भी सन्देह नही 
होना चाहिए । 

महात्मा जो कौ सुदृरदर्शो आँखो के सामने हमारी राष्ट्रग्भापा 
का यह प्रकाशमान भविष्य दिखलाई दे रहा हैँ। वे समझते है कि 
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जिस तरह सावंभोमिक राष्ट्रभावगा के विना राष्ट्रीयता असम्भव 
हैँ, उसी तरह देश-व्यापी राष्ट्रभाषा के विना राष्ट्र-भावना भी सम्भव 
नहों। वे यह भो समभते हे कि भारत की राष्ट्रमापा का पद 
हिन्दी को ही प्राप्त हो सकता है । यही धारणा अधिकाश्ञ राष्ट्र-नेताओ 
की भी है। अतएव हिन्दुस्थान के प्रात्तीय विद्यातों को चाहिए कि ते 
हिन्दो-प्रचार में जी खोलकर सहायक हो। हिन्दी से तथा प्रान्तीय 
भाषाओं से कोई स्वार्थ-विरोध नहीं हँ। कुछ दक्षिणी भाषाओं को 
छोडकर हिन्दों और इतर प्रान्तीय भाषाओं में लिपि के रूप (वैज्ञानिक 
कम नहीं) तथा विभकतियों और क्रिया के रूपो के तिवात्र अन्तर 
हो क्या है ? सभो तो एक हो माता संस्कृत को पुत्रियाँ हे और सगी 
बहुनें हैं। अपने अपने घरो में वे कुछ प्रान्तीय और तदुभव शब्दों 
का उपयोग जरूर करतो हूँ, परन्तु धामिक तथा शास्त्रीय चर्चा करने 
के लिए वे अपनो विचार-सम्पत्ति तथा शाब्दिक सहायता माँगने सस्कृत 
माता के पास हो दौडो जातो है। कहने का तात्पर्य यह कि एक हो 
गर्भ से निकली हुई और एक हो गोद में पल हुई हिन्दुस्थान को 
प्रान्तीय भाषाओ में ईर्ष्य और वैमनस्य की गुजाइश ही नहीं । हिन्दी 
उन सबकी वडी वहन हूँ और इतर बहनो की अपेक्षा रूप-रग (लिपि) 
में अपनी माता से अधिक मिलतो-जुलती है। 

इसलिए वह बौरो से विशेष आदर और प्रतिष्ठा को पात्र है। 
हिन्दी अपनी प्रान्तीय वहनो से इससे अधिक कुछ भो नहीं चाहतो। 
उसका अधिकार-सम्मत आग्रह है कि इस देश का प्रत्येक मद्वासी, प्रत्येक 
वंगाछी, गृजराती, महाराष्ट्रीय, आसामी तथा सिंधों हिन्दुस्थानी उसे 
राष्टर-भआषा के रूप में स्वोकार करे और अपनी प्रान्तोय भाषा के साथ 
साथ उसे भो सीख। हिन्दों का यह न्याय-सम्मत तकाज़ा है कि 
हिन्दुस्थानी प्रान्तो के विद्वान्‌ अपने राष्ट्र-साहित्य की रचना हिन्दी 
में ही करें और राष्ट्रीय महासभा के अधिवेशनो मे उसके जन्म-सिद्ध 
अधिकार से उसे अधिक दिनो तक वचित न रक्‍्खें। बहुत हो चुका, 
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अब वे विदेशी भाषा को उपहासजनक और वनावटी परतत्रता से 
अपनो बुद्धि और हृदय को मुक्त करें और ऐसा करते हुए राज- 
नैतिक स्वराज्य के साथ साथ भाषा तथा साहित्य का स्वराज्य भो 
प्राप्त करें। हमारी राजनतिक स्वतत्रता के मार्ग में अंगरेज़ विरोधी 
है, परन्तु साहित्य-स्वराज्य के पथ पर विरोध पैदा करनेवाली शक्ति 
स्वय हिन्दुत्थानियों को हो नासमझी है। इसो नासमझी को दूर 
करने के प्रयत मे महात्मा गाधी जी जी-जान से लगे हुए है और 
वे हिन्दो के लव्य-प्रतिष्ठ कवि हरिश्चनद्ध के शब्दों मे ऊरध्व-वाहु होकर 
उच्च स्वर से मानो कह रहे है कि प्यारे भारतोयो -- 

निज भाषा उन्नति अहै, सब उन्नति को मूल ! 

विन निज भाषा ज्ञान के, मिट न हिय को झूल ॥| 

यह उपदेश जब तक हमें हृदयगम न होगा, तव तक हमारे हृदय 

का शूल मिदने का नहों। 


अध्याय १६ 
हिन्दू और मुसलमान 


इस देश को राष्ट्रोय समस्या वहुत हो जटिल हूँ। उसे सुलभाने 
में न जाने कितने महात्माओं का दिमाग खप जावेगा। सर्दियों 
को परतत्रता, जातोय स्वाभिमान का अभाव, सार्वजनिक अक्मप्यता 
और साम्प्रदायिक विग्नह के सयुकत दुष्परिणाम से हिन्दुस्थान इतना 
शिथिल और परावलम्वन-शील हो चुका है कि उसके दुदिनों का दूसरा 
छोर अभी दृष्टिगोंचर ही नहीं होता। इसमे सन्देह नहीं कि यह 
देश जितना बडा हूँ, कदाचित्‌ उससे भी बडे बडे उसके सामने प्रदन 
है। इस प्रकरण में हमे साम्प्रदायिक विग्नह के स्वरूप पर हो विचार 
करना हूँ। इतर विषयो पर तो हम जन्यान्य अध्यायों मे कुछ विचार 
कर ही चुके है। 

हिलुस्थान के हिन्दू और मुसकमान अपनी साम्प्रदायिक कलह- 
शीलृता के लिए दुनिया में मशहुर है। इस पृथ्वो के और भो कई देशों 
में मुसलमान रहते है। धामिक-कट्टरता उनकी सहज, स्वभाव-सिद्ध 
जातीय विश्वेषत्ता है। फिर भी वे इतर देशो में कुछ उदारता से 
काम छेने के अभ्यासों हो चुके हूँ और अच्यान्य सम्प्रदाय के छोगो 
से मिछ्कर रहना सीख चुके है! टर्की और ईरान सरीखे देशो में 
जहाँ उन्ही की आवादी हूँ, वे अपने सम्पर्क में रहनेवाले पर-धर्मावलम्बियो 
का सम्मान करना जानते है । टर्की के मुसलमान तो धर्मांघवा के जटिल 
वन्धन से करोव करीब भक्त हो चुके हे । कुरान-तिपादित घर्म को 
वे धोरे-घोरे वैज्ञानिक रूप देकर यूरोप की ईसाई-सस्क्ृति से दीक्षित 
हो रहे है। जिन छोगो के मध्य उन्हे रहना है, उन्ही को रीति-नीति 
का मवलम्बन करना उनके लिए अनिवार्य हो रहा है। अतएवं कमालपाशा 
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के नेतृत्व ने टर्को के वाह्मान्तर जोवन में वडो काया-यलट कर दी 
हैं। अपनो घर्मान्वता को वदौलत इतर देशों के मुसलमान अभी 
प्रयतियोल ससार से कई संदो पीछे पड़े हुए है! उनके आतद्भु का 
इतिहास तो केवल निर्जीव पृष्ठो में हो पढनें को मिलता हूँ। उनका 
वर्तमान जोवन बिलकुल प्रगति-शन्य और निराशा-जनक हैँ। फ़िर 
भो वे हिन्दुस्थ्णन के मसलमानों से वेहतर है, जमाने का रुख पहचानते 
है और समभने लगे हे कि ज्ञान और विज्ञान दोनों के सम्मिलित 
योग से हो उनका उत्थान सम्भव है। राष्ट्रीय भावना भो उनमें जाग्रतत 
है और वर्तमान परित्यिति के अनुकूल अपनी विचार-बारा वदलने की 
मावश्यकता उन्हे प्रतोत हो रहो हं।., 
परन्तु हिन्दुस्थात के मुसलमान मुसलमानों में सबसे निकृष्ट और 
गये बोले हूँ । विद्या-बुद्धि के अभाव और आिक दुरवस्था में पडकर 
उनको कत्तंव्याकत्तेव्य-बुद्धि विलकुल खो गई है। कदाचित्‌ उनके पास्त 
वहू क्रो थो हो नहीं। यो तो समूचे हिल्दुत्थान में शिक्षा का अभाव 
हो है, पर मृतलमान अज्ञान को तमित्ना मे और भो अधिक भटक 
रहे है। उन्हे अपने घर्म का अभिमान तो हूँ, पर उसी अनुपात में नान 
वहुत कम हूँ। कुछ थोड़े से मौलवी-मुल्छाओो के उपदेश और फतवे हो. 
उनको बामिकता के मूलावार हूं । कूरान का पाठ करना प्रत्येक मुसतूमान 
के लिए अनिवायं है; पर कुरान की भाषा उनको समझ के विलकुल 
परे है। आधे से अधिक मूसठमान तो ठीक ठीक उर्दू भो नहीं वोल 
सकते, जरवी समभने को बात ही और है। वगाछ, मद्रास, गुजरात 
और सिद्ध के मूसठमान अपनी प्रान्तोय भाषाओं से ही काम चलाते 
है। कुरान को विदेशी भाषा और स्वतत्र विचार-शक्ति का अशिक्षा- 
मूछक अभाव---इन दोनों कठिनाइयो के कारण वे थोडें से मौलवी तथा 
मुल्लामो के प्रभाव से मृकत हो हो नहीं सकते। उनकी यह वेकसी उसके 
साम्प्रदायिक उत्थान में वडो वाधक हो रहो है। इसी कारण उनका 
निकटवर्ता भविष्य वहुत्त उज्ज्वल नहीं दिखाई देता। हम ईव्वर 
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से प्रार्थी है कि वह उन्हे सदृवुद्धि देकर राहेरास्त पर बहुत जल्दी 
छावे। 

इस देश के निवासी यदि केवल हिन्दू या केवछ मूसलमान हो 
होते, तो यहाँ अगरेज़ों का शासन डेढ सौ वर्षो तक तो क्या, डेढ दिन 
भो नही टिक सकता। परन्तु परिस्थिति को छाचारो ऐसी है कि पेतीस 
करोड हिन्दुस्थानियों पर मुट्ठी भर अंगरेज इतने दिनों तक शासन 
करते चले आये हूं। इसमें सन्देह नही कि मनृष्य-जाति के इतिहास 
में यह एक महान्‌ आइचर्यंजनक घटना है। परन्तु फिर भी विस्मय की- 
कोई वात नहीं। यह सघ-शक्ति का जमाना है। लोगो के पारस्परिक 
स्नेहाकर्षण में ही परमेदवर का निवास है |---“से शक्ति कलो युगे” 
और पूर्ण स्वातत्थ ही परमेश्वर का दूसरा नाम है। अच्छी बटी हुई 
पतछी से पतली रस्सी घास के बडे गटठे को बाँध लेती! है और वह भी 
इस मज़वूती के साथ कि एक तिनका भी इधर से उघर नही हो सकता। 
पेतीस करोड हिन्दुस्थानी घास के ढीलम-ढाले पूछे के समान है। और 
इसो कारण वे थोडे से सुसगठित विदेशियों को शक्ति से सम्बद्ध और 
शासित हो रहे है। भारतोयों की पराधीनता का प्रधान कारण हिन्दू 
भौर मुसलमानों का साम्प्रदायिक विग्रह है। इस विग्रह के मूल में 
दोनो की सास्कृतिक विषमता तो है ही, पर और भी कुछ ऐसे कारण 
हैँ जिन्हे हम कृत्रिम अथवा वनावटी कह सकते है। इनकी बदौलत 
मुसलमानों की मनोवृत्ति बहुत दूषित हो गई है। उनके इस मानसिक 
दूषण ने ही हमारे राष्ट्रीय उत्थान के भार्ग में दु्दंमनीय दुर्देद का रुप 
धारण कर लिया हूँ। 

सबसे पहला कारण तो मुसलमानों की साम्प्रदायिक महत्त्वाकाक्षा 
है। अपनो वर्तमान सामर्थ्यहीनता से वे दुखी तो नहीं होते, पर अपने 
पूर्व बैभव के स्मरण से वे क्ञान पर जरूर चढ़े रहते हे। उतका 
आत्म-विश्वास कदाचित्‌ उनसे कहता हो कि जिस तरह उन्होंने 
पिछले ज़माने मे हिन्दुस्थान पर राज्य किया है, उसी तरह उनके 
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आधिपत्य भविष्य में भी सम्मद है। इस देश में मुस्लिम आधिपत्य को 
सम्भावना कौ ओर सकेत करते हुए किसी भले अंगरेज ने कहा 
था कि यदि कुस्तुलुनिया से लेकर दिल्ली तक एक सीधो छकौर 
ख़ीची जावे, तो टर्की से लेकर सहारनपुर तक लगातार मृसलमानों की 
वस्तो हो नजर आतो है। कदाचित्‌ ऐसा ही कुछ सोच-समझ कर 
हिल्दुस्थान के मुस्लिम नेता २८ करोड हिन्दुओं के दीच रहकर भो 
उनसे भाई-चारे का नाता जोड़ना अनावश्यक समभते हं। मुसछमानों 
को यह अनुचित महत्त्वाकाक्षा हमारी राष्ट्रीयता के मार्ग में वाघक तो 
हैँ हो, पर स्वयं उनके साम्प्रदायिक स्वार्थ का भी जबर्दस्त 
विरोबो है। हैँ तो सही, लेकिन यह वात अभी उनकी समझ में 
आने की नहीं। दूर्दशिता की दिल्ही अभी उनके लिए बहुन 
दूर है । 

मुसलमानों की यह नि्मछ अहमावना हो हमारे राष्ट्र-निर्माण के पथ 
में काफी अड़चन पैदा कर सकती थो। लेकिन इस भावना को ब्रिटिश 
राजनोतिज्ञो को कूट-नोति से और भी अधिक उत्तेजना मिल रही है। 
अंगरेज़ छोग इस वात को अच्छी तरह जानते है कि हिन्दुओं का हृदय 
उनके कब्जे से वाहर हैँ । वे यह भी जानते है कि आज तक इस देश 
में स्ववश्रता के लिए जितना आन्दोलन हुआ है उसके सूजघार और 
संचालक हिन्दू-नेता ही होते आयेहै। स्वराज्य की वलि-वेदी पर 
अधिक से अधिक आत्म-समर्पण हिन्दुओं ने हो किया है, क्योकि वे 
हिन्दुत्थान को अपना देश समझते हे। अतएव हिन्दू जननसमाज से उनकी 
मँत्री असम्भव है। इसके सिवाय वे मुसलमानों कौ मनोवृत्ति से अच्छी 
तरह परिचित हो चुके हें। अतएवं उनकी राष्ट्रीय अनास्था, गशिक्षा- 
भूछक मानसिक दुरवस्था तथा साम्प्रदायिक महत्त्वाकांक्षा के आधार 
पर ब्रिटिश राजनीतिज्ञ अपनी सारी उम्मीदे वाँध रहे है। लाई 
मिष्टो के ज़माने से उनकी यह कूटनीति प्रकट रुप से अमल में लाई 
जा रही है। मुततमान इस नीति की अनिष्ठकारी उछमन में दिनो- 
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दिन फेसते जा रहे हे। मालूम नहीं, वे कव तक इस अदूर्शिता की 
दलदल में पड़े रहेगे। 

परन्तु उनको नासमकी का ब्रिदोष उपर्यक्त दो कारणो से ही पूरा 
नहीं होता। एक तोसरा संवव और भो है और उतके जवाबदार 
हमारे राष्ट्रीय नेता हो है। मुसलमानों की अनुचित महत्त्वाकाक्षा को 
ब्रिटिश कूटनीति ने जो उत्तेजना दो है, वह एक ऐसो चाल है जो 
समक-बूक कर चलो गई है | परन्तु इस देश के राष्ट्र-्नेताओं ने मृसल- 
मातों को ब्रिटिश सौति से विरक्त करने के लिए और अपने पक्ष में 
छाने के लिए मौके-वेमौके जो प्रोभन दिया है, उससे मुस्लिम 
नेताओो की मनोदशा और भी वहुत विगड गई है। जिस मनुष्य की 
महभावना स्वभावत. वढो-चढी हो, उसकी अनुचित प्रशसा और 
खुशामद करनेवाले यदि और लोग भी मिल जावे, तो उस बादमी 
का नैतिक पतन अवश्यम्भावों हैँ । यही हालत हम लोगों भे मिलकर 
हिन्दुस्थान के मुप्ततमानों की कर दी है। स्वयं अपने हो स्वभाव की 
बुराई से वे इतने लक्ष्य-श्रष्ट न होतें। पर एक तरफ ब्रिटिण कूटनीतिज्ञ 
उनकी पीठ ठोक रहे है और दृधतरी मोर भारत के राष्ट्रीय चेता उनकी 
चुशामद में छगे हुए है। इस दुतरफा छाड-प्यार का परिणाम मुस्लिम 
मनोवृत्ति के लिए वडा अनिष्ठकारी हुआ है। मूर्ख माता-पिता के 
भवोध बच्चे जिस तरह छाडले होकर विगड जाते है, उसी तरह इस्त 
देश के मूसछमान भी विगड चुके है । वे भविष्य में किस तरह सुधर 
सकेंगे, इसका ठीक ठोक अनुमान करना ज़रा कठिन माछूम होता है। 

इस देश के राष्ट्र-वेता अकसर कहा करते हैं कि हिन्दू-मुस्लिम-मेल 
के विना स्वराज्य कमी सम्भव नहीं है। यह धारणा विलकुछ गलत 
हैँ। हमें यह मानने में कोई आपत्ति नही है कि हिन्दू और मुसलमानों 
का स्नेह-सम्बन्ध उचित और आवश्यक भी है। परन्तु हम इस वात को 
स्वीकार करने के लिए तैयार नहीं हैं कि स्वतत्रता प्राप्त करने के 
छिए मुसलमानों का सहयोग एकदम अनिवाये है। क्या अट्ठाइस 
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करोष्ठ हिन्दुओ को सम्मिलित शक्ति विलकुल वेकार जायगी ” अद्ठाइस 
करोड तो क्या अटृठाइस लाख हिन्दू यदि संगठित होकर स्वत्तत्रता के 
लिए वेजार हो जावें, तो एक सप्ताह के अन्दर हो स्वराज्य हस्तामलक 
हो जावेगा। अगर कोई यह कहे कि अद्ठाइस छाख हिन्दुओ का संगठित 
होवा कठिन है, तो हम यह कहेंगे कि हिन्दू औौर मुमलमानों को 
साम्प्रदायिक मैत्री होना भो विलकुल असम्भव है। ययार्थ में मुसलमानों 
को मित्रता हिन्दुओं को सगठन-शक्ति पर हो अवलम्वित है। हिन्दुओं 
में राष्ट्रीय भावना अपेक्षाकत वहुत जाग्रत हो चुको है। कांग्रेस के 
पोषक, समर्थक और जन्मदाता हिन्दू ही है। हमारी यह राष्ट्रीय मद्ा- 
सभा हिन्दुओ की हो वनाई हुई सस्या है। जब ऐसा जाग्रत जन- 
ममाज स्वराज्य प्राप्त करने के लिए आवश्यक सगठन करने में सक्षम 
नहो है और नहीं हो सकता, तो हमें ऐसा कहने में कुछ भी पोगेण 
नहीं है कि हिन्दुस्थान को कभी आज़ादी मिल हो नहीं सकतो। जो छोग 
राष्ट्रीय भावना-शूल्य मुस॒ठमानों से स्वराज्य-सग्राम में सहायता की 
आणा करते है, वे हिन्दू जन-समाज को होंनता परोक्ष-रूप मे स्वीकार 
करते है और इसी के साथ हमारी राष्ट्रीय समस्या को और भ, विपन 
बना रहे है। राष्ट्र्भावना कोई ऐसी वैद्ो चीज़ नहो हैं जो व्त कहते 
जाग्रत हो जावे। जिन हिन्दुओं को यह घारणा हूँ कि जनती जवन्म- 
भूमि स्वर्ग से भो बढ़कर प्यारों है और जिनको सख्या २८ करोड 
है, वे यदि अपनो जन्म-मूमि कौ आवश्यक सेवा के लिए कटिवद्ध नही 
हो सकते, तो उन मुसलमानों से जिनमें देश-प्रेम को वू-वास भी नहीं 
और जो अपनो भछाई और सग्रठन के लिए विदेशी मुसलमानों की 
ओर मुखातिव होकर जड़े हुए हे, सहायता की जाशा करता निरी 
नासमझो का काम हैँ। फिर भो हमारे राष्ट्र-नेता इस जाश्ञा के वन्धन 
से मुक्त होना नही चाहते। वे स्वराज्य-साधन के लिए हिन्दू-मुस्लिम- 
मैत्री को विलकुछ अनिवार्य समभने के आदी हो चुके हे। इस समभदारी 
से मैत्री तो न हो सको, पर मुसलमानों को महत्त्वाकाक्षा बोर 
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साम्प्रदायिक स्वार्थ-परता और भी वढ गई। वढ़' नहीं गई वल्कि 
बढ़ा दो गई। उसका परिणाम वहीं हुआ, जो होना चाहिए था। 
ताम्प्रदायिक बखेंडे और भी वढ गये। मुसलमान और भी अधिक खिंच 
गये । 
खीचता है जिस कदर, उतना ही खिचता जाय है 

पाठक हमारी इस सम्मति पर कुछ भी आइचर्य न करे। जहाँ 
दोनो पक्षों में मैत्री की हादिक सदिच्छा और सद्भावना हो, घहाँ 
पर मेल की चर्चा से कुछ अच्छा परिणाम निकल सकता है। परन्तु 
जहाँ दो कलह-शील सम्प्रदायो में किसी एक का भी दृष्टिकोण विक्ृत 
हो, वहाँ सन्धि की चर्चा सफल तो होती ही नही, प्रत्युत सुलह की 
सम्भावना को और भी दूर कर देती हैँ । इस पक्तियों के लेखक ने 
एक बार छाछा जी से कहा था, “लाला जी, गत दस वर्षो के अन्दर 
इस देश में जो साम्प्रदायिक ऋगडे इतने अधिक बढ गये हे, उनका कारण 
तो में हिल्दू-मुस्लिम-समझौते की आवश्यकता से अधिक चर्चा और 
प्रयल को ही मानता हैं, आपकी क्या राय है ?” उस दुरदर्शी और चतुर 
राजवीतिन्न ने तुर्त ही कहा, 'भापका कहता सच है, मेरी भी यही 
राय है।' यथार्थ में यही वात है! पिछले पन्द्रह वर्षो का इतिहास 
हमारे इस कथन का प्रमाण है। यो तो हिन्दू और मुसलमानों के 
वीच प्रेम-भ्ाव की आवश्यकता सभी मानते हैं और हमारे राष्ट्रीय 
भान्दोलन के हिल्दु-सचाकक, इस सम्बन्ध में थोडा-बहुत प्रयत्तशीछ 
रहते हो आये हू । परन्तु महात्मा जी में अपने रचनात्मक कार्यक्रम 
में जबसे हिन्दू-मुस्छिम-मेल को प्रमुख स्थान दिया है और उनकी 
प्रेरणा के कारण जब से इस मेल को चर्चा देश के सैकडो सभान्‍मचो 
पर होने लूगी हैँ, तभी से दोनो सम्प्रदायों का विरोव और भी वढ़ 
बुका है, मुसत्मान और भी खिंच गये है । पतनोन्मृख जन-समाज की 
भनोदशा वडी विपरीत और विचित्र होती है। ख़यारू करने की वात 
है कि महात्मा गाधी के समान हिन्दू-मुस्लिम-मेल का उत्साही समर्यक 
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आज तक इस देश में कोई दूमरा नेता मे हुआ। उन्होंने उत्त दिशा में 
जितना प्रयल किया है, बहू सर्वेया अद्वितीय हैं। उनके तमाद 
सरत्त-हृदय, सतोगुणी और ्फ़ चेक देनेंबाज़ा नेता भी कोई ने 
हुआ। मूसलमानों के स्लिलाफत और धामिक स्वाभिमान के सम्यंत 
में जितना परिश्रम उन्होंने किया, उतना तो किसी मुस्लिम नेता ने 
भी नहीं किया। और तो क्या, वे उतने महान्‌ होगर भी मौठाना सौगत- 
अछी के सोसे में समा शकने के लिए छोटे से छोटे हो गये ! नम्नता 
और भलमनसाहत की ह॒द हो गई । फ़िर भी मुसलमानों के 
नेवृत्त का उपभोग करनेवाले मौछाना साहब इतने नाकदरे निकले 
कि उन्होंने गाबी के समान रत्व को अनायास अपने प्रीसे में पाकर भी 
वेदरदों के साथ धाहर फेक दिया! अनादरो की माला बनाकर 
शौक से पहनवेवाले उदारचेता गाधों जी आज भी मौठाता के 
पाकेट में प्रवेश करने के लिए तैयार है, परन्तु मौछाना के पाकैेट में जगह 
ही नहीं है, अडचन तो यही हुं। वह तबलीग वो तज्ीम के चस्दों से 
लवालव भरा हुआ हूँ | 

अनेक राष्ट्रीय नेताओं की उस समय यह राय थी और आज 
भी हूँ कि मुसलमानों का खिलाफत-सम्बन्धी पक्षे-समयंत करके महात्मा 
जो ने अच्छा काम नहीं किया। इस प्रयल से कोई छाभ तो हुआ 
ही नही, प्रत्युत समर्पित पक्ष की धर्माचतता और भी वह गई। भादिर 
टर्की के स्वंमान्य नेता कम्रालपाशा मे स्वयं खलीफा को अर्द्धंनद्ध दे 
दिया और हिन्दुस्थान के मुसलमान देखते ही रह गये, उनते कुछ 
करते-घरते न बना। पर महात्मा जी अपने मित्रो की सलाह करें 
माननेवाले थे। वे तो समभते थे कि मृसलमान छोगो की चिरस्थायी 
मित्रता-सम्पादन करने का यह अच्छा अवसर है। उनके घर्म-सकट 
में सहायक होकर हिन्दू मुसत्मानों के प्रेम-पात्र वन सकेंगे और इसे 
तरह दोनो का साम्भदायिक वैमनस्य हमेशा के लिए श्ञान्त हो जावेगा। 
परलु महात्मा जी के सारे अनुमान निर्मल निकले । निर्मूल हो नही, 
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विपरीत निकले । मुमलमानो को मनोवृत्ति पर महात्मा जी के सौहार्द 
का कुछ भी असर न हुआ । जिन छोगो की बदौलत प्लिलाफत का मूलो- 
लाटन हुआ और जिन्होंने ठर्की को यूरोप का मरीज समभकर उसे 
दरगोर करने का भरसक प्रथल किया, उन्ही के चरणो में हिन्दुस्थान 
के मुसलमान अपनी श्राज्जलि फिर से चढाने छगें। महात्मा जी की 
भोर उन्होंने नज़र उठाकर देसा भी नहीं। यदि उतकी क्ृतध्वता 
यही समाप्त हो जाती, तो कोई हर्ण नहीं था। परन्तु उन्होने 
हिल्‍्दुओं को उनके उपकारो का बदछा खूब दिया। असहयोग-आन्दोछून 
को मन्द होते देर न छगो, सारे देश में स्ाम्मदायिक लिर-फुटौवछ 
के दृश्य दृष्टिगोचर होते छगे। भविष्य के इतिहास-छेखकों को यह 
जानकर बड़ा आश्चय होगा कि जिस आदमी ने अपनी महान्‌ उदारता 
के वश्चवर्ती होकर मुसलमानों का इतना साथ दिया, उसी के नेतृत्व- 
काछ में हिल्दू-मुसतमानों में साम्प्रदायिक विग्रह इतने अधिक और 
इतने भवकर हुए है कि वैसे कमी देखने-सुनने मे आये ही ने थे । इस 
परिणाम को देखकर महात्मा जो का हृदय टुकड़े टुकडे हो गया | पर 
वे कर हो क्या सकते ये ! किया वही, जो वे ऐसे प्रसड्भी पर किया 
करते हूँ। मर्मातक मानसिक वेदना से व्याकुछ होकर उन्होने अपने 
छृश और जरा-जी्ण शरीर को तपत्चर्या की भदठी में कोक दिया। 
मुसलमानों की वस्ती दिल्ली में बैठकर उन्होने इककरीस दिन का 
करारा उपवास किया। परमात्मा की कृपा से वे सही-सछामत 
निकले | उनके सहृदयता-्मूलक मानत्तिक सन्‍्ताप और शारीरिक 
कष्ट को देखकर पत्थर का भी दिल पानी होकर वह गया, पर मुसत- 
मानो की रफ़्तार ज्यो की त्यो रही। उसके वाद भी साम्प्रदायिक बखेडे 
होते रहे। व्यूनाविक मात्रा में वे अमी भी जारी हैँ । दो-चार-छ महीनों 
में कही न कही से ऐसे समाचार पढने में था ही जाते हैं। परन्तु 
महात्मा जी ऐसे प्रसद्भो पर चूप ही रहते हैँ। 'राउप्ड ठेवू कान्फरेंस' 
के समय उन्हें मुसतमानी मतोवृत्ति का विशेष परिचय मिला। हिन्दुओं 
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को स्वाभाविक उदारता पर विश्वास करके उन्होनें मुस्लिम नेंदाबो 
कौ सारो मनोनौत माँग मजूर कर छेने का निश्चय भी कर टिया, 
परन्तु उन्होने यह भो रहा कि यदि मुसतमान नन्तुष्ट हो जावें, तो पक 
इस बात का वचव देना चाहिए कि वे राजनैतिक सप्राम में हिल्‍्दुओं का 
साथ देकेंगे । इस धर्त पर बागा सौ के नेतृत्व में मुस्लिम प्रतिनिधियों 
ने विचार किया और ब्त में उन्हें कहना पडा कि ऐसी शर्त मुसलमानों 
को मजूर नही हो मकतो । भला बगरेजों की सोहबत भौर आश्रय में 
रहनेवाले भागा जो को ऐसी बातें क्व स्वीकार हो सकती थी। विलायत 
के अनुदार और कुटिल राजनीतिजों के प्रभाव ने मुक्त होग। उस बावनी 
के लिए कम से कम इस जन्म में तो सम्मव नहीं हैं। ऐसे आदमी के 
नेदृत्व में भछा मुसलमानों में राष्ट्रीय भावना की सम्भावना क्योकर 
हो सकती हूँ ? प्रतोत होता है कि उत्त दिन से गाधी जी का आश्ञावाद 
इस सम्बन्ध में विलकुल ठण्डा पड गया। उस दिन से बाज तक उन्होने 
साप्रदायिक मेल-मुाक्वात को चर्चा विलकुछ छोड दी । उन्हे कदावित्‌ 
विद्वास हो गया कि जो छोग केवल अधिकार के भूजरे हूँ लौर अपना 
कर्ततेव्य-पालन करना नहीं चाहते, उनसे निपटता एक प्रकार से जस- 
म्मव है । यदि स्व॒राज्य मिल जावे, तो मुसलमानों को उचित अनुपात 
से अधिक अधिकार चाहिए; पर स्वराज्य छेने के लिए जिस कर्तव्य- 
निष्ठा की ज़रूरत है, उससे उनका कोई सरोकार नहीं । ऐसी मनो- 
वृत्ति दुनिया में अन्यत्र कही दूढ़ने से भी नहीं मिलेगी । 

हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय प्रगति में यह मनोवृत्ति बहुत अडचन पैदा 
कर रही है। इस मनोदशा को उत्तेजना देनेवाले विदेशी कूटनीनिश तो 
है ही, पर हमारे राष्ट्रीय नेताओ ने भी इस सम्बन्ध में कुछ कम नही 
किया हूँ । हमारी तो जान्तरिक धारणा हूँ कि कुछ थोडे से स्पष्टवादो 
छोगो को छोडकर काग्रेस के अधिकाश नेता स्वयम्‌ मुसलमानों से 
आतकित है । इस धवराहूट का मूल कारण है, उनका विर्मूल विश्वास। 
भोर वह विश्वास यह है कि मुसलमानों की सहायता के विना स्वराज्य 
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नहीं मिल सकता । हम तो समभत्ते है. कि यदि स्वतनता के लिए पर्याप्त 
निष्ठा हो, तो ज्ञात करोड मुसलमान हो हिन्दुओ की सहायता के 
बिना हिन्दुत्थान को आज़ाद कर सकते हे । फिर मुस्लिम सहयोग के 
बिना अदठाउस करोड़ हिन्दुओ के लिए क्या यह काम असम्भव हो सकता 
है ? कदापि नहीं। फिर भो हमारे राजनीतिज्ञ ऐसा ही समभते हैँ । 
मौके वेमोक़े यहों कहते आये है और इस तरह मुसलमानों का महत्त्व 
जर्रत से ज़्यादा वढाकर उनके नैतिक पतन में सहायक हुए है। महात्मा 
जी बड़े नोतिमान्‌ मनुष्य है । उनके सम्बन्ध में आमतौर से छोगो की 
भर इन पत्तियों के छेसक की भी यह धारणा है कि वे बडे स्पष्टवादी हूँ । 
परन्तु हमारी अन्तरात्मा हमसे कहती है कि मुसलमानों के सम्बन्ध में 
महात्मा जो ने अपने स्वभाव-सुलभ स्पष्टवादिता से काम नहीं छिया 
हैं । बतत्य-भापण तो वे कभी करते हो नहीं, पर मुसलमानों की 
निस्वत साफ साफ बातें करने में दे कई प्रसड्रों पर शकित प्रतीत 
होते है । ब्रिटिथ साम्राज्य से वे नही डरते, पर मुसलमानों की अग्रस- 
भरता का भय उतके हृदय में अभी विद्यमान है । 

यो तो तीज आक्षेप करना उनके स्वभाव के विरुद्ध हैँ, फिर 
भी उनके कई थब्दों में प्रच्छन्न कटाक्ष तो रहते ही है। जब जब मौके 
बाये, उन्होने ऐसे कटाक्ष हिन्दुओं पर ही किये हैँ। अपने जीवन में 
प्िफे एक बार ही उन्होने मुसछमानों को 'बुली' कहा है। आमतौर से 
साम्प्रदाषिक वख्लेडो के अवसरो पर जहाँ वे हिन्दुओं की गरूती पाते 
है, वहाँ तो वे मुक्तकण्ठ होकर वातें करते है। परन्तु वुगई जहाँ 
मुसलमानों की ओर होती है, वहाँ वे चुप रहना ही पसन्द करते हूं । 
उनकी इस चुप्पी का परिणाम यह हुआ हूँ कि अनेक हिन्दू-नेताओं को 
बाज यह विद्ववास नहीं हैँ कि यदि हिल्दू-मुस्लिम-समस्या महात्मा 
जी के निर्णय पर छोड दी जावे, तो वे हिन्दुओ के प्रति सोलह भाने 
च्याय कर सर्केंगे | ऐसा एक प्रसंग 'राउण्ड्‌ू टेबल कान्फ्रेस' के समय 
भाया ही था और ऐसा अविश्वास प्रकट भी किया गया था। मुसछमानो 
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के प्रति महात्मा जी ने जो अनुवित उदारता समय समय पर प्रकट की है, 
उसका परिणाम किसी के लिए अच्छा नहीं हुआ। र्वयम्‌ मुमझमातो 
के लिए तो कौर भी बुरा हुआ हैं। उनको प्रसन्न रफ़ने का जनावध्यक 
प्रयल करके महात्मा जी ने उनकी महत्त्वाकाक्षा तो बढ़ा दी, सर उनकी 
कर्तव्य-मिष्ठा न वढा सके । परिणाम वहों हुआ जो होना चाहिएं। 
जिस मनृष्य को गहत्वाकाक्षा कर्तंव्य-बुद्धि मे आगे बढ जाती है, उनका 
नैतिक पतन हो जाना बवश्यम्भावी है। 
ज्क चेक! देने की वात महात्मा जो को जवान पर केई वार भा 
चुकी है। यो तो लेन-देन और सार्वजनिक कोप के सम्बन्ध में यायो थी 
पूरे वनिया है, बडे हिंसावी हूँ बौर पाई-पाई के लिए सतर्क रहते है। 
परन्तु जब कभी हिन्दू मर मूसलमानो के तार्वेजनिक अधिकारों का प्रदन 
आता है, तब वे हिलुजं की ओर मे उनका सारा छज़ाना लुढा 
देने के लिए मुक्तहस्त दिखाई देते है। ऐमे प्रसयो पर वे एक त्यागी 
ब्राह्मम के समान पेंण बाते है। परन्तु ध्यान स्हे कि समूचा जन-समाज 
ऐमा त्यागश्यीठ नही हो सकता। हिलुमो ने छुछ कम त्याग नहीं 
किया है। स्वराज्य-्सप्राम की सारी यन्‍्त्रणा उन्हें ही मोगनी पड़ी है। 
फिर भी वे मुसलमानों को उनके उचित अधिकारों से वचित रखना 
नही चाहते । क्या इतनी उदारता किसी सन्‍्य समाज के लिए कम हैं? 
“ब्लैक चेक' देने की चर्चा यदि देश का कोई दूसरा बड़ें ते बड़ा नेता 
भी करता, तो हम तो यही समझते कि इस उत्तेजना में कोई सार 
नहीं और यह चेक देनेवाले की कोरी चालवाज़ी है । जिस्त आदमी 
के आचरण में चालवाज़ो कौ समावना नहीं, ऐसे आदमी के मूँहें से 
यदि ऐसी वात निकलती, तो हम उसे केवल आालुकारिक भाषा सममते। 
परलु शुद्ध और सरलहृदय महात्मा जी में न तो कोई चालवाजी है 
न आछकारिक भाषा वोचने को आदत ही है। ऐसी हालत में हम 
यह सोच कर हैरान है कि क्या समझकर जौर किस उद्देश्य से 
भहात्मा जी मुसलमानों के लिए हमेशा 'ब्छेक चेक' लिये फिय करते 
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है। हमारी हैरानी तव और भी वढ जाती है जब हम यह सोचते हूँ कि 
इस चेक को मुसलमानों ने पहले ही ठुकरा दिया है। राउण्ड ८ंवल 
कान्‍्फेंप' के समय ऐसा ही चेक तो दिया गया था। क्या मुस्लिम 
प्रतिनिधियों ने उसे स्वीकार किया ? फ़िर महात्मा जो इस बात को भी 
जानते हूँ कि जिनकी ओर से यह चेक दिया जाता है, उत्तकी 
स्वीकृति मिलना भी सम्भव नही है । जन-समाज के दो-चार इने गिनें छोग 
ही इतने त्यागद्गीक हो सकते है। समूचा सम्प्रदाय इतना त्याग नही 
कर सकता। आखिर किस नैतिक आधार पर किसी एक सम्प्रदाय 
को “लेक चेक' दिया जा सकता है ? क्या इस प्रइनन का सतोषजनक 
उत्तर कोई राजनीतिज्ञ दे सकता है ? 

विलायत में 'राउण्ड प्वेवर कास्फेस'! के समय साम्प्रदायिक मेल- 
सम्पादन में गाधी जी को जो विफलता हुई, उसके वाद उनका दिल 
बिलकुल दूट गया । यो तो वे वडे आशावादी है और निराश होना वे 
जानते ही नहीं। फिर भी कुछ दिनो से इस सम्बन्ध में उन्होने 
जो उदासीनता दिखाई हैँ, उससे प्रतीत होता हैँ कि वे साम्प्रदायिक 
प्रश्न को वत्तंमान परिस्थिति में छेड़ना यदि अनुचित नहीं तो 
अप्राध्गिक जरूर समझते है। अभी हाल में इंगलेड के सोशलिस्ट पार्टी 
के नेता छार्ड फर्रिंगडन से वातचीत करते हुए उन्होने जो राय प्रकट की 
है, उससे हमारे कथन की पुष्टि होती हैँ। फर्रियडन साहब ने पूछा 
“आघ्तिर यह सवार (साम्प्रदायिक) कैसे हल होगा” ? ग्राघी जी ने 
इस पर उत्तर दिया . -- 


“मनी तो इस प्रइत का हल करना अशक्य हो गया है! मुझे 
लगता है कि इसे अब समय ही हल करेगा। अगर में मुसलमानों को 
कोरा चेक दे देने की वात हिन्दुओं को समझा सकूँ तो यह प्रदन 
भाज हल हो जाय ५ पर दोनों सम्प्रदायों के वीच आज इतना अविश्वास 
भर गय। हैं कि निकट भविष्य में इस प्रइव का हल होना मुझे तो 
अतृम्भव ही मालूम होता है।” 

(“हरिजनसेवक', १९ अप्रैल १९३५, भाग हे सख्या ९) 
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इस अवतरु में दिराशा के नाठ स्पष्ट रूप मे अकित है। ई 
नहीं कि दोवों सम्प्रदायों के वीच इतना अधिक अविम्दान 
या है कि निकट भविष्य में साम्प्रदाविक मेल का होना अनम्नद 
हो गया है। परलनु हम पूछते हू कि इस बविष्वात का कारण कद हैं 
क्या हिन्दुओं की अबुदातता * इतिहास इस वात का साक्षी हैं 
हिल्दुओं के सनाव उदार कोई जाति हो नही है। उनकी उदारता 
तक चंटी-वड़ी है कि उसने एक महात्‌ दुर्पूण का रूप धारण कर 
है। विदेशियों के प्रति हिलुओ ने जो उदारता दिलाई. उत्ती का 
पन्याम है कि उन्हें बाज सिर पीट कर रीना पड़ रहा हैं। 
इस वात को नानने के लिए हम तैयार नहीं हे कि हिल्दू अनुदार 
हिन्दू-इृसछमानों में मेल की सम्भावदा जो निकट भविष्य में 
दिलाई देती, उच्का मृल्य कारग है, हमारे राष्ट्र-नेताओ 
दे््षिता । इसका प्रमाण उपयुक्त मवतरण ही में मौजूद है। सेव 
जनिक ग्रइनों में स्यायजुद्धि और क्तष्ठवादिता से काम न लेता ही पं 
म्टूरदभिता है। मुसतमातों को व्ठेक चेक' दिखाकर गांधी जो अपनी 
वैवक्निक उदारता का परित्रय ज़रूर देते हूँ। पर्तु, खेद के सत्य 
कहना पड़ता है क्ति इस दानशीलता में हमें राजनैतिक समझदारी का उत्ता 
परिचय नहों मिल्ता। इससे तो मॉयनेवाके का प्रछोमद और भी व 
गाता हैं। बढ़ो हुई छालच का ही परिणाम हैं कि मुसलमाद बाज वपने 
सम्प्रदाय की जोर से ऐसी ऐसी नाँगें पेश कर रहे हैँ कि जो ममझद्ारो 
और आल-मम्मानयुद्धि दोनो के परे हैँ। जिन्ना की चौदह गनों में 
कौन परिचित नहीं है। उन्हें पढ-्युतकर कोई भी कहेगा कवि ऐसी 
अनुचित माँग पेश करनेवाले की नैतिकता विछकुछ लो पई है। 
लखनऊ पैकठ से यह बुराई भूछ हुई औौर कक चेक में 
अपनी मर्यादा का उल्लंघन कर गईं। फ़िर भी महाला थी के 
हम में चह कोरा चेक अभी भी विद्यमाव है। जब हिन्दू ऐसा 
चेक देने के लिए तैयार ह्ठी है तो बार वार उसकी चर्चा 
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करने से क्या छाभ हो सकता है ? छाभ तो हुआ ही नहीं, उछधी 
हानि हुई है। 

हम पहले कह चुके हूं कि साम्प्रदायिक मामलों में गाधी जी हिन्दुओं 
को ही बरी-सोटी सुनाने के आदी हूँ। इस वात का प्रमाण इस 
अवतरण में भी मौजूद हू । महात्मा जी के इस सम्भाषण को पढकर 
फर्रिगडन साहब के समान विदेशी जिज्ञासुओी की यह धारणा हो सकती 
है कि साम्प्रदायिक सुलह में जो कठिताइयाँ गाती जी को हो रही है, 
उत्तका उत्तरदायित्व मुसलमानों पर नहीं, वेल्कि हिन्दू-समाज पर 
है। महात्मा जो के उपर्युक्त कंयन का आशय तो सारा ससार यही 
विकालेगा कि यदि हिन्दू आज राज़ी हो जायें तो मुसलमानों की थोर 
से कोई अडचन है ही नहीं । पाठक विचार करे कि वाहरी छोगो की यह 
घ्यरगा कितनी निर्मल होगी। फिर भी महात्मा जी के शब्दी 
से यही घारणा पुष्ट होती है। सत्य का जो अनन्य पुजारी हो, 
उमके शब्दों से ऐसा आशय निकलना ही नहीं चाहिए। महात्मा जी के 
शब्दों को कीमत इस दुनिया में बहुत है। जो छोग हिन्दुस्थान की राज- 
नीति में दिलचस्पी लेते है, उनमे से अधिकाश महात्मा जी के विचारों को 
वडे चाव और विद्ृवास के साथ सुनते है। ऐसे छोग तो यही समभेंगे 
कि हिन्दू बडे नादान है जो गाघी जो की सछाह नहीं मानते। पर ब्लेक 
चेक' देने की व न तो न्यायमूलक है, नफिर वह राजनैतिक तथा 
सार्वजनिक दृष्टि से व्यवहाय ही है। भह्दात्मा जी के समान सर्वमान्य 
नेता को कोई ऐसी वात नहीं करती चाहिए जो न्याय के आधार 
पर स्वीकार करने योग्य न हो ओर जिससे विचार-प्रान्ति फैलने की 
सम्भावना हो। 

साम्प्रदायिक प्रश्नों पर जब महात्मा जी के समान स्पष्टवादी नेता 
का यह हाल हूँ, तो इतर राष्ट्रगनेताओ के सम्बन्ध में कहता ही क्या ? 
हिल्ुओ की आलोचना तो वे वडी मुस्तैदी के साथ कर सकते है और ऐसा 
करते समय उन्हें मुसलमानों के विरुद्ध कुछ कहने की आवश्यकता प्रतीत 
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नही होती। परलु जद कमी दवी झयान से वे मुनझमानों के विरुद्ध 
कुछ कहने भो है, तब इस वात वी भी बड़ी सावधानी रुसने हूं हि 
तब ताव हिल्‍ुओ पर भी कुछ कद्ाक्ष डिया जावे, ताकि मुमत्मान 
अयतत ने होते पर्ची) राष्ट्र-मिर्माण करनेबाद्ये को ऐसा आनरप 
शोना नहीं देता । सार्वजनिक मामछो में क्लोरा चेक' किसी रे की 
दवा नहों हैँ। स्थायपरायणता, क्तप्टवादिता और मिर्भयता--इन तौव 
गुणों के ययोवित मे में हो नेदृत्व की सच्चो परव होती है। जब 
जिसने गदन हो, फ़िर चाहे वह हिल्ू हो या मुसठमान, निर्मम होकर 
चाफ साफ बातें करनी चाहिए। हमारी बन्तद्त्मा हमें यह रहने के 
हिए छात्रार कर्तों है कि हमारे काप्रेडजेताओों ने इस देश के 
साम्रडाबविक् प्रश्न में इन गुणो का परिचय बनी तक मही दिया। यही 
कारण हूँ क्षि साम्प्रदायिक समस्या दिनो दिन जटित होती या रही हूँ और 
गाबी जो के तनान उत्साही और बायावादी नेता को भी निकट भविष्य 
में हिददअस्लिम-मेल की कोई नभावना नही दिखाई देती। इसका कारप 
हिलुओ की अनुदारता नही, वल्कि हमारे नेहाजों मे उत्तपन का 
अनाव हूँ । 

सप्टवादिता का यह बनाव हमारे नेताओं तक हीं सीमित 
नही है। उनको चैंतिक मिविलना का परिणाम हमारी राष्ट्रीय महातभा 
पर मी बहुत बुछ पड़ चुका है । यदि मनुष्य कमजोर हुआ तो किद्ती पतत्या 
का आश्रय छेकर वह बहुत कुछ हिम्मत बाँध सकता हूँ । पर यदि 
उस्ता ही जगत हुई, तो उत्तके सदस्यों का क्या कहना है! कांग्रेस के 
गत वम्बई-अविवेश्न में प्रवान मन्‍्त्री के साम्प्रदायिक तिर्णय पर फांग्रेत- 
प्रतिनिधियों ने जो प्रस्ताव पास किया, उसने नूचित होता है कि हमारे 
कुछ राष्ट्र-नेताओं को कमजोरी किस तरह हमारी राष्ट्रीय दत्या में भी 
चात्त हो गई है। साम्प्झविक्त निर्णय पर क्ार्य-ह्ारिणी समिति ने जो 
अंधे प्रत्ताव स्वीकार किया था, उस्ते काप्ेस के झछे अधिवेशन में 
मजूरकर लिया बबवा यो कहे कि कांग्रेस के दर मंजूर कर ढिया गया। 
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महषि मालवीय जी के विरोव का कोई परिणाम न निर्केछा। प्रस्ताव 
का रूप बडा विचित्र है। हमारी घारणा है कि अपने जीवन के इतिहास 
में हमारी राष्ट्रीय सभा ने आज तक ऐसा निरथंक और हानिकर 
प्रस्ताव कभी स्वीकार नही किया। प्रस्ताव का साराम है कि यह सभा 
'मैकडानेहड” साहव के साम्प्रदायिक निर्णय को ते तो स्वीकार करती 
है, न फिर अस्वीकार ही करती है! पाठक अनायास देख सकते है कि 
इस वाक्य का यथार्थ में कुछ भी अर्थ नहीं हो सकता। अगर हम किसी 
चीज़ को मजूर तहो कर सकते, न फिर उसे नामजूर ही कर सकते है, 
तो हमारे लिए से अच्छा रास्ता तो यह है कि हम कुछ भी न बोले, 
चुप रहे, उदासीन बने रहे। पर जब हमे कुछ बोलना ही है तो ऐसा 
बुछ कहे कि उसमे समभने छायक कुछ आशय भी तिकले। 
इसके सिवाय पाठक देखेंगे कि आलोचित प्रस्ताव के पूर्वार्द में कार्य- 
कारिणी ने यह नियम निर्वारित कर दिया है कि कांग्रेस को ऐसा कोई भी 
साम्प्रदाधिक समभौता स्वीकार न होगा जो सर्व-सम्मत न हो। इस 
सिद्धान्त को सामने रखकर कोई भी मनुष्य यह प्रद्न कर सकता है कि 
महासभा ने मैकडानल्ड साहव के साम्प्रदायिक निर्णय को नामजूर 
क्यों नही किया ? क्या वह सर्व-सम्मत है” हिन्दू और सिक्स दोनों 
उस निर्णय का सरे आम विरोध कर रहे है और यह वात सभी को मादूम 
है। ऐसी हाछत में कांग्रेस के सामने साम्प्रदायिक निर्णय को नामजूर 
करने के सिवाय कोई दुसरा चारा ही न था। उसने सिद्धान्त ही ऐसा 
स्थिर कर छिया है कि उसके अनुसार काग्रेस या तो हाँ कह सकती है था 
नहीं। 'न हाँ, न नही' कहने की जरा भी गुजाइश नहीं हैं। यदि किसी 
निर्णय को सभी पक्ष के छोग स्वीकार कर लें, तो कांग्रेस को भी स्वीकार 
है। यदि उनमें से एक भी पक्ष उसका समर्थन न करे, तो कांग्रेस भी 
उसे स्वीकार नही कर सकती । यदि यही वात है और यह भी सच हुँ कि 
प्रधान मन्त्री का साम्प्रदायिक निर्णय हिन्दू और सिक्ख दोनो सम्पदायो 
को नामजूर है, तो काग्रेस उस निर्णय को स्वीकार तो कर ही नहीं सकती 
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वी, प्रतुत उसे सप्ट मद्धो में बस्वीहझार कर देना चाहिए था। फिर भी 
कांग्रेस ने अपने ही नियम के विश्ृद्ध काम ऊिया। ऐसा क्यो किया? 
इसलिए कि मुचततमान अप्रसन्न न होने पावें। उन्हें खुश रखने के छिए 
हमारी राष्ट्रीय सभा ने अपना सिद्वान्त ही ठुकरा दिया। यह इस सम्या 
के नैतिक पतन का उक्षण हैं। सबमे आदइच्र्य की बात तो मह हैं कि 
ऐमा कमज़ोर प्रस्ताव गावी जी के नेतृत्व में स्वीहत हुआ। 

इसके सिवाय एक बात और भी हैँ जो राष्ट्रीय दुष्टि से विधार 
करने योग्य है। कार्रेस एक सावंजनिक राष्ट्रीय मत्या हूँ । अपने बनन्‍्म- 
काल से आज तक उसमे राष्ट्रीयता की दुहाई दी है। हमेशा से उत्तका 
यह भी मत रहा हूँ कि साम्प्रदायिक निर्वाचन के आयार पर रा्ट्रटनिर्माण 
करना अमम्भव है। वर्तमान को प्रजातत-थासन-प्रणाल्ों में साम्प्रदा- 
विकता के लिए ज़रा भी गुजाइन नहीं है। पतिचिमी याप्ट्रो में भी 
कई सम्प्रदाय के छोग एक ही श्ासन-विधान के अन्तर्गत होकर 
रहते है, पर उत्में साम्प्रदायिक निर्वाचित वी प्रथा प्रचलित नहीं हैं। 
इसी सर्व-स्वीक्ृत राष्ट्रीय सिद्धान्त का समर्यन हमारी कांग्रेस भी करती आई 
थी। परलु आलोचित भ्रत्ताव से प्रतीत होता है. कि उसने अपने 
चिररिवित राष्ट्रीय सिद्धांत का बलिदान साम्प्रदायिकता की बलि- 
बेदी पर बडी बेरहमी के साथ कर डाला है। प्रस्ताव में प्रकट हैँ कि 
कांग्रेस किसी भी सर्वस्वीकृत साम्प्रदायिक समभौते को भमजूर करने के 
हिए तैयार है। ऐसा क्यों? थदि मुसलमानों की प्रेरणा से समझौता 
पूपू ताम्मदायिक निर्वाचन के माघार पर हुआ तो? क्या का्रेस 
उसे स्वीकार कर छेगी? यदि ऐसा हुआ तो फिर कांग्रेस किस मर्ज 
की दवा होकर रहेगी? साम्प्रदायिकता की व्याधि से जननसमाज 
को मुक्त करके उसे एक विश्चित राष्ट्रीय दृष्टि-कोण देने के छिए हो 
तो रैंप महात्‌ सत्या का जन्म हुआ हूँ और यही उत्तका चरम उद्देश्य 
भी हैं। ऐसी हालत में उत्ते सप्ट शब्दों में घोषित करना चाहिए था 
कि यह राष्ट्रीय महासभा किठ्ती भी ऐसे समझोते को स्वीकार 
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नहीं कर सकती जो पुृथक्‌ साम्प्रदायिक निर्वाचन के आधार पर किया 
गया हो। साम्प्रदायिकता राष्ट्रीयीवा का महान्‌ घातक है । 
अतएव हमारी राष्ट्रीय सभा को ऐसा कोई भी मन्तव्य मजूर न होता 
चाहिए, जिसमे साम्प्रदायिकता की जरा भी वृ-वास रहे | तभी तो 
उसके अस्तित्व की सार्थकता है। 'राउण्ड टेबल कार्न्फेस' के समय गाघी 
जी ने स्पष्ठ शब्दो में कहा था कि हमारी महासभा जगल जगह मारी 
मारी फिरेगी, परल्तु उसे ऐसी कोई भी योजना स्वीकार न होगी जिसकी 
उत्रच्छाया में प्रजासत्तात्मक राष्ट्रीयता का पौधा नहीं पनप सकता। 
कितना स्पष्ट और उदार सिद्धान्त है ! पर काग्रेस के इस भालोचित 
प्रस्ताव में यह सिद्धान्त कहाँ है? उसका सर्वथा अभाव है। समझ 
में नहीं आता कि स्वय महात्मा जी मे इस प्रस्ताव को कैसे मजूर 
कर लिया। पर इतनी बात समझ में आती है कि इस प्रस्ताव में 
भुस्लिम मनोवृत्ति की अशुभ छाया पडी है। इस छाया में पडकर हमारे 
राष्ट्रनेताओ की बूद्धि भी मलिन हो गई है । अन्यथा वे ऐसा शिथिल 
और कमज़ोर प्रस्ताव क्यों स्वीकार करते ? 

विचारणीर पाठक हमारी गणना उन लोगो में न करे जो हिन्दू 
और मुसलमानों के बीच मेल का होना विलकुल असम्भव समभते हे। 
मेल होगा, जरूर होगा और इस प्रइत को समय ही हल करेगा। परन्तु 
समय आप ही आप आनेवाला मेहमान नही है। उसे अपने ही प्रयलो 
से छाना पडेगा और वह तभी पदार्पण करेगा, जब हम अपनी 
वर्तमान त्रूटियों से मुक्त हो सकेंगे। इस प्रयत्त में सफलता प्राप्त करने 
के छिए हमें मुसलमानों से निर्भय होकर कहना पढेगा कि साम्प्रदायिक 
मतभेद का निर्णय सख्त न्याय के आधार पर होगा और किसी भी 
सम्पदाय को त्यायोचित अनुपात से रत्तीमर भी अधिकार नहीं मिल 
सकता। अतएवं मूसछमानों को लिए ख़ास रियायत की युजाइश 
हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय राजनीति में ज़रा भी नही है। मूसलूमानों से 
हमें यह्‌ भी कहना पड़ेगा कि स्वराज्य का सप्नाम तो इस देश में छिड़ 
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गया है, अब वह झुक नहीं सकता) मुसलमान चाहे साथे दें, चाहे न दें 
जिन्हे स्वतनता की छगन लग चुकी है, वे इस वात की जरा भी 
परवाह न करेंगे। जो आगे बढ़ेगा, वह जायगा। पीछे रहनेवाठों 
को खुशामद करने की विल्ला उन्हें बिलकुल न व्यापेगी। थदि मुसलमान 
ब्रिटिश कूटनीतिजों की चालवाज़ी के शिकार होकर उदासीन बने 
रहे अथवा हमारे राष्ट्रीय विकास के पथ पर काँटे भी बिलेरें, 
तो भी हम भागे बढ़ते ही जावेंगे और इस बात की चित्ता व 
करेंगे कि मुसलमान हमारा साथ नहीं दे रहे हूँ। हमें यह भी 
स्पष्ट करना होगा कि स्व॒राज्य प्राप्त करने के लिए हिल्द-मुस्तिम- 
मेल अनिवार्य नहों हूँ। अकछे हिन्दू हो अपने प्रथलो से स्वतन हो 
सकते हूँ। अतएवं मुसछमानों को चाहिए कि वे हिन्दुओं से ताम 
रियायत की क्षोई आशा न करें! हाँ, उनके व्यायोचित अविकारो 
की रक्षा जहर होगी। इसमे अविक की आशा और कम की 
आशक्रा दोनो विर्मूल है। हमें इस बात का भी घुलासा कर देना होगा 
कि राष्ट्र-निर्माण के इस पुण्य कार्य में कोरी साम्प्रदायिकता के लिए 
तिलभात्र भो गुजाइश न रहेगो। अतएवं सादा त्राम्प्रदायिक निर्णय 
राष्ट्रीय के आधार पर ही हो सकेगा, अन्यया नहीं। इस देश के 
प्रलेक सम्परशय की राष्ट्र की वल्ि-वेदी पर अपने सकीर्ण साम्प्रदायिक 
स्वार्थ का वलिदान करना ही पडेगा। इसके सिवाय कोई दूसरा चास 
ही बही। 

निम्न दिन मुसलमानों के हृदय में उपर्युक्त बातें लकित हो जावेगी, 
उस्ती दिन से साम्प्रदायिक सुलह के लिए आवश्यक मनोवृत्ति का 
जन्म होगा। परनु केवल ऐसा कहने से ही काम ने चलेगा। इस 
निर्मेय और न्यायन्मूक नीति का हमें अपने राष्ट्रीय कार्यक्रम में 
पाछत भी करता पड़ेगा। हम अपने देश के लिए प्रजातत्र स्वराज्य 
चाहते है। ऐसे शासत के लिए जिन सव-स्वीकृत सिद्धान्तो 
की आवश्यकता मानी गई हूँ और जिनके आधार पर यूरोपीय राष्ट्रो की 
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रचना हुई है औौर जिन्हे राष्ट्रसघ (,6827० ०! ४६075) 
ने स्वीकार किया है, उन्ही का पालन इस देश में भी किया जावेगा। 
अतएवं हिलुस्थान के मुसलमानों को ऐसी किसी भी रियायत की 
आशा नहीं करती चाहिए जो राष्ट्रीयता तथा प्रजातव-शासन के 
अनुकूल न हो। इस दर्त पर यदि कोई सम्प्रदाय राज़ी न हो, तो उसकी 
ताराजगी के लिए र/ष्ट्र-तेताओं को विशेष चिन्ता नहीं होनी चाहिए! 
स्वतत्रता के सिपाही स्वावलूम्बनशील होकर भागे बढेंगे, वढ़ते चले जावेगे, 
चाहे कोई साथ दे या न दे। जो पीछे पडेगा, वह कभी उच्चत-भाल होकर 
संसार के सामने खड़ा न रह सकेगा। जिस दिन ये बाते साफ-साफ सुनाई 
देंगी, उस दिन मुसलमानों के हृदय में एक विचार-आति उत्पन्न हो 
जावेगी, उस दिन वे समझ सगे कि राष्ट्र-निर्माण के कार्य में साम्प्र- 
दायिक स्वाये के किए राष्ट्रीय मर्यादा के वाहर कोई स्थान नहीं है । 
मुप्तत्मानों की मनोदश्षा में इस विचार-क्राति की नितान्त आवश्यकता 
है.। अभी तो वे ब्विटिश राजनीतिज्ञो के प्रछोभन और काग्रेस-नेताओ की 
खुशामद तथा छाड-प्यार में पढकर बिलकुल हक्ष्य-भ्रष्ट हो रहे हं। 
अभी उनके हृदय में यह मौछिक भावना ही जाग्रत नहीं हुई है कि 
हिन्दुस्थान उनका जन्मस्थान है और उन्हें यही जीना और यही 
भरना है। अभी तो उनकी मति यहाँ तक मारी गई है कि स्वदेशी वस्त्रो 
का उपयोग करना भी वे अनुचित समझते है । इस देश में करीब साढे 
चार करोड मुसलमानों की जीविका बुनाई और रेंगाई की बदौलत 
चलती है। ऐसी हालत में यदि मुसलमान केवल अपने साम्प्रदायिक स्वार्थ 
को हो लक्ष्य-यथ में रखकर काम करना चाहते है, तो भी उन्हे स्वदेशी 
वस्जो का उपयोग करना चाहिए। परत्तु नही, उन्हे स्वयं अपना ही 
स्वार्य नही सुकता। खादी की तो कोई वात ही नही, देशी मिल' 
के कपडे भी उन्हें पसन्द नही हैं। ईद, वकरीद के जवसरो पर स्लालिस 
विलायती कपड़े पहनकर वे वाहर निकलते हैँ। शायद वे समभते 
हैं कि स्वदेशी केवक् हिन्दुओ की सफ्त हैँ और इसी कारण मुसलमानों को 
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उप्तसे केवल उदासीन ही नही, वल्कि विदद्ध रहना चाहिए । इस नासमभी 
का कोई ठिकाना है ? देश की आज़ादी से उनका कोई सरोकार नहीं, 
छोगो फी आधिक दुरवस्था की उन्हे कोई चिन्ता नहीं, फिर भी 
उन्हें सर्वत्र हिन्दुस्थात में शामताधिकार घाहिए, और वह भी तास 
रियायत के साथ उचित अनुपात से बहुत ज्यादा । इस कृत्सित मनोदशा 
का उत्तरदामित्व मुसलमानों पर तो है ही, पर हमारे काग्रेस-कार्यवर्ता 
भी उसकी जवाबदारी से मृवतत नहीं हो सकते। यदि वे प्रारम्भ ही से 
खुशामद की नौति अमर में न छातें और मुस्लिम नेताओं से सरो-वरी 
बातें करने में यथोचित मैनिक वल का प्रयोग करने, तो मुसझमानो 
का दृष्टिकोण इतना दूपित ने होता मितना कि आज हो चुका हूँ। 
मुसलमानों से सपि-चर्चा करने में सबने बड़ी कठिनाई इम वागि 

की है कि उनमें ऐसा एक भी व्यक्ति नहीं, जिसे हम मुसलमानों का 
सर्वमान्य नेता कह सकें। प्रत्येक ध्ान्त में दो-चार आदमी ऐसे प्रहूर 
निकलेंगे जो अपने को मुस्लिम नेता मानते है और जो अपने सम्प्रदाय 
को ओर से अधिकासूर्वक बोलते के अभ्यास हैँ। परन्तु इनमें से 
अधिकाश छोगो का पूर्वे और वर्तमान जीवन सत्ताधारियों की चदौलत 
ही बना हुआ है। त्याग और सेवा-भाव को स्वीकार करनेवाला, केवल 
राष्ट्रीय पहलू से देश की समस्याओं पर विचार करनेवाला तथा 
हिन्दू-मुस्छिम-मैत्री का ईमानदारी के साथ समर्थन फरनेवाला 
मुस्छिम-तेता खान अब्दुल ग़फफार खँ के सिवाय हमें एक भी दूसरा 
मुस्लिम नजर न आया। समूचे देश भर में दस-पाँच मुसलमान ऐसे भी 
निकलेगे जो अपने को काम्रेस-भक्त समभतते है। परन्तु इन छोगो की 
गति-विधि कुछ समझ में नहीं आती। उनमें भी इतना सैतिक साहस 
नही है कि वे अपने सम्प्रदाय के छोगो से साफ-स्ाफ बातें करे अथवा 
उनको भूछ सुझावें। ये स्वय इस वात से शक्तित होते है कि ऐसा 
करने से कहीं उनका नेतृत्व ही न छिन जावे। जब काग्रेसवादी मुसल- 

भानों की यह हालत है तो मुस्लिम लीगके सदस्यों का कहना ही 
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क्या हैं? 'अंधेनेव तीयमाना यथाथा ” वाली कहावत चरितायथ होती है। 
यथाय॑ में हमारे साम्प्रदायिक मेल के मार्ग में जो कठिनाई उपस्थित हो 
रही हूँ वह इन्ही छीगवालो की वदीलत है। कुछ पढे-लिखे होने के कारण 
उन्हें कॉस्िछो का प्रतिनिधित्त और सरकारी आश्रय ही सूकता है। 
केवल अपने उत्कर्प-साधन करने के लिए उनमें से अधिकाश लोग 
नेता बने हुए हं और भोले-भाले निरक्षर तथा अच्ध-विद्वासी मूसल- 
मानो पर अपना अधिकार जमाये हुए है। देश के अधिकाण मुसलमान 
या तो काइतकार हूं था अन्यान्य उद्योग-धधों में छूगे हुए है। उनकी 
हालत वैत्ती ही है जैसी हिन्दू-किसानो की तथा इतर श्रमजीवियों की 
हैं! उतकी भलाई-बुराई सावंभोमिक परिस्थिति से सम्बद्ध हूँ। इन 
वेचारो को न तो सरकारी आश्रय ही उपलब्ध है, न फिर कौंसिल की 
मेम्वरी ही मुवारक हो सकती है। उनका हिंत-सम्पादन स्वराज्य 
ही करेगा। परन्तु इन्हे कौन समभावें? जो उनके पथ-प्रदर्शक होने 
का दावा करते है, वे स्वय पथ-अ्रष्ट है और विलकुछ विपरीत दिया 
मे जा रहे है । 

ऐसे स्वार्थी नेताओ का प्रभाव ही मुस्लिम जन-समाज के नैतिक 
पतन के लिए काफी था। लेकिन इस प्रभाव के साथ मौलवी और 
भुल्छाओ का आतक भी शामिल हो गया है! इन छोगो को कुरान- 
शरीफ का ज्ञान भले ही हो, पर वर्तमान ससार के प्रगतिशील वाता- 
वरण से उनका कोई सम्पर्क नही है । वर्त मान परिस्थिति तथा आवश्यक- 
ताबो से उनका कुछ भी परिचय नही हैं। वे छोगो की घामिक भावना 
तथा अब-विश्वास की वदौरत अपना प्रभाव अक्षण्ण बनाये रखने के 
हिए बिन्ताशील'प्रतीत होते हैँ। न तो उन्हें हमारी राजन॑तिक परा- 
घीनता से किसी तरह का मानसिक सन्ताप हैं और न उन्हें स्वतत्रता 
की आकाक्षा ही अघीर बनाती है। मुसलमानों की अध-श्रद्धा पर 
भपना आधिपत्य कायम रखना और सत्ताथारियों से विनयज्ञील 
होकर रहना ही उनके जीवन का ध्येय है। इन्ही छोगो की प्रेरणा 
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तथा नसीहत का परिणाम हूँ कि मुस्लिम जन-ममराज को मंस्ननिद 
के सामने वाजा वरदाइत नहीं होता और ईद के अवसरों पर गाय वी 
कुरवानी अनिवार्य प्रतीत होती है। ईरान तथा अफगानिस्तान 
सरीके देशों मे मुसलमान स्वयं अपनी मसजिदों के सामले वाजा बजे 
है, देश के आधिक हित को दृष्टि से गोकुशी अनुचित समझी जाती 
है। इस सम्बन्ध में अफगानिस्तान के अमीर अमानुल्ठा ने हिलुस्वात 
के मुसछमानों को कुछ वर्षों के पहले छूब धरी-खोही सुवार्ट पी 
और गोजुशी बन्द करने के लिए आग्रह मी किया था। परन्तु इस देश के 
मुसलमान ससार के अन्यान्य देशवासी सभी मुसलमानों से विशले है, 
गये बीते है। उनकी मनोदशा का यदि सावधानी के स्राथ विश्लेषण 
किया जावे, तो पता चलेगा, कि उनके हृदय में एक भावना बडी उग्र 
ओर विशेष है और वह है हिन्दुओं के प्रत्ति तिरस्कार और हेप। 
ऐसा होना विलकुछ स्वाभाविक है। 

पाठक हमारे कथन का यह मागय न निकालें कि मुसलमानों के प्रति 
तिरत्कार का भाव हिल्दुबो के हृदय में नहीं है। ययार्थ में दोनो 
सम्परदायों के मध्य पारस्परिक मनोमाहिन्य विद्मात हूँ। ईरान तपा 
अफगानिस्तान के मुसलमान यदि इस देश मे आकर हिन्दुओं के बीच 
खहने हो, तो सम्भवत वे इतने कट्टर सावित न होगे जितने कि इस देश 
के मुसलमान प्रतीत होते है। सच पूछा जाय तो इतर देश के मुप्लिो 
को यह सुनकर आश्चर्य होता है कि भारत के हिन्दू-मुसत्मान विदेशियों 
के आधीन रह कर प्षी आपस में भाई-चारे का सम्बन्ध स्थापित मही 
करते और हमेशा एक दूसरे से लडा करते हूँ। परन्तु आइचर्य का कोई 
कारण नहीं हैं! इस देश में मुसदमानों की सृष्टि ऐसी परिस्थिति 
में हुई हैं कि उतके हृदय में हिन्दू-समाज के प्रति तिरस्कार का भाव 
होना विलकुछ स्वाभाविक है। उसी प्रकार हम यह भी सर्मर्े 
सकते है कि हिन्दू इस देश के भुसतमानों को हिकारत की 
निगाह से क्यों देखते है। यदि कोई इतिहास का मननशील विद्यार्थी 
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इस वात का पता छगावे कि बाहर से इस देश में आनेवाले मुसलमानों 
की कुल सख्या कितनी थी तो उसे विश्वास हो जावेगा कि अधिक से 
अधिक एक छा मे ज्यादा मुसलमान हिन्दुस्थान में नहीं भाये। पर आज 
उनकी सख्या सात-आठ करोड़ है। यह सख्या कैसे वढी ? इस प्रइन 
का उत्तर स्पष्ट और सरल हूँ । इस देश के हिन्दू ही मुसलमान हुए है। 
हिन्दू-समाज का आत्म-विरोधी रुघिर ही मुसलमान बना है। प्रत्येक 
देहवारी को इस बात का ध्यान हूँ कि जव शरीर का रक्त विकृत हो 
जाता हूँ तो प्राणी को कितना कष्ट होता है । विगढा हुआ खून सारे अग 
में फोड़े-फुसियों के रूप में फूट-फूट कर निकलता हँ और उनसे बहुत 
वेदना होती हैँ । यही हालत हिन्दू-समाज की हो रही है। इस समाज 
के अग-प्रत्यग सडकर विकृत हो गये हूं। आज दिन संसार में उत्तम 
से उत्तम सभ्यता और साहित्य का उत्तराधिकारी यदि कोई है 
तो वह भारत का हिन्दू-समाज ही है। फिर भी वर्तमान काछ में यदि 
कोई ऐसी जाति है जो अपने आदर्श से विलकुल भ्रष्ट हो चुकी है और 
जिसका जन-समाज अस्त-व्यस्त और क्षत-विक्षत हो रहा है तो बह 
जाति हिन्दुओ की ही हूँ । यथार्थ में हिन्दुओ के समान विकृत और विमूढ़ 
- जाति इस पृथ्वीतछ मे एक भी नही है। मुसलमानों में कम से कम 
इतना भनुष्यत्व तो ज़रूर है कि वे अपने धर्मे-वन्धुओ को प्रेम और 
आदर को दृष्टि से देखते है और उनमे साम्प्रदायिक स्नेहाकर्षण विद्यमान 
है। प्रत्येक मुसलमान इस्लाम के अनुगामियों को भातृभाव से देखता है 
और वे आपस में एक दूसरे की सहायता के छिए मरमिटते है। साराश 
यह कि साम्प्रदायिक परमार्थ की वेदी पर एक साधारण अशिक्षित 
मुसलमान भी अपने स्वार्थ की कुखानी कर सकता है। परन्तु यह 
विशेषता अच्छे से अच्छे हिन्दुओ में भी नहीं पाई जाती। हिन्दू-समाज 
में आठ कनौजिया और नौ चूल्हा वाली-कहावत अक्षरद्व. चरिता् होन 
रही है । उनकी यह वर्तमाव सामाजिक दुरवस्था उनके प्राचीन आदर्श 
से कितनी भिन्न है, इस बात का अनुमान विचारणशील पाठक प्राची 
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आयों के निम्नलिखित सकत्प-बान्‍य से छगा सफते है। उन्हे 
सामाजिक जीवन का यह आदर्श था -- 
<# महू नववतु, 
सह नौ भुनक्तु, 
सहे वीय॑ करवावह, 
नेजस्विनावधीतमस्तु, 
मा विद्विपावह । 
परलु आज उनकी मनोदमा इससे भिन्न ही नहीं, विलकुछ विपरीत 
हूँ। आज हिन्दू-स्वभाव इतना कायर और स्वार्थी हो चुका हैँ कि उसका 
सानी ससार में दूढ़ेते से भी न मिल सकेगा। मिथ्याभिमात उनके जीवन 
का मूलाघार है। “में बड़ा हूँ; तू छोटा है, मै वीस विस्वा हूँ मर 
तेरी हैसियत रत्ती भर भी नही है,” "में बड़ा पवित्र और धर्म-परायण 
हूँ, तू कर्तव्य-विमुख और विधर्मी है” ऐसे ही निर्मल और दम्भाूणे 
विचारों से आज हिन्दुओ का वैयवितिक और सामाजिक जीवन कढुपित 
हो रहा है।' हिन्दू केवल हरिजनो को हो बत्यज नही भानते, वे सबके 
'सब एक दूसरे के लिए अत्यज हो रहे हूं । हिन्दू इस बात को विलुंत 
भू गये हैँ कि सवसे पहले वे मनृष्य हूँ, फिर उसके वाद वे सब कु 
हैं। जिस वर्णाश्रम-धर्म की रचना इतनी सुन्दर वैजानिक आधारपर 
हुई थी, उसका विक्ृत भग्नावशेष हो अब विद्यमात है। वर्णो के वीच 
भात्मीयता का जो प्रेम-सूत्र अन्तनिहित था, चह बिलकुल दूंठ चुका हैं 
और, खऋजला-शून्य तथा असम्बद्ध होकर हिन्दू-समाज अतल्य जातियो 
और उपजातियो में इतना छिन्त-भिन्न हो चुका हूँ कि समझ में नही जाता 
कि आखिर इस अस्त-व्यस्त जन-समुदाय का भछा कब और किस 
प्रकार सम्भव हो सकेगा। ऐसे कुत्सित वातावरण में पछा हुआ हिंद 
' ' आज अपने मनुष्यत्व से इतना गिर चुका हूँ कि वह मिथ्यानिमात की 
वशवर्ती होकर अपने' भाई भनुष्य को पश्चु से भी गया वीता समभता है। 
झच-नीच का भेद-भाव उसके नस सस में व्याप्त हैँ। भंले ही वह नीच 
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से नीच हो, अपने को ऊँचे से ऊँचा समझता हैँ । सवर्ण हिन्दू तो अपने 
को विलकुछ दूध मे घुछे हुए पवित्र मानते है । उन्होंने अपने समाज मे 
पच्रमर्ण की भी रचना कर टाल़ो हूँ। उस वर्ण की छाया से भी 
उन्हें छत लग जाती है दृष्टि-दोप भी उन्हें व्यापता है। उनके मन्दिरो 
में अत्यज कहलानेवाले लोग प्रवेश नही कर पाते। कुओों से पानी 
नहीं छे मकने और सार्वजनिक पराठ्मालाओं में उनके बच्चें दाखिल 
होकर पढ़ नहीं पाते। उनकी वस्ती देहातों में अलग होती है, उनका 
देवालय भी अलग होता है। पर देव वही है । देव के प्रति भवित, 
पर उसके भक्तों के प्रति तिरस्कार की भावना हिन्दू-हृदय की यह 
विलक्षण विपमता इतनी घृणास्पद है, इतनी अस्वाभाविक है, इतनी 
हेय और निन्‍्दनीय हूँ कि वस कुछ ऊहते नही वनता। अधिक क्या कहें, 
इस समय सभ्य ससार में जो सबसे कायर और स्वार्थी जाति है, उसी 
को छोग हिल्दु-समाज के नाम से पुकारते है। 
हिन्दुओ की पारस्परिक तिरस्कार-भावता ही इस देश के 
मृल्लिम सम्प्रदाय की जननी है। जिस जनन्समाज मे भनुष्यत्व की 
प्रतिष्श नहीं है, वहाँ रहना कौन पसन्द करेगा ? हिंदुओं की इसी 
कमजोरी पर इस्छाम का आक्रमण हुआ। भेद-भाव से भरे हुए 
विषाक्त हिन्दू-वातावरण से लोग घबरा कर वाहर निकलने छगे और 
इस्छाम का आश्रय पाकर अपने मनुष्य-्जीवन को घन्य मानने लगे। 
मवर्ष हिन्दुओं के दर्प और दुर्व्यवहार से अस्त होकर जो आदमी वाहर 
निकेछेगा, उपके हृदय में हिन्दु-समाज के प्रति कैसी भावना रह सकती 
है, इसका अनूमान विचारणीछ पाठक सहज ही लगा सकते है। यही 
भावना आज हिन्दू और मुसलमानों के विग्रह में अपना रग छा रही 
हैं और साम्प्रदायिक समस्या को इतता जटिल बना रही है। हिन्दुस्‍्थान 
के मुसलमान भाज हिन्दुओ मे जो इतने खिक्े हुए और वेरुख 
दिखाई देते हूँ, उमका मूलगत ऐतिहासिक कारण यही 
हैं। वे हिन्दू-लमाज के ही परित्यकत और तिरस्कृत अग हूँ । अपने 
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तिरस्कार करनेवाले को प्रेम-यात्र बनाना केवछ महात्माओं का ही 
काम हूँ। साधारण मनृष्य इस मानसिक दशा का अनुमात भी वही 
कर सकता। हिन्दू-समाज ने जो अपने ही अग-पत्यग को तिरस्कारकी 
दृष्टि से देखा, उस मिथ्यामिमान का प्रा्यग्चित्त वह आज दें रहा हैं। 
आज वह स्वय अत्यज हो रहा है। सभ्य संसार उसकी ओर तिरकीर 
की उँगली दिखाता हूँ और कहता है कि “हिन्दू जाति, तेरी नादानी 
तेरी ही विशेषता है, तूने अपने पैरो में आप ही कुल्हाडी मार छी 
हूँ, अगर तू आज भस्त है तो इसमें किसी दूसरे का क्यों दोष ?” 
सच हूँ, इसमे किसी का कुछ भी दोष नहीं। दोप हिन्दूल्समाज को 
ही हूँ जिसने अपने ही अवयवो को तिरस्कार की दुष्टि से देखा और उतका 
बहिष्कार किया। आज वही वहिप्कृत जनन्यभुदाय इसे आठ-आर्ठे आँसू 
इंला रहा है। पर अब रोने से कोई छामनही, पुराने पापो का प्रायश्वित्त 
करना ही होगा। साथ ही साथ स्वावलम्बनशील होकर हिन्हुओो को 
अपने कल्याण-पथ पर इृढतापूर्वक आरूढ होता पडेंगा। अपनी विसरी 
हुई शवितियों को समेट कर उन्हे सामाजिक औदार्य घारण करना पड़ेगा। 
जिन्हें वे अत्यन और अस्पृश्य समभते हूँ, उन्हें भनृष्योचित प्रतिष्ठा 
देकर अपनाना होगा। ऊँच-नीच का अनुचित भेद-भाव उन्हें अपने 
हृदय से दूर करना होगा। अपनी सामाजिक रचना में उचित फ्रेरःफार 
करके प्रत्येक जाति को उसके योग्य पद पर प्रतिष्ठित करवा होगा। 
उपजातियों का पारस्परिक भेद मिटाकर समूचे जत-समाज को प्राचीन 
वर्णाथम धर्म के आधार पर सगठित करना होगा। पुरोहित और 
पुजारियो के प्रभाव से मुक्त होकर देश और काछ का परिचय समयोचित 
शिक्षा के हारा प्राप् करता होगा। अपने बिछुडे हुए धर्म-वन्धुओ से 
मुक्त-वाहु होकर स्वेहाछिंगन करना होगा। साम्प्रदायिक सकीर्णता से 
मुक्त होकर -इतर धर्मावरम्बियों से भाई-चारे का सम्बन्ध करना 
होगा। जिस दिन हिन्दृ-समाज अपनी वर्तमान कमज्ञोरियो का परित्याग 
करके सगठित रूप में अपने पैरो आप खडा होगा, उस दिन बद्धठाईस 
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करोड जनता का यह विरादू जन-समुदाय देवताओ के लिए भी दर्शनीय, 
होगा । उसकी सास्कृतिक सत्ता पल्‍्छवित होकर देश के कोने-कोने 
मे फैलती हुई फूलेगी और फलेगी। उसके उदार और वैज्ञानिक तत्त्वज्ञान 
के प्रसार से इतर सम्प्रदायो के लोग दीक्षित होकर अपने मनुष्यत्व की 
पहुचान करेंगे और उनकी धामिक सकीर्णता कर्पूर होकर तिरोहित हो 
जावेगी । 

इन आवश्यक सुधारों के लिए समय की आवश्यकता है। पर 
उससे भी अधिक जरूरत है लगन ओर दूरदशिता की। जो लोग 
हरिजनो के उत्थान में वाघक हो रहे हूँ, वे निरे मूर्ख है । उन्हे देश- 
काऊ और पात्र का ज्ञान नहीं | उन्हें मालूम नहीं कि हिन्दुओ की 
भास्कृतिक प्रतिभा कितनी गम्भीर और उदार है और किसी युग मे 
उसमें वैसी विलक्षण पाचन-शक्ति थी। ऐसे अज्ञानी और अनुदार 
लोगो के हाथो से हमारी घामिक प्रगति की बागडोर जितनी जल्दी छिन 
जावे, उतना ही अच्छा होगा। नये जमाने को पहचाननेवाले नये घर्मा- 
चार्यों की हमे बडी ज़रूरत है। दकियानूसी विचारों के समर्थक हमारे 
सामाजिक उत्पान में सहायक तो हो ही नहीं सकते, बल्कि रुकावट 
पैदा कर रहे है । यदि वे अपने विचारों का वहिष्कार न कर सके, 
2! उन्ही का बहिष्कार करना होगा। इसके सिवाय कोई गत्मन्तर 
नही हूँ। 

कुछ छोग सामाजिक सगठन को सदेह की दृष्टि से देखा करते है। 
परन्तु हमारी धारणा है कि इस देश के प्रत्येक सम्प्रदाय को संगठित 
होना चाहिएं, ताकि सभी को इस वात का ठीक-ठीक अनुमान हो सके 
कि किसकी कितनी शक्ति है और किसी को किसी के सम्बन्ध में गलतफहमी 
ने रहने पादे। एक दूसरे की संगठित सघ-शक्ति का परिचय पाकर ही 
हिनू-मुसछमान तथा इतर सम्प्रदाय के लोग परस्पर आदरभाव से 
देखना सीख सकेंगे। हाँ, इस कार्य में इतनी सावधानी ज़रूर रखनी चाहिए 
कि सगठत-कर्तता सदाचारी, राष्ट्र-अक्त और विचारशील हो और भिन्न- 
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भिन्न सम्प्रदायो में मेड-सपादन की एकाल्त कामना से प्रेटित होकर ही 
वे अपने कर्त्तव्य-यव पर आरूढ हो। हुल्लड़वाज़ स्वार्थी आदमियों के 
लिए इस पुण्य कार्य मे कोई गुजाइग न रहे। ऐसे ही छोयों के द्वारा 
साम्प्रदायिक वलेडें खडे होते हे और यथार्य में संगठन का काम इन्ही 
लोगों के नियत्रण से सफल हो सकेगा। इसके सिवाय प्रत्येक मनृष्य 
को घामिक स्वतत्रता दी जावे। हमारा यह भारतवर्ष विचार-स्वातश्न 
का जन्म-स्थान है। यहाँ धर्माधता के लिए कोई गुजाइश नही है।न कमी 
थी। बतएव भिन्न-भिन्न धर्मावकम्बियों को इस बात का पूर्ण अधिकार 
हो कि वे अपने अपने मतों का प्रचार करें और इस काम में वे केवल 
सावक-ाषक प्रमाणों से ही भान्तिपूवेंक सहायता लें। गाली-गुफ्तार 
भौर लाठी से मनु प्य के अन्त.करण पर बधिकार प्राप्त नही किया जा सकता। 
आतकित वातावरण में वर्म का पौधा पललवित नहीं हो सकता। विवेक 
ही उसकी नच्ची कमौटो है। जो मनृष्य विचारपूर्वक किसी घर्म को 
स्वीकार करना है, वही दीक्षित होने का जविकारी है! तिरस्कार- 
भावना, क्रोध तवा प्रछोभम से जो किसी सम्प्रदाय-विशेष का 
आश्रय छेते है, उनकी उपत्यिति वो हानिकर होतो है। इस देश के 
मुस्ठिम-अचारको ने इस सम्ब्ध में बडो भूल की है! अपने घामिक 
उत्पाद ने आकर उन्होंने भले-बुरे सभी तरह के उपायो का अवलम्बन 
किया और इस वान पर कमी भूलकर भी विचार नहीं किया कि 
वरन्वॉधकर मुसलमान बनाना इस्लाम की प्रतिष्ठा के लिए घातक 
होगा । हिन्दू-समाज के निरस्कृत कड़ें-क्चरे उन्होने बढोर 
लिये और सच्या बढ़ा ही। ऐसे ही छोग आज हमारे साम्प्रदायिक 
वैमनस्थ के कारण हो रहे है और किसी के नियत्रण में रहता 
पसन्द नहीं करते। ऐसे उद्दष्ड और कलहथील लोगो को ही मगठन 

दास ठीक रास्ते पर छाना है। इसी लिए हम साम्प्रदायिक संगठन 
वी राष्ट्र-निर्माण के कार्य में आावदबक समसते है। 


हैस इस वात की ओर पहले ही सकेत कर चुके है कि हिन्द 
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और मुश्ततमानों के बीच जो साम्प्रदायिक मनोमालिन्य विद्यमान है उसका 
मूछ कारण सास्क्ृतिक सधर्य हैं। इस संघर्ष का मूलोत्पयाटन करना 
असम्भव है। वह तो चलेगा ही। जब दो भिन्न-भिन्न सभ्यताभिमानी 
सम्प्रदायो का एक ही देश में सहवास होता है तो सास्कृतिक संघ 
का होना अवद्यम्भावी है। इसे कोई रोक नहीं सकता | पर यदि 
वृद्धिमानी से काम लिया जावे, तो यह सस्कार-सग्राम ठीक रास्ते पर 
सचालित हो सकता है। इस उद्देश्य को पूरा करते के लिए 
हमे हिन्दुस्थान के प्रत्येक प्रान्त मे ऐसी सस्थाओो की आवश्यकता होगी, 
जहाँ मिन्न-भिन्न सम्प्रदायो के छोग एक दूसरे के मज़हवों का मनोयोग- 
पूर्वक अभ्यास करेंगे और इस प्रकार अपनी कमजोरियों और दूसरो 
की विशेषताओं की पहचान कर सकेंगे। तुलनात्मक दृष्टि से मजहवो 
का अभ्यास करनेवाले विद्वान छोगो के हाथो में समाज-शासन की 
वागडोर रहेगी और ऐसे लोगो से प्रभावित होकर ही हिन्दुस्थात के 
फेलहशील सम्प्रदाय आपस मे स्नेह और भादर का सम्बन्ध स्थापित कर 
परकेगे। यहाँ पर हम इतना कह देता आवद्यक समभते है कि इस 
सम्बन्ध में हिन्दुस्थान के मुसलमान बडे सकीर्ण है। उनकी धारणा हूँ कि 
इस्छाम को छोडकर किसी मजह॒व में कोई खूबी है ही नहीं! उनकी यह 
भासमभी उनकी वेहतरी और विकास के लिए वडी वाघक है। आज इस 
देश में ऐसे कई हिन्दू मिलेगे जिन्होंने इस्लाम का मनोनिवेश-पूर्वक 
अभ्यास किया है, अरवी पढ़ी है और मूछ कुरान को विचार-पूर्वक आदि 
से अन्त तक कई वार पढा है। परल्तु समूचे देश मे गायद ही कोई ऐसा 
मुप्रछमान मिलेगा, जिसने हिन्दुओ के धर्म-अ्थो को दिलचस्पी के साथ 
देवा हो और उत्तके सिद्धान्तों पर निरपेक्ष भाव से विचार किया 
हो। ऐसी कूपमडूकता किसी के लिए भी छाभदायक नहीं हो सकती । 
यह खाँध्ी मुसलमानों की ख़ास विशेषता है। उन्हे चाहिए कि जितनी 
जल्दी हो सके, वे अपने “सम्प्रदाय को इस वौद्धिक सकीर्णता से 
भक्त कर डाले और हंदारचेता वनकर हिन्दु-धर्म का अभ्यास 
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करे और छझरा देखे कि उत्तमें कौन-कौव-सी खूवियाँ है। मुसलमानों 
को यह समझ लेना चाहिए कि यह दुनिया वहुत वडी हैं और उतने कई 
बाते ऐसी है जो उनके जानने योग्य है। उन्हे चाहिए कि वे अपनी 
समझ की खिड़कियों को खुछी रे ताकि चारो तरफ़ की स्वच्छ 
वाव्‌ प्रवेश करके उनके मस्तिष्क और हृदय को स्वच्छ और सुसतस्‍्कृत 
बनावें । 

हिन्दू और मुसलमानों की बढती हुई विषमता को देखकर 
कई बार हमारे कई राष्ट्रीय कार्य-कर्ताओं को वड़ो विराक्षा 
होती हैं और वहुंधा वे यह उद्गार प्रकट करते हुए सुने जाते हूँ कि 
हमारे साम्प्रदाधिक मेले का निपटारा होना एक तरह से अमम्भव 
है । ऐमे निराश छोगों से हम स्नेहपूर्वक आग्रह करते है कि वे इस 
भावना को अपने हृदय में स्थान न दें। हिल्दून्भुस्लिम-समत्या 
साज भले हीं जटिल प्रतीत हो, परन्तु इन दोनों के सर्ष मे 
अनतोगत्वा दोनो नम्भदायो का कल्याण अतनिहित हैं। परमात्मा 
की सृष्टि में कोई घटना निरर्थक नहीं होती। उसमे कुछ न 
कुछ ईइवरीय उद्देश्य होता ही है। विचार करने की वात है कि 
यदि एक मनुष्य भूल करता हो तो दूरा मनुष्य उसे सुधार सकता 
है। परन्तु जब समूचा सम्प्रदाय अपने तक्ष्य-पथ से अष्ट हो जावे 
तो उसे ठीक रास्ते पर लाने के छिए सृष्ठि-कर्ता के पास एक ही 
उपाय हैं। वह उस समाज को किस्ती ऐमी दूसरी जाति के सम्पर्क 
में डाल देना है कि जिसका सधर्ष उसके लिए लाभदायक हो। 
अतएव कोई ऐसा कदापि न समझे कि इस पृथ्वी पर सम्परदायों का 
योग-वियोग विलकुछ निरवंक होता हूँ। ऐसी सभी घटना मे 
ईइवरोय उद्देश्य प्रच्छन्न रहता है। और तो क्या, मनुष्यों पर 
बीननेबाती दुषटनाये भो सायेक और स्वास्प्य-द होती है । 

इस व्यापक ईइवरीय दृष्टि से यदि हम अपनी साम्प्रदायिक 
उठभनो पर विचार करें, तो हमारे लिए निराशा का कोई भी 
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कारण दिल्लाई नही देता। इस देश में हिन्दू और मुसलमानों का 
सम्पक॑ दोनो के लिए लाभदायक सिद्ध होगा। अपनी सभ्यता के 
प्रातकाल से मध्याह्न तक हिन्दु-समाज वर्णाध्षम-धर्म का अव्लूम्ब 
लेकर सदियों तक प्रगतिमान्‌ रहा। उसने वैभव के अच्छे से अच्छे 
दिन देखे और ससार की सबसे प्राचीन और उत्कृष्ठ सभ्यता को 
जनम दिया। परन्तु कालान्तर में वह अपनी सस्‍्कार-सिद्ध 
उद्धरता से पराड.मुख होकर सकीर्ण हो चछा। धाभिक स्वतबता 
तो उसमे प्ूर्ववत्‌ चनी रही; परन्तु उममे सामाजिक सकीर्णता आने 
लगी। परिणाम यह हुआ कि भिन्न-भिन्न वर्णो के बीच की स्वेह- 
बला दूट गई और इस तरह सारा हिन्दु-समाज असबद्ध होकर 
विलर गया। ऊंच-नीच के भेद-भाव ने डेरा जमाया और इस 
कारण कई जातियो और उपजातियो की सुष्टि हो गई। 
हिदुओ को इस साम्प्रदायिक शिविलता को दूर करने के छिए ही 
विधाता ने मुसलमानों को इस देश में भेजा है। इस्छाम ने एक 
ऐसे जन-समुदाय की रचना की है, जहाँ एक मनुष्य दूसरे को भाई 
की नज़र से देखता है और सामाजिक दृष्टि से ऊँच-नीच का भेद 
नहीं भानता। अन्यान्य सम्प्रदायो के प्रति मुसलमानों ने हमेशा 
उहृढता से काम लिया हँ, परन्तु इतना स्वीकार करना होगा कि 
स्वर्भावशवियों में उनका पारस्परिक व्यवहार अभिनदनीय हूँ, 
भनुकरणीय है। एक आदमी मुसलमान की हैसियत से उन सब 
सामाजिक तथा धामिक अधिकारों का उपभोग कर सकता हूँ, 
जो इस समाज के बडे से बडो को प्राप्त हूँ। प्रार्थना करते समय 
मसजिद में इस्लाम को माननेवाले सेठ-अश्रीमान्‌ और कुछीः 
किसान एक ही पक्त में अमेद-भावनयू्वंक खड़े हो सकते है। 
सामाजिक अस्पृश्यता जैसी कोई भावना ही उनमें नही हैं। उनका 
सम्प्रदाय मृक्‍्तद्वार है, उदार है और इसी कारण सम्बद्ध भी हूं। 

हिल्दू-समाज की सामाजिक त्रुटियो की चर्चा हम कर चुके हूँ। 
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उन्ही कमज़ोरियों को दूर करने के दिए विश्वत्रिधाता ने हिन्दुओं को 
मुसलमानों के संघर्ष में टाल दिया है। विययारणीद पाठा देखेंगे कि 
इस संघ से हिन्दू-अमाज कभी दोडे में ने रहेगा। आज करीते 
पचास वर्षों के अन्दर हिंखुआ के साम्प्रदायिक दृष्टिकोण में जो परि- 
वर्तन हुए है, उनसे हमारे इस विश्वास वा पौषण होता है। स्वामी 
दयानंद सरस्वती ने आय॑-ममाज फ्री रचना फी ओद हिल्दू-समाज 
को उसके प्राचीन रूप की झाँकी दिसाई। उस समय अधिकांश 
हिन्दू कत्तंव्य-विमूढ़ता की तमिला में भढक रहे थे जौर कुछ थाई 
में छोंग ही स्वामी जी का आधय समझ पायें। थीरे-चीरे समय 
ने सिद्ध किया कि आर्यममाज की सामाजिक उदारता मारे हिन्दुओं 
के लिए अतुकरणीय हूँ । परिणाम यह हुआ कि जो विवाद किसी 
समय केवल आर्यममाज ही फो मान्य थे, वे आज हिन्दू-महासभा 
के वृहत्‌ अधिवेशनों में स्वीकृत हो चुके हूँ । आज हिन्दुओं का 
दृष्टिकोण बहुत कुछ सुधर चुका है। जाति और उपजातियों के 
बीच अभेद-भाव स्थापित करने की तथा अत्यजों को मनुष्योचित 
प्रतिष्ठा देने की आवश्यकता अब प्रत्येक विचारवान्‌ हिन्दू को प्रतीत 
हो रही है।इस व्यापक मानसिक परिवर्तन का श्रेय किसको 
देना चाहिए? पाठक चाहे जैमा कुछ सोचेन्यम्े, हिन्दुओं के 
साम्पदायिक दृष्टिकोण में जितनी उदारता आज दिखाई देती है, 
उसका सादा श्रेय इस्लामी सम्पर्क को है। हिन्दू और मुसलमानों 
के बीच जो व्यापक सधर्ष हुआ उससे एक प्रचंड ज्वाला अज्वलित 
हुईं। वह ज्वाला दयानद त्तरस्वती के रूप में प्रकट हुई और प्रकट 
होकर उसने हिन्दू-समाज के कल्मपों को हमेशा के लिए जला देने - 
का भगीरथपग्रयल किया ।' आग अभी जल ही रही है! समाज- 
शुद्धि की क्रिया अभी जारी है। हे 
परन्तु जिस तरह हिन्दू-समाज ने मुसलमानों के सम्पर्क से राम 
उठाया, वैसा फायदा मुसलमानौ ने हिन्दुओं के सधर्ष से अभी तक 
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हासिल नहीं किया । यह सेद की वात्त है | हमारे मुसलमान भाई 
ऐसा कदापि न समभे फि उन्हें हिन्दुओं से कुछ भी सीखना नही है । 
उनकी घर्मान्धता उनकी सब्से बडी बुराई है। जब तक ने इस प्रचलित 
दोप मे मुक्त न होगे, तव तक उनका विकास-पथ सर्वेथा अवरुद्ध रहेगा। 
परमात्मा सभी का सुधारक है। मुसलमानों को भी उसने हिन्दुआ 
केबीच किसी उद्देष्य ही से डाला है। जैसा कि अभी हम कह चुके हैं, 
उनके सम्पर्क से हिन्दुओ की सामाजिक सदीर्णता और शिथिलता दूर 
हो रही है और होगी, पर हिन्दुओं के सथपं से' इस्लाम की धर्मान्धता 
भी नप्ट होनी चाहिए। हिन्दू अपने धामिक विचारों में उदार 
है, परन्तु सामाजिक छात्रों में सकीर्ण हैँ। मुसछमानों का सामाजिक 
दृष्टिकोण उदार है, पर वे अपने घामिक विद्वासों में सकीर्ण-हृदय 
है। अतएवं परमात्मा की मशा है कि हिन्दू-मुसलमान एक दूसरे के 
सम्पर्द में आकर अपनी अपनी सकीर्णताओं से मुक्त हो और एक दूसरे 
की उदारता धारण करे। देश के मुसलमान इस ईदवरीय अभिप्नाय को 
नही सम+ पाये है। शिक्षा के व्यापक अमाव के कारण उन्तमे जिमासा 
' नही आ पाई हैं। इस सवद वे अभी समभदारी की दौड में सबसे पीछे 
पड़े हुए है । जिस दिन उनकी प्रजा की आँखे खुलेंगी, उस दिन उन्हें 
प्रतीत हो जावेगा कि हिन्दुओ का वाजा इस्लाम का अनादर नहीं करता, 
बल्कि इस वात का परीक्षेक हैं कि मुसछमान अपनी प्रार्थना मे कितने 
तल्लीन और एकाग्रचित्त रह सकते है। उसी दिन वे यह भी समझ 
सकेंगे कि गाय को माता के समान आदर देने में हिन्दुओं नो अपनी 
व्यवहार-बुद्धि और जादशशवाद का जो परिचय दिया है, वह सर्वथा 
स्तुत्य और अभिनदनीय है । हमारा भारतवर्ष कृषि-प्धान देश हैं । 
गाय के दूध से हम पलते है, उसकी खाद से हम अनाज की पैदावारी 
बढाते हैं. और'उसकी सततति से हमारे खेत जोते जाते हैँ। जिस जीव- 
घारी से हमारा इतना उपकार होता है, वह हमारे लिए मातृवत्‌ पूज- 
नीय है । जिस प्रकार माता हमें जन्म देकर हमारा' छालनन्यालन 
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फरती हैं, उम्री प्रझार जन-ममाज का परालनशोपण गोश के दाग 
ही होता है। अतएय सम भदार मनुष्य को इतना कूसघ्न नही होता बाहिए 
कि जिस प्राथी के द्वारा उसका इतना उपकार होता है, उसी को वी 
मारकर सा जावे | संसार के किसी भी अवैश्ास्त्री से जाकर मुमहमात 
पुछे पि हिन्दुस्थान की आधिक व्यवस्था में गाय ने लिए कौन-सा स्पाते 
हैं। उन्हें प्रतीत हो जावेगा कि आज जो लोग इस उपकारी जाववर 
को मारकर या जाते है, वे परोक्ष रुप से अपने भावी बाल-झवच्ची का 
भध्षण ही वर रहे है। वे इस देध के आधिक उलप की जड़ सोद रे 
हैं। ऐमे लोगो मे बढकर इस देश का कोर्ट जानी दुश्मन नही । छुँदा कै 
सामने अपनी खामिभी क्री कुरदानी करो, गाय की नहीं । इस 
प्रत्यक्ष और स्वयम्‌-सिद्ध बात को समभने की सदवुद्धि देश के मुसह- 
मानों में ज्दी से जल्दी आये, यही हमारी भाय॑ना हूँ। 
यह एक निश्चित वात है कि हिन्दू और मुसलमानों का सोस्कृतिक 
सधर्ष अभी बहुत दिनों तक चलेगा। वह तब बक चलेगा, जब तक पार 
स्परिक धर्षण से दोनो की बुराइयाँ दूर न हो जावे, जब तक एक दूसरे 
को खूबियों को पहचानने की सदवुद्धि दोनों सम्प्रदायों में नाग्रत ने हो! 
अपनी धर्मास्षता में मु होकर मुसछमावों को किसी ते किसी दिल 
समझता ही पड़ेगा कि हिल्दुस्थानियों के लिए गो-हत्या करा 
आत्महत्या के समात हैं। इस देश के लिए गरोकुशी खुदकुशी से भी बढ़ * 
कर है। उन्हें यह भी हर हालत में मशूर करना होगा कि वाम 
रास्तों पर अपने तरीके मे जुलूस निकालने का अधिकार सभी को 
है। तुतकमिज़ाजी से खुदा खुश नहीं होता। जिस दिन इस देश के 
मुसलमान रोज़ नहाना-थोना सीलेंगे, स्वच्छता-पूर्वेक रहेगे, गो-वष मे 
हाथ धो छेंगे और धर्मात्थता से मुक्त होकर उदास्वेता और मवनश्ी 
बनेंगे, उध्ती दिन हिन्दू-मुसलमानो का सास्कृतिक सपर्प समाप्त हो जावेगा ! 
उस दिन ईद में हिन्दू ओर होली-दिवाली में मुसलमान धरीक हो सर्केगे। 
छुरान में ऐसी कोई बात नही, जो हिन्दू-पर्म के विद हो। हिन्दुओं 
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के धामिक विचार इतने उदार है कि उनके समाज में आस्तिक और नास्तिक 
दोतो के लिए स्थान है। उनकी धामिक व्यवस्था सर्वांगीण है। उसमें 
भक्त, जानी और कर्मयोगी सभी के लिए स्थान है। मिद्टी-पत्थर के 
पूजवेवाले और आत्म-विश्वास-पुर्वक सो5ह” कहनेवाके दोनो इस धर्म 
में समा सकते है। ध्यान रहे कि हिन्दू-धर्म किसी मज़हवविद्येप का नाम 
नही है। कई मजह॒वों के सघ को ही हिन्दू-धर्म कहते है । इस धर्म की 
व्यापक छत्रच्छाया में इस्लाम और ईसाई-मत दोनो का समावेग 
हो सकता है। हिन्दुओं के मतानुसार जब जब और जहाँ जहाँ धर्म की 
रलानि होती है, ईदवरीय विभूतियाँ उद्भ्रान्त जन-समाज को कत्त॑व्य-पथ पर 
छाने के लिए प्रकट हुआ करती है। इस दृष्टि से हजरत मुहम्मद और 
ईसा दोनो परमात्मा के कल्याणकारी आशिक अवतार है। हिन्दू इस 
वात को भानने के लिए तैयार है। जिस हिन्दू-धर्म में राम, 
कण, बुद्ध, महावीर, गौतम तथा कणाद-सरीले भिन्न-भिन्न 
सिद्ान्त-दर्शी महापुरुषों के लिए स्थान है, वहाँ हज़रत मुहम्मद और ईसा 
के लिए भी पर्याप्त प्रतिष्ठा का स्थान सुभ हो सकता है। कहने का 
अभिप्राय यह कि हिन्दू-पर्म-निमित मज़हवों के इस विराद्‌ 
संघ में इस्लाम के लिए भी स्थान है । आवद्यकता केवल 
इस बात की है कि हि्दू-मुसछमानों में सास्कृतिक एकवाक्यता 
स्थापित हो । हिन्दुस्थात के मुसछठमान अरब से अपना भज़हव 
भरे ही हें, परन्तु रहन-सहन, सभ्यता और मस्कार उन्हे हिन्दु 
से ही लेनी पढेंगी। इच्छा से या अनिच्छा से इतना तो उन्हे करना 
पड़ेगा। यदि वे स्वेच्छापूर्वक न करेंगे, तो समय उनसे इतना करा ही लेगा। 
अमी भी देहात के मुसलमानों में हिल्दु-सस्क्ृति की छाप विद्यमान है। क्यों 
न रहें, आखिर वे हिन्दू माता-पिताओ के वशमर ही तो हैँ । उनके भरीर 
में अरब-निवासियों का खून नहीं है, हिन्दू-गाति का ही रक्त प्रवाहित 
हो रहा है। अतएव हिन्दुत्थान के मुसलमानों को अपने पूव॑जों की 
पहचान करनी चाहिए। इसी पहचान के द्वारा उन्हें भात्म-परिचय भी 
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प्राण हो जावेगा। अपने बापको जिस दिन ये पहचान सकेंगे, उत् दिन 
वे हिल्‍्दुओं से अश्नुपातयूवंक ऐसे मिलेंगे जैसे वहुत दिनों के विहुंडे भाई 
आपमन में मिलते है। भारतीय राष्ट्र-निर्भय की निया भी उसी दिल पूरो 
होगी, जिस दिन दोनो सम्प्रदाय आपस में घुल-मिल कर एकाकार हो जववेंगे। 
उस दिन आज के समान ऊँच-नोच के भेद-भाव ने भरे हुए न तो 
सिध्यानिमानी हिन्दू रह जावेंगे, न फ़िर धर्मान्व मुसछमान ही नजर 
आवेंगे। दोतो सम्प्रदाय एक दूसरे से परिष्कृत होकर एक ऐसे 
नवीन भारतीय जब-समाज की रचना करेंगे जो हिलुमो की स्तामामिद 
सकीर्णता और मुप्तलमानों की धर्मान्तता दोनो में मुक्त रहेगा और 
उसके हारा भारतीय सभ्यता साहित्य तथा तत्त्वज्ञान का प्रसार इस 
पृथ्वी पर उत्तरोत्तर बटता जावेगा। वह दिन जभी बहुत दूर है। 
फिर भी हमे उसी शुभ घंडी के लिए प्रयलबीर रहते हुए जींगा हैं। 
इसी एकान्त कामना मे प्रेरित होकर हमारे समझदार हिन्द लौर मुस्लिम 
नेताओं को दरदभिता-यूर्वक पर्पर सहयोग में मदसा, वादा, कर्मया 
मलम्त हो जाना चाहिए। वे प्रयलगणील बने रहें, समय सत्यरियान 
लेकर समय पर उपस्थित होगा। 

बतएव महात्मा जी का यह कहना विलकुल त्तच् है कि समय ही 
हिन्दू आुस्लिम-समत्या को हल करेगा। काल से वढ़कर वलवान्‌ 
कोई दूसरा नहीं। जो काम दस-वीस महापुरुष मी मिलकर नही कर सकते, 
उप्तका संपादन वह अनायास कर देता है। काल परमात्मा का रूप है। 
'कालाय तन्‍्में तम ।' इसी कारण वह इतना प्रवक होता है। 

हिन्दू-मुल्लिम-समस्था को | हल करने में महात्मा जो ने अपनी 
दृष्टि में बडी सावधानी से काम लिया है। मूचलमानों को प्रसन्न करने में 
उन्होने कोई भी वात नहीं उठा रक्लो है। उनको तुबुकमियादी का 
खयाल करके उन्होने अपनी स्वाभाविक स्पष्टवादिता से भी काम नहीं 
लिया। फिर भी उन्हें नाम्परदायिक्त मेलन्सपादन करने में जमी तक 
कैछ भी सफलता न मिलो। भविष्य में मिलने को उन्हें आशा भो 


नहीं है। इसलिए वे कहते है कि तिकट भविष्य में इस प्रव्व का हु 
होगा अप्ृस्भव-सा प्रतीत होता है। इसी कारण इस सम्बन्ध में अब 
महात्मा जी विशेष दिलचस्पी नहीं छेते। साम्प्रदाधिक प्रश्नों पर वे 
अत्र अपने विचार भी बहुत कम प्रकट करने हूं । उनके समान आगावादी 
मनुष्य यदि ऐसी उदासीनता प्रकट करे तो समझना चाहिए कि हमारा 
माम्थदायिक बैमनत्ष्य अत्यन्त निराणाजनक हैँ । इसी क्रार्ण विवने 
होकर कहना पडता है कि इसका निर्णय काछ हो करेगा। 

फिर भी दूसरी दृष्टि से यदि इस समस्या पर हम विचार करें, तो 
कहना पड़ेगा कि गांधी जी ने येरोडा जेल में आमरण उपवास का 
मकत्प करके हमारी साम्प्रदायिक मैत्री की बुनियाद काफी गहरी 
इल दी हूँ। ब्रिटिय राजनीतिनो की कुटिल नीति यदि कारगर हो जाती 
और हिलू-समाज दो हिस्सों में विभक्त हो जाता, तो फिर हिलू-मुस्लिम- 
मेह्ल का असम्भव हो जाना अवश्यम्भावी था। फिर तो इस दुर्देव- 
देलित देश को ऐसा भी त्रिदोप छग जाता हि , राष्ट्रीयता का जाग्रन 
होना सम्भव ही ने था। परलु प्राणों को हयेही पर उछाल़वेवाले इस 
वीरात्मा ने हिन्दू-समाज को क्षत-विक्षत होने से बचा लिया। गावी जी 
को यह राष्ट्रमेवा विलकुछ छासानी है। विभवत हिन्दू-समाज मुसझमानों 
का आदर-भाजन नही हो सकता था। हिन्दुओं का संगठित सामाजिक 
बल ही उतर सम्प्रदायों पर अपना प्रभाव ठा सकता हैँ। भावी जी के 
अमर संकल्प की बदौलत हिन्दुओं की प्रतिष्ठा रह गई। ऐसे प्रतिष्ठित 
और संगठित जन-समाज से सुलह करने को आवश्यकता मुसदमानों को 
फ्रमी ने कभी प्रत्तीत होगी, इसमें हमें मिलमान भी सल्देह नहीं। 

हरिननो का उद्घार-कार्य हाथ में उेकर महात्मा जो ने मास्प्रदाधिश 
समभौते का हो सूत्रपात किया है। अपने को अत्यल परवित थोर परसरो 
शो बिलकुल दूषित समझो की जो मानसिक ब्याधि रिच्ुज़ों गो उग 
गई हैं और जिसके कारण ये अपने हरिजन-बन्पुओ को विस्कार डी दृष्दि 
मे देसने है, वह भी हमारे साम्प्दारिक मै वी हे मार्ग में हहात थी एव 
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पैदा करनेवालो मानमिकर प्रवृत्ति है। जिन दिन यह कुत्तित भावदा 
उतके हृदव से निकल जावेगी उस दिन हिन्दुओं की दृष्टि ही वदल जावेगी। 
यह प्रसितित दृष्ठिकोग हिन्दू-मुत्तलमावों के वीच सुलह करने में वझ 
सहायक होगा । इस तरह परोकन्न रूप से हमारे साम्प्रदायिक समझौते की 
बुनियाद महात्ता जी ने डाल दी है। यदि वे जपने जीवदन्काल में दोनो 
नम्प्रदायों के वीच मैत्री सन्‍्पादद ने भी कर सके तो भी उन्हे सपने गुम 
नकन्प में किये गये प्रयत्लो पर उल्तोष ही मानना चाहिए। 


अध्याय २० 


साम्राज्य-निष्ठा 


राजभक्ति अतीत समार की ऐतिहासिक भावना हैँ। प्रजातन्त्र 
के वत्तमान युग मे जब-समाज का हृदय उससे बहुत कुछ पराड मुख हो 
चुका है। प्राचीन काल में पैत्रिक गासन ((?ककशक्ष'एश 8ए४शाा) 
की जो प्रणाली प्रचलित थी, उसका मूलाधार गासित कुदुम्व की श्रद्धा एव 
भक्ति-भावना ही थी । अपने घर के बडे-वूढ़ो को सभी आदर-भाव 
मे देखते हूँ । उन दिनो गृहस्थी का वृढा ही कुदुम्य का शासक होता था 
और आश्रित जनो पर उसके अमीम अविकार होते थे । अपने प्रभाव 
का उपयोग वह कुदुम्वियों की श्रद्धा-मक्ति के आधार पर ही किया करता 
थआा। कालान्तर में जव कई कुष्ठम्व के लोग एक ही स्थान पर वहुत दिनो 
तक रहते आये, तो समस्त कुछुम्ब-समुदाय का एक हीं सर्वोपरि घासक 
होने लगा । प्रत्येक कुटुम्व का जासने पहले के समान गृहस्थी के किसी 
सयाने के द्वारा तो होता ही था, लेकिन कई कुदुस्वों के पारस्परिक 
विवाद तथा ऋगडो में एक ऐसे मनृष्य को आवश्यकता प्रतीत होने लगी, 
जो उनके बीच न्यायवुद्धि से निर्णय दे सके। इस प्रकार प्रत्येक कुदुम्ब- 
समुदाय के लिए एक निर्णायक अधिपति की सृष्टि हो गई। गृहस्थी तया 
जैन-समाज के इत सचालको की यह विशेषता थी कि वे समाज-शासक और 
वर्म-गुरु दोनो माने जाते थे। धर्म के साथ श्रद्धा और भक्ति का सहवास 
है। जिस मनुष्य को हम वर्मात्मा समभते है, उस्ते हम श्रद्धा की दृष्टि 
से स्वभावत देखते है। फिर घमं-गुरु आदर का पात्र क्यो न हो ? भारत 
को सम्यता में उसके छिए सबसे वडी प्रतिष्ठा का स्थान है। सन्त-मत-वाले 
तो गुद को परमात्मा ही सममझते हू। मोक्ष-मार्ग का दिखानेवाछा सबसे 
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बढ़कर पूजनीय है। स्वयम्‌ ईश्वर ही प्रतिष्ठा उसके सामने फीकी पे 
जाती है। 'गुरुप्रद्मा गुरुविष्णु | 
एक ही स्थान पर निवास करनेवाले सम्मिलित कूद्ुम्ब-ममुदाय का 
सरपच हो राजा का प्रारम्मिक रुप था। काछान्तर में उमझो सत्ता ता 
घामिक अग (8छापताशं श्राएाएशा।') उसके हाथों से वि[हिफर 
स्वमस्त्र धर्मावायों के हाथ चला गया और कैब भौनिषक शासन और 
न्याय (707फुणनशों 907०) की बांगडोंर उसके हाथी में रह 
गई। लेकिन आनी परमसरागत धर्म-मत्ता सो चुक़ने ये बाई भी 
वह पहले के समान हो श्षद्धा का पावर बना रहा। छोग उसे इडयगीय 
विभूति मानते हो आये और जासकर इसलिए हि स्वर धर्मावार्य, 
पुरोहित ओर पुजारी भी उसी के द्वारा घासित होते पे। यूरोप के कई 
स्थानों पर समाज-शासक राजाजों और धर्माधिकारी आतार्यों के बीच 
संघर्ष भी हुआ, पर अन्त में राज-सत्ता की ही जीत हुई। 
लोगों की परम्परानत श्रद्धा के आधार पर इन नराप्रिों ने यह दावा 
भी घीरे धीरे पेश किया कि हम ईशवर-प्रेपित प्रतिनिधि हूँ और न्याय- 
पालन के द्वारा लोक-फल्याण करने के ईथ्वरोय अभिप्राय से ससार में 
भेजे गये है। अतएवं उनका यह आग्रह था कि प्रजा राजा के घासता- 
घिकार को ईह्वरदत्त (जा णहाए) समझे! राजाओ के प्रति 
जन-समाज की यह धारणा सदियों तक पृथ्वी के प्राय सभी देशों में बनी 
रही। कही-कही पर कुछ नराधिपों ने अपने सदाचरण और न्याय- 
शासन के हारा इस अद्धा को पुष्ट भी किया। पर अधिकाश शासको ने 
इस भ्रद्धा का दुरुपयोग ही किया और प्रजा पर अनेक प्रकार के अत्याचार 
किये। अपनी परम्परागत श्रद्धा के वशवर्त्ती होकर छोगो ने कुछ काल 
तक वे सव अनाचार शान्तिययू्वक सह लिये। काछान्तर में इन शासकों 
की नाछायकी यहाँ तक बढ़ गई और छोकमत उनके विरुद्ध इतना उग्र 
हो चला कि उन्हे अपना राजपिहासन युरक्षित रखना असम्भव हो 
गया। संतप्त श्रजा के सम्मिलित विरोध ने विद्रोह का रुप घारण किया 
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और गत थत्ताब्दी के उत्तरार्द तक राजाओ की प्रतिष्ठा पूर्वी और 
पम्चिमी दोनो गोछाड्ों मे छिन्न-मूछ हो गई। पाइचात्य राष्ट्रो मे 
जो वरायनाम वादक्माह अभी तक मौजूद थे, उन्हे भी वत्तमान सदी के 
पस्म्भ हो मे अर्द्धचन्र मिल चुका। आज तो प्रजातल्व शासन ही 
सर्वेत्र सर्वमान्य हो रहा है। 

जव पृथ्वी के अन्यान्य देशो में राजा की ऐसी धाक थी, तो धर्मप्राण 
भारत का कहना ही क्या ? यहाँ के नरेश तो धर्मावतार ही माने जाते 
थे। इस देश के प्राचीन साहित्य में चक्रकर्त्ती राजाओ की वडी महिमा 
गाई गई हैं। फिर भो इसके साथ साथ उनकी जवाबदारी भी बहुत 
पड़ी भानी गई है। “राजा कारुस्य कारण ।” राज्य मे यदि किसी प्रकार 
का संक्रामक रोग फैल जाचे या दुषिक्ष पडे, तो उत्तका उत्तरदायित्व हिन्दू- 
पिद्वात्त के अनुसार राजा पर ही पडता है। राम-राज्य में तो छोगो 
को अकाहू मृत्यु होने का कारण भी राजा हो माना जाता था। एक 
प्राह्मण का छडका मर गया। उसने अपने मृत्त पुत्र को छाश को राम- 
पन्र जो के दरवार के सामने छाकर डाछ दिया और कहा, “महाराज | 
आपके राज्य मे इतना अनय॑ हो रहा है कि मेरा पुत्र अकाल ही में चल 
पैसा, इसकी जवाबदारी आप ही के ऊपर है।” प्रजा-बत्सछ राम को 
इस वात की चिन्ता हो गई। राज-सत्ता की इस पवित्र जिम्मेदारी की ओर 
गोस्वामी तुलसीदास ने यह लिखकर सकेत किया है कि -- 

जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी । सो नृष अवस नरक अधिकारी ॥ 

राजबर्म-सम्वन्धी इस ऊँची भावना का परिणाम यह हुआ 
कि नरेशो में कत्तंव्य-निष्ठा की शिथिलता आते ही प्राचीन भारत के कई 
राज्यों में अन्यान्य प्रकार की. शासन-प्रणालियाँ प्रचलित हो चली। कई 
स्थानों में तो प्रजा-सत्ता (0870०:8८०) का वत्तेमान रूप भी 
दृष्टगोचर होने छगा। हिन्दुओ की प्राचीन शासन-पद्धति के इतिहास 
में ऐसे प्रजा-सत्तात्मक शासन के उदाहरण मिल सकते हे। लिच्छवी 
नामक जाति के छोगो में शुद्ध प्रजा-सत्ता का उदाहरण मिलता है। इस 


( -?₹ ॥ 


विषय की जानयारी के हि बाय पाधीप्रमार जायसंढाद ता प्रामादिर 
गन्‍्य दाने मास्य #। हो रोग व पर करी | वी हिशयुस्तान मे 
से नरेशो का गुझाम रटो ? जोर एंगयी संस्थाओं एफ मे प्रणनता 
नो परिचय उमे पहोशगा यूरोत ते ऋम्याँ ये मिद्र "हा है, इसे सूद 
सोस-समभझकर थात उरी जरीण। 

उस देश के विदेशी सनावारिया की दृष्टि में महात्मा गाय में 
खाकर शामदोही घायः हो शो! दि देगा हो। परस्लु नो 
जलगव मस्फार, रम्भाय तथा छोथार सी में इन बात फा प्रशंध 
मिलता हैं. कि प्सदवाय-आास्दो“न मे पहड़े उनसे घारुर शायद हीं 
फाई सच्चा दाजनिप्ठ नेता इस देश में रह है । उनया जन्म कौर 
छालनशालन भो राजनिप्ठा से औकात पाायस्ण में हुआ था। उसे 
पिया कया गांधी रावकोट थे रोयान थे। उगयें दाद्दा से टिफर सीन 
पृथ्त सके उनके पूर्वज फाठियावार ये भिश्न-भिन्न राज्यों मं दीवानमिरी 
करते आये थे। बहने का अभिप्राय यह फि गायों झी में उुदृस्ब में 
राज-मकिति का रपिर नस नस मे प्रवाहित हो रहा था। गापी जी का 
शरीर इसी राजनिप्ठ रुपिर से पु८्ठ टआ था। भ्रीशारियों हे प्रति, चाहे 
वे परिवार के हो या समाज के, उन्ही महज और स्यामातिफ श्रद्धा 
थो। अपनी राजभव्ित भावना के सबंध में वे स्पय॑ हिसते है -- धर 
राजनिप्ठा का अनुभव मंसे जितना अपने अन्दर फिया हैँ, उतना घायद 
हो कही किय्रा हो। में देखता हूँ कि इस राजनिप्ठा का मूछ है मेरा 
सत्य के प्रति स्वाभाविक प्रेम। राजनिप्ठा का ज्यवा किसी दसरी 
चीज़ का ढोग मुझसे आज तक न हो मका। नेदार की जिस किसी सभा 
में में जाता गाड सेह्न दि किय' बरावर गाया जाता। मैंने सोचा, मुझे 
भी गाना चाहिए।” 

दक्षिण-आकफ्रिका की उलदी नीति को देखकर भी उन्होने उसे क्षपिक 
समझकर अपने मत का समाघान कर लिया। वे लिखते हैं --झिम् 
फारण राजनिप्ता में में अगरेजो की प्रतित्पर्वा करने को चेप्ठा करता। 
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बडे परिश्रम के साथ अगरेज़ो के राष्ट्रगीत 'गाड सेद् दि किंग! की ूय 
सोखी । सभाओ मे जब गाया जाता, तव अपना भी सुर मिछाता । और, 
विता आडस्बर किये वफादारी दिखाने के जितने अवसर आते, सबमे 
गरीक॑ होता।” 
महात्मा जी को जन्म-सिद्ध राजद्रोही माननेवाले को यह समझ लेना 
चाहिए कि 'राजभक्ति को एक तरह का फर्ज समभकर हो उन्होने अदा 
जिया है।' रानी विक्‍्टोरिय। को डायमण्ड जुबिली उत्साहपूर्वक मनाने- 
वाले और अपने परिवार के छोगो को तया ट्रेनिंग काछेज के छात्रों को 
भतिति-भावतायूरवंक गाड सेह्न दी किंग' सिखानेवाले गाधी जी 
का हृदय राजनिष्ठा से कितना परिपूर्ण था, कल्पनाशील पाठक सहज 
ही अनुमान कर सकते है। 
वर्तमान काल में महात्मा जी से वढकर अहिंसा का हामी कोई 
दूपरा दृष्टिगोचर नहीं होता। ससार जानता है कि वे इस सिद्धान्त के 
पालन में कितने सच्चे और सवल हैं। परन्तु हमे तो ऐसा प्रतीत होता 
हैं कि गावी जी के पूर्व जीवन मे उनके हृदय पर ब्रिटिश साआ्ज्य 
का जितना अधिकार था, उतना अहिसा-बर्म का नहों था । महान्‌ 
आश्चर्य की बात है कि जो गावी जी आज बहिंसा के मृूतिमान्‌ अवतार 
भाने जाते है, उनका सार्वजनिक आचरण प्रारम्भ ही से हिंसा का परोक्ष- 
स्प से समर्थन ही करता आया है। यह काम उन्होने इसलिए नही किया 
कि अहिसा उन्हें प्यारी नही थी, वरन्‌ इसलिए कि उससे राजनिष्ठा उन्हे 
कही अधिक प्रिय थी। राजभवित की वलिवेदी पर महात्मा जी ने अपने 
जीवन के प्रियतम से प्रियतम सिद्धान्त का वलिदान एक वार नही, अनेक 
वार कर डाछा है। यह एक ऐसी वात है, जो गाधी जी को राजद्रोही 
समभनेवाले और अहिंसा के एकनिष्ठ पुजारी भाननेवाले दोनों वर्ग के 
लोगो के लिए विचार करने योग्य है। 
वोभर्-ुद्ध के सबध में गाधी जो के जो मनोभाव थे, उनका वर्णन 
आत्मकथा में उन्होने इस तरह किया है --“जव यह युद्ध छिडा, तब मेरे 
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मनोभाव बिलकुल बोअरो के पक्ष में थे, पर मे यह मानता था कि ऐसी 
बततो में व्यक्तिगत विचारों के अनुसार काम करने का अधिकार अभी 
मुझे प्राप्त नही हुआ है। इस सबंध मे जो मथन मेरे हृदय में हुआ उसका 
सुक्षम निरीक्षण मैने दक्षिण-आफ़िका के सत्याग्रह के इतिहास में किया है । 
इसलिए यहाँ लिखने को आवश्यकता नहीं। जिनको जानने की इच्छा 
हो, वे इस पुस्तक को पढ लें। यहाँ तो इतना ही कहना काफी है कि 
ब्रिटिश राज्य के प्रति मेरी वफादारी मुझे इस युद्ध में योग देने के लिए 
घसीट ले गईं ।” 
हे ही गये घसोट के मृभको परेड पर। 
तैयार हो रहा था में जन्तत के वासते ॥ (अकबर) 

जुलू-विद्रोह के समय गाधी जी के क्या मनोभाव थे, सो भी सुनिए -- 
“मुझे जुलू छोगो से कोई दुद्मनी नही थी। उन्होने एक भी हिन्दुस्थानी 
को नुकसान नहीं पहुँचाया था। मुझे खुद वलवे के सवध में भी सन्देह 
था, परन्तु मे उस समय भेगरेजी सल्तनत को ससार के छिए कल्याणकारी 
मानता था। में हृदय से उसका वफादार था। उसका क्षय भे नही चाहता 
था। इसलिए वल-परदर्शव-विषयक नीति-अनीति के विचार मुझे रोक 
नही सकते थे ।/' 

साराश यह निकला कि उन दिनो गाघी जी के नैतिक जीवन पर जितना 
ब्विटिश साम्राज्य का प्रभाव था, उतना अधिकार अहिसात्सक विचारों 
का नही था। राजनिष्ठा के अनुकूल ढाँचे मे उतके नीति-अनीति-विषयक 
विचार ढले हुए थे। निस्सहाय जुलू लोगो के विरुद्ध ब्रिटिश सत्ता को 
गाधी जी ने जो सहायता पहुंचाई, उसके कारण उन्हे मतोवेदना भी 
हुई। वे लिखते है --“बोमर-सग्राम में युद्ध की भयकरता मुझे इतनी 
नही मालूम हुई, जितनी इस वार | यह छडाई नही, पर भनुष्य का शिकार 
था। अकेले मेरा ही नही, वल्कि दुसरे अगरेज़ो का भी यही खयाल था। 
भुवह होते ही हमे उन सेतिको की गोलावारी की आवाज़ पटाखे की 
परह सुनाई पडती, जो गाँवों मे जाकर गोलियाँ फाइते | इन शब्दों को 
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घुनना और ऐसी स्थिति में रहता मुझे बहुत बुरा मालूम हुआ। परन्तु 
में इस कड़दी घूंट को पीकर रह गया।” 

आखिर गांधी जो ने अपनी अन्तरात्मा को यह समभाकर घान्त 
किया कि यदि वे जुलू घायछो की सेवा में कदम ने बढाये होते, तो दूसरे 
कोई उस काम के लिए तैयार नहीं होते। हमे तो ऐसा प्रतीत नही होता 
दि इस विचार-सरणी से उनकी अन्तरात्मा को पूरी पूरी गान्ति मिल 
गई होगी। 

आक्रमणकारी की ओर से युद्ध में जो ऐसी सहायता दी जाती हैं, 
उमके सवध में गाधी जो को कुछ भी भ्रम नहीं था। वे इस बात 
को समभते थे कि ऐसी सेवा-शुभ्रूपा का काम अपने हाथ में लेकर भी 
युद्धजन्च हिसा के दोप से मे नहीं बच सकता । उनके विच।र सुनिए -- 

“जो मनुष्य वन्दूक धारण करता है और जो उसकी सहायता 
करता हूँ, दोनो में अहिसा की दृष्टि से कोई भेद नहीं दिखाई पड़ता। 
जो आदमी डाकुओ की टोली में उसकी आवश्यक सेवा करने, उसका 
भार उठाने, जब्र वह डाका डालता हो तब उमकी चौकीदारी करने, 
जब वह घायल हो तब उसकी सेवा करने का काम करता हैं, वह 
उध्त इकती के छिए उतना ही जिम्मेदार है जितना कि ख़ुद वह 
डाकू। इस दृष्टि से जो मनुष्य युद्ध भे घायछों की सेवा करता है, वह 
युद्ध के दोषों से मुक्त नहीं रह सकता।” 

उपर्युक्त वित्रार बिलकुल सही है। अतएव कहना पड़ता है कि 
गाबी जी को अबनी उन सेवाओं के सम्बन्ध में कुछ भी भ्रान्ति नही 
थी। वे इस वात को अच्छी तरह जानते थे कि उनका आचरण उनके 
हृदगगत सिद्धान्त के विलकुछ विरुद्ध था। फिर भी उन्होने अपने विचारों 
की परवाह नही की और ब्रिठिश्ष साम्राज्य की कल्पित प्रतिप्ठा को 
कायम रखने के प्रयत्त में उनका सर्वथा वलिदान कर डाला । वह भी 
एक वार नही, अनेक वार। राजमिष्ठा अपनी मर्यादा को पार कर गई। 
इस निष्ठा ने एक सिद्धान्त-ओ्रेम्नी महापुरुष के सार्वजनिक जीवन की 
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क्रारा के ईहह वर सरेद बे हि क्री गध दिया! गागिरा 
व8! बेरा छरा य। 

गोजर बोर अहफा क वालाहडी में राशी गम प्रेरि शोर? 
गायी भी हित ससा और तिग शयाभा। मे शरीर हुए, था एम दा 
बुरे है। हिरे थो अध्ा मे राधा-विद ्रमों गोवी भी गे इस था! 
ही ताजा वो जो गाली थी की पं मजा वी बिंदारी शा का 
फ़रो मे थे कम थे कम नीमसें और वी ने बह गे। तेरी शशीदा 
को सोती उन कर मे जैसी ही ४५ रहें भी। परग प्योरि ॥ नीिग/ा 
के प्रशाध वो विश भी मर्द हर रिया । 

बराप में डाई हिल गई। उसे झमप गांधी जी बिटादा मे थे हौर 
हलिवन्जाडिका के [छाप श्पन से बाहर भे। 2ग शोर मे अरपी 
विद्वारा के वुगार बराने में पूरे रधाश थे। 

निष्किय प्रीरोध ((5व #का।र) मे मरी, श्वनि- 
पूर्ण उगहयोग तो कम से कम थे कर ही सशो थे। गदि थे सूगतीय 
मुद्ध में उशगी। की रौ ओो, यों उा दिये उने सेंसर था महत्त 
इतना पदाटाट़ा नहीं था कि व्िदिध दश्नीतिक उनानी आयशा वे ठिए 
उसे रोषो छहराने फ्री परपाह्ट बरों। रपये गोभी जी इस बात 
को ने समझे पाये हे, ऐसी बात नही ८। आविश्यागी पश्न ने उनें 
और भी कई बात सुभझाई। पर, महात्मा जी की अप्रनिम राजनिष्ठा को 
वे ने पट सऱी। 

विखायत में उम समय जो टि्दुस्पानी जोग सती थे, उनकी ए 
समा हुईं। उसके सामने गायी जी ने पपना यह मत प्रकट तिया हि 
विल्ायत में रहनेवाल़े हिल्ुस्थानियों को इस छड्ाई में प्रिटिय सासाज्य 
को सहायता करनी चाहिए। छोगो ने इस मंत्र का विदेध किया। 
संग्राम में योग देनेवालें भारतीय और प्लिटिय सतिपादियों में नैतिक 
दृष्टि से जो अन्तर था, वह भी दिसाया गया। परन्तु गाधी जी को 
ये बाते न जेंची । उस समय प्रिटिश बासन-पद्धति की उपसोगिता और 
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ब्रिटिश राजनीतिज्ञो की नेकनीयती पर उन्हें पूरा पूरा विद्वास था। 
परल्तु ऐसे कई लोगो के हृदय से यह विश्वास उन दिनों भी उठ चुका 
था जो कि गाधी जी के समान ही सभ्य और दूरदर्शी थे । 

जो हो, इस वार भी राजनिष्ठा ने महात्मा जी के हृदय से अहिसा- 
धर्म को अर्द्धेचद्व दे दिया। विरोध की परवाह न करके उन्होने स्वय- 
सेवकों के लिए उपस्यित भारतीयों से अपील कर ही दी। कुछ नाम 
भाये। लाडे ऋ के पास सेवा-स्वीकार के लिए बाकायदा अर्जी भेज दी 
गई । प्रार्यना की सुनाई हो गई और ब्रिटिश अधिकारियों ने इस वात 
के लिए अहसान माना कि गाघी जी के नेतृत्व मे हिन्दुस्थानियों ने ऐन 
मौके पर साम्राज्य की सहायता करने की तैयारी दिखाई। 

गावी जी के कई अहिंसा-प्रेमी मित्रों को उतकी यह साम्राज्य- 
सेवा पसन्द नहीं आई। दक्षिण-आफ्रिका से मिस्टर पोलक का एक तार 
आया। उसमे उन्होने प्रबल किया था, “आपका यह काम अहिंसा- 
सिद्धान्त के खिलाफ तो नही है ?” पोलक साहब इस वात को जानते 
थे कि गाघी जी ने अपने मतोमाव के विरुद्ध वोबस्सग्राम में 
साम्राज्य को सहायता पहुँचाई थी। फिर भी इस वार उनकी यह घारणा 
थी कि गाघी जी अपने सिद्धान्त पर आरूढ होगे और साम्राज्य के हिसा- 
काण्ड से कोई सरोकार न रक्‍खेगे। उन्हे क्या माढूम कि गाधी जी के 
हृदय मे साम्राज्य-निष्ठा का अरदीप पूर्ववत्‌ ही प्रज्वकित था। जिस विचार- 
सरणी का अवलम्व लेकर वोअर-सप्राम में वे शरीक हुए थे, उसी के 
अनुप्तार इस वार भी योग देने के लिए वे कटिबद्ध हो गये। पर 
यह नही भाछूम होता कि पोछक के उस टेढ़े प्रइ का महात्मा जी 
ते क्या उत्तर दिया ! 

इस युद्ध में योग देने के पक्ष में उन्होंने कुछ दलीले आत्म-कया 
में दी है । उत सब पर हम असहयोगअकरण में अपने विचार प्रकट 
करेगे। इस अध्याय में तो हम इतना ही सिद्ध करना चाहते है कि 
गावी जी के हृदय मे राजनिष्ठा की जड़ कितनी गहरी घुसी हुई थी । 
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जो बलोकिक आचरण-वरू से सम्पन्न होकर सिद्धान्त-श्रेमी भी हो और 
जो अपने प्रिय विचारो के अनुसार काम करने में अपने प्राणो की भी 
परवाह न करता हो, ऐसा मनुष्य यदि राजनिष्ठा से प्रेरित होकर अपने 
चिरपोषित सिद्धान्त का वलिदान कर दे, तो उसकी निविकल्प राजभक्ति 
के सम्बन्ध में तिलछमात्र भी सन्देह की गृजाइश नहीं हो सकती। 
साम्राज्य के अ्रति महात्मा जी की निष्ठा इसी कोटि की थी। वह 
उसके जन्मगत कौदुम्बिक सस्कार की विशेषता थी। इसी कारण दक्षिण- 
आफिका के दूषित और दमन-पूर्ण वातावरण में भी वह कुठित न हो 
सकी । अनादर और यत्रणा की भट्ढी में पडकर वह जली तो नहीं, 
कदाचित्‌ और भी निर्मेठ हो गई। बडे लोगो के हृदय की गति विचित 
होती हं। 

केवकू विलायत में ही खव्पट करके महात्मा जी सन्तुष्ट न हुए। 
हिन्दुश्यान पहुँचकर भी उन्होंने रेंगहूटों की भरती में दिलचस्पी ली । 
वाइस्तराय की सभा मे वे निमत्रित हुए। समा में गाधी जी ने जिस 
प्रस्ताव का समर्यन किया, उसका आशय था कि इस युद्ध में साम्राज्य 
की सहायता करना प्रत्येक हिन्दुस्थानी का कर्तंव्य-कर्म है। विशेष मार्क 
को बात तो यह थी कि वाइसराय ने छोकमान्य सरीख़े प्रथम श्रेणी के 
नेताओ को सभा में वुछाया ही न था। यह वात महात्मा जी को खटठकने- 
वाली हुई। क्यो न हो, उन दिनो लोकमान्य तिलक हमारे राष्ट्रीय 
नेताओं के सिरमौर थे। किसी भी ऐसी सभा में उनका अनुपस्थित 
रहना किप्तो भो दृष्टि से वाडछत्तीय नही माना जा सकता था। देश 
उन्ही के पीछे था। राष्ट्रीय नेताओं के प्रति सरकारी दुलुक्ष्य की ओर 
लक्ष्य करते हुए महात्मा जी ने एक पत्र वाइसराय को लिखा। इस पत्र 
का साराश उन्होने आत्म-कथा में दे दिया हँ। 

पत्र से माछूम होता है कि छोकमान्य, एनी वेसेण्ट तथा जली-वन्धुओों 
के प्रति सरकारी अवहेलना के कारण गाघी जी की इच्छा सभा में 
उपत्यित होने की न थी। परन्तु वाइसराय से मुछाकात करने के वाद 
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उन्होंने अपना विचार ,बंदल दिया। अपनी राजनिष्ठा के वश्षवर्ती 
होकर उन्होने इस बात की भी परवाह नही की कि प्रथम श्रेणी के अन्यान्य 
राष्ट्रनेताओं के सहयोग के बिना में साम्राज्य की सहायता करने में 
सफल हो सकूँगा या नही। उनकी घारणा थी कि हिन्दुस्थान के शिक्षित 
समृदाय में यूद्ध के प्रति जो उदासीनता प्रत्यण्ष हो रही थी, वह साम्राज्य 
के आपत्तिकाल में सर्वथा अनूचित थी। समय पर अंगरेजों की 
सहायता करके उनकी भलमसाहत को जाग्रत करना और उनसे हिन्दुस्थान 
के लिए देनगीके रूपमे होमकूल लेना उनका उद्देश्य था। ब्रिटिश 
साम्राज्य के स्चालको की वेकनीयती पर उन्हें इतना अधिक विश्वास 
था कि लोकमान्य सरीखे नेताओं के सहयोग के बिना ही वे रेगरूटो 
को भरती में सलग्त हो गये । लेकिन जहाँ कही वे गये, छोगो में 
उदास्तीनता ही नज़र आई। वे लिखते है-- खेडा पहुंचते हीं वल्लभभाई 
ग्रह के साथ सलाह की। उनमें से कितनो को तुरन्त घूँट न उतरी। 
जिन्हे यह वात पसन्द भी पडी, उन्हे कार्य की सफलता के बारे में 
सेल्देह हुआ। जिस वर्ग में से मरती करनी थी, उस वर्ग को सरकार 
के प्रति कुछ भी प्रेम नही था। सरकार के अफसरो के द्वारा हुए कदवे 
भनुभव अभी ताजे थे।” 
इस सार्वजनिक अनास्था का परिणाम भी वहीं देखने में वाया । 
सेंड की लड़ाई में छोग मुफ्त में गाडियाँ देते थे। एक के स्थान में 
कई स्वय-्सेवक हाजिर हो जाते थे, मगर इस रेंगरूष्टी मामले में 
पैसा देने पर भी गाडियाँ दुलेभ हो गईं। गाडी न मिलने पर गाधी जी 
मे पैदक चलने का निश्चय किया। रोज बीस मील चलछते। भोजन भी 
ने मिलने का अच्देशा था, इसहिए खाने-पीने की सामग्री साथ रखनी 
पढी। देहात की सभाओ में छोग किसी तरह एकत्र तो हो जाते, 
पर ज्योही रेंगहठो के छिए अपील की जाती, छोग खिंसकने लगते थे। 
जो छोग वहाँ टिक जाते, उनमें से कुछ तो भुँकछाकर गावी जी 
से यह प्रदन कर वैठते--आप अहिसावादी होकर हमें हथियार हेने 
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को क्यो कहते है? सरकार ने हिल्‍्दृस्पान झा पया भला विया हैं, हि 
आप उसे मदद देने को कहते हूँ ? गांधी जी ऐ गास इस प्ती रा 
युक्षिपृर्प और समाधानकारक उत्तर ने नो उसे समय था, ने ध्यजे 
भी है । 

इन सर बातों की चर्चा यल्विचित्‌ विस्तार के साथ उसने यह सिद्ध 
करने के लिए की है कि महात्मा जी की सामाज्य-निप्ठा क्तिती गहरी 
थी। वह इतनी प्रवह्व थी कि लोफमत शो हमेशा आद की दृष्टि मे 
देसनेवाले गायी जी ने उमत समय इस बात की परवाह नहीं की कि 
छोग उनके व्यवहार को क्या समऊेंगे और हन्पात्य राष्ट्रलेलाओं वे मत 
के विरुद्ध एफ नये आगन्नुक को इस तरह देश के नाम पर काम देसले 
का क्या अधिकार है। कहने का साराश यह है कि झिन दितों राष्ट्र 
के अन्य गष्पमान नेताओं की श्रद्धा ब्रिटिय साझ्राज्य पर से सर्वया उठ 
चुकी थी, जिन दिनो खेडा के साधारण किसान भी इस वात तो 
समझ चुके ये कि वर्तमान सत्ताधारियों से उनका ह्सी भी तरह का 
हिंत सिद्ध होनेवारा नहीं है उन दिनो भी गाथी जी की राजनिष्ठा 
निशचछ वनी हुई थी। इससे वटकर उनकी राजभकिति का प्रमाथ और 
क्या दिया जा सकता हूँ ? 

गाधी जी की बाँलें अब खूल गई है। आाज उनकी वह पूर्व- 
परिचित निष्ठा चूर चूर होकर बिवर चुकी हूँ । धाज वे कट्टर अचहयोगी 
है। ऐसे राजनिष्ठ मनुष्य का बागी होना इस बात का प्रत्यक्ष मनाष 
है कि ब्रिविण सात्राज्य की बुराइयाँ अपनी सीमा को पार कर चूको हैं । 


अध्याय २१ 


ब्रह्मचय्य 


वर्षाश्रम-पर्म की रचना भारतीय सभ्यता की एक ऐसी विशेषता 
है, जो मर्वया अध्वितीय हूँ। इस देश के प्राचीन आचार्यों ने हिन्दूनसमाज 
की रचना के लिए मानव-दरीर को ही आदर्ण माना था। मनुष्य के 
परीर में मिर, हाथ, पेट और पैर--हसे चार अवयव होते है, जिनके 
छोर उसका जीवन-निर्वाह होता हूँ। मनुष्यों के सम्बद्ध समुदाय को 
हो ममाज कहते हैँ। अतएवं एक मनृप्य की जितनी आवव्यकताये होती 
है, उनके अतिरियत समाज को और भी किसी वात की जरूरत नहीं 
होदी। इसलिए मानव-ममाज-हपी विराट पुरुष के निर्माण में सिर के 
स्थान पर ब्राह्मण, वाहुओ के स्थान पर क्षत्रिय, पेट के स्थान पर वंध्य 
वौर पैरो के स्वान पर शूद्र वर्ण की रचना की गई। इस तरह प्राचीन 
भाचायों ने हिन्दूसमाज के चार वर्ण-विभाग छोगो के गुण-धर्मादुमार 
कियि। परन्तु इतना कर चुकने के वाद भी उनका काम अबूरा ही 
रहा। जिस तरह उन्होंने समाज के चार विभाग किये, उसी तरह 
मनेष्य-जीवन को भी उन्होने ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, वानप्रस्थ और सन्यास, 
ऐसे चार आश्रमो में विभक्त कर दिया। इस प्रकार वर्ण-व्यवस्था के साय 
भाश्रम-वर्म जोडकर समूची व्यवस्था का नाम उन्होंने वर्णाश्रम- 
वर्म रला। 

प्रस्तुत अध्याय में हमें न तो चार वर्णों से मतूव है, न फिर 
गृहत्य, बानप्रस्थ अथवा सम्यास आश्रम पर ही विचार करना है। 
हम यहाँ पर केवल ब्रह्मचयं के महत्त्व पर ही कुछ प्रकाण डालना 
चाहते है। जीवन का यह सबसे पहला आश्रम हैँ। शरीर और मन-वृद्धि 
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की परिषक्‍्वता प्राप्त करने के लिए ही इसकी रसना हुई हैँ,। जीवन 
में शरोर हो धर्म का आदि साधन है। गरीरमाय रानु धर्मगावनम्‌। 
शरीर और मन दोनों का आधार-आवेय सम्बन्ध है। थताएव स्पम्य 
शरोर में ही स्वस्थ मन की सम्भावना रह सती है और स्वस्थ मन 
में हो सप्ोगुणी विचारों का निवास सम्भव हूँ। बिचारों फ्री पविमता 
हो धर्माचरण का एकमात्र साधन हैं । इस नरह पाठक देखेंगे वि स्वस्थ 
शरीर और शुद्ध मन--दोनों की सम्मिछित गहायता धर्मेगालन के 
हिए अनिवायं है। ब्रह्मतर्य इन्हीं आवश्यकताओं की पूर्ति करता 
है। इसी कारण यह आश्रम धामिकता ऊना प्रधान स्तम्म माना जाता है। 
ब्रह्मचर्य के ययोचित पालन पर ही उतर तीनो जाश्रमो को मफ्लता 
निर्भर रहती है। जीवन-यात्रा के लिए भावश्यक शरीर-मम्पत्ति का 
जिसने सचय नही किया और बूद्धि को विद्याजन के द्वारा विमछ और 
विचारवान्‌ नहो बनाया, वह गृहस्थाक्षम का यफ़द गसालक +दापि 
नही हो सकते और जो मन प्य गृहस्थी में कामयाय नहीं हो सकता, उसकी 
वानप्रस्थ और सन्यास-धर्म के पालन में सक्षम होना सम्भव नहीं है। 
अतएव यह सिद्धान्त बिलकुल स्पष्ट है कि ब्रह्मचर्य पर ही सफ़ल जीवन 
को स्थायी बुनियाद डाली जा सकती है। इसी कारण इस प्रारम्मिक 
आश्रम की महिमा हिन्दू-धर्म-शास्नों में बहुत गाई गई हूँ! इस देश 
में ब्रह्मचयं की प्रतिष्ठा एक दूसरे कारण से भी बढ़ी हुई है। हिन्दुस्थान 
प्रीष्म-अवान देश है। उष्ण जलवायु में प्राणी स्वभावत उतने दी्घ॑जीवी 
नही हो सकते, जितने कि शीतअपान देशों में हुआ करते है । अतएव 
भारतवर्ष सरीखे देश में यदि लोग दीर्घायु होता चाहे, तो उल्हें 
अपने जीवन के पूर्व-काल में बड़ी सावधानी से शक्ति-सचय करता 
चाहिए। तम्री प्राचीन आर्यो का आदर्श पूरा हो सकता है। वह आदर्श 
है---जीवेम शरद दातभ'। 

अब हमारे सामने यह प्रइन उपस्थित होता है कि मलृष्य को 

सौ वर्ष जीने की इच्छा हो क्यों करनी चाहिए। इस प्रद्न के उत्तर 
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में हमे इस वात की भी जानकारी हो सकेगी कि समाज-शास्त्र की 
दृष्टि से ब्रह्मचर्य स्वयं एक ध्येय है या सफल जीवन का साधन-मात्र 
है। फिर यह भी जानता होगा कि सफल जीवन किसे कहते हैं। क्योकि 
जब तक हम जीवन की सफलता का स्वरूप निश्चित न कर सकेंगे, 
तब तक हम यह समझ हो न सकेगे कि सफल जीवन के उपयुकत साधन 
क्या है और उसमें ब्रह्मचर्य का कौन-सा स्थान हैं । अतएव सबसे पहले 
हम इसी वात पर विचार करे कि जीवन को सफलता किसे कहना चाहिए। 
मनुष्य एक सामाजिक जीवधारी हैं। उसका जन्म, छालन-पालन 
तथा शिक्षा-दीक्षा सव कुछ समाज के अन्दर ही होता हैँ । अत्तएव उसकी 
शारीरिक तथा मानसिक रचना समाज के द्वारा ही सम्पादित होती 
है। समाज के प्रभाव से शून्य मनुष्य की कल्पना ही नही हो सकती। 
भेडियो के माँद में पछ्े हुए वालकों का वर्णन जिन छोगों ने पढा 
होगा, उन्हे यह बताने की जरूरत नहो कि मनुष्य अपने मनृष्यत्व के 
लिए जन-समाज का किंतना आभारी हँ। उसकी भाषा, वेष-भूषा, 
रहन-सहन, विचार-भाण्डार तथा जीवन-लक्ष्य सभी कुछ उसे देनगी के 
रुप में समाज से हो प्राप्त होते है । इसी लिए कहना पडता है कि मनुष्य 
जन-समाज का जन्मसिद्ध ऋणी है। इस ऋण से मुक्त होता उसका 
परम से परम कर्तंव्य है। हिल्दू-धर्म-गास्त्रो ने प्रत्येक मनुष्य के लिए 
तीन प्रकार के ऋणो की व्याख्या की है, देव-ऋण, ऋषि-ऋण और पितृ- 
ऋण। हमारे शारीरिक तथा मानसिक संस्कारों की रचना में हमारे 
आराध्य देवता, आचाय॑ तथा पूर्वजों का ही योग रहता है । 
देवता हमें आश्ञीर्वाद देते हूँ । ऋषियों और आाचार्यों से 
हमें ज्ञान-साहित्य प्राप्त होता हैँ और हमारे पूर्वण तथा 
माता-पिता हमें जन्म देकर हमारा छालननपालन करते हूँ । 
इन तोनो के सयुक्त उपकार से ही हमे मनुष्यत्व प्राप्त होता है । 
अतएवं इन उपकारो के बदले सेवा के रूप में यथा-शक्ति कुछ न 
कुछ अपंण करना प्रत्येक कर्तव्य-यरायण मनुष्य का सामाजिक धर्म हैं। 
फा २१ 


( हेरर ) 


देवताब ने पूजा-अ्चन तया यज-याग-ह्वारा, ऋषियों से शानअमसार्द्ारा 
तथा पितरों से सुयोग्य पुत्र-दान के द्वारा हम उम्टण हो सकते है । इसो 
को हम आज-कल की भाषा में समाज-सेवा तथा सामाजिक ऋण ते मुक्त 
होना कहते हूँ । 

मनुष्य एक व्यक्ति है ही, परन्तु उसका सारा जीवन तथा 
जाचार-विचार इतने समष्टिगत हूँ कि हमारी समझ में नहों आता कि 
उप्का वैयक्तिक जीवन हम किसे कहे। सार का निक्ृष्ठ से 
निक्ृष्ठ मनुष्य भी बपने छडके-वच्चे, स्त्री, माता-पिता, वन्यु-वान्यव 
तया कुद्म्ब-परिवार की चिन्ता में इतना सरूग्त रहता हूँ कि त्वय अपने 
लिए नोचने-विचारने की या तो उप्ते आवश्यकता हो नहीं रह जाती था 
फिर उसे अवकाश ही नहीं मिलता। वाल-बच्चों के लालनब्पालव 
तथा कुंदुम्बयरिवार को भल्‍ाई में हो स्वयं उत्तकी भाई सम्मिलित 
रहती है। उनके सुख में हो उत्ते प्रय्नता होतो है और उनके सन्ताप 
से वह स्वयं सलप्त हो जाता है। यह दो सत्तार के सर्व-त्त घारण छोगों 
की वात हुई। यदि भनुष्प नुगिक्षित, उदार और उच्च श्रेगी का 
हुआ, तो अन्तर इतना ही पडता हूँ कि उसकी सेवा का क्षेत्र वहूत व्यापक 
ही जाता है । ऐसे मनृष्य के लिए समष्टिगत चिन्ता एवं सछग्बता और 
भी बढ जातो है। उत्ती अनूपात में उसका व्यक्तिगत हिंत-चिन्तन और 
भो कम हो जाता है । गाधी जो के समान महापुरुषों का च्यक्तित्व 
तो समाज-मेवा में पिछोन हो हो जाता हैं। कहने का अभिषाव 
यह है कि मनुष्य चाहे साधारण श्रेणों का मसारी हो या अस/घारण 
कोटि का महात्मा हो, दोनो हालत में उसका व्यक्तिगत जीवन या तो 
अपने वाछ-बच्चो के पालन में या लोकन्सेवा में समर्पित रहता है। 
यही वस्तुस्थिति है और यहो मानवोचित घर्मं भो है । ययथाये में मनुष्य 
अपने लिए नहीं, वरन्‌ दूसरों के लिए जीता है। इस वाक्य के दुसरो' 
भक्द में वर्य की जो व्यापकता है, वह मिन्न-मिन्न मनुष्यों के लिए भिन्न- 
सिन्न हुआ करतो हूँ। बस इतना हो अन्तर है और कुछ वही। 


( ३२३ ) 


जन-समाज मे प्रत्येक मनृष्य का जीवन इतना समाविष्द रहता हैँ 
कि वह चाहे किसी भी अवस्था में हो, उसका प्रभाव आस-पास के छोगो 
बर अवश्य हो पडता है! यदि वह स्वस्थ और प्रसन्न हुआ, तो उसके 
साथ रहनेवाले भी सुश्ी रहते है । यदि वह रोगी हैँ, तो उसकी अस्वस्थता 
का परिणाम दूसरो पर भी पडता है। यदि वह नेक है, तो उसकी 
सज्जनता औरो के लिए हितकर होती हैँ। यदि वह चोर, जुबआाडी 
और दुराचारी है, तो उसका उदाहरण अन्यान्य छोगो के छिए बुरा 
होता है, क्योकि जन-समाज में दुर्गूण तो सकामक रोग के समान फ़ैल्ते 
है। अतएव भनृष्य का ऐसा कोई आचार नहीं और विचार नहीं, 
जिसका प्रभाव दृश्य या अदृश्य रुप से जन-समाज पर न पडता हो। 
इसी लिए हमारी यह निश्चित धारणा है कि मनृष्य के लिए 
“वितिगत जीवन' साम की कोई अवस्था ही नहीं है। उसकी सारी 
कर्मप्यता या तो परिवारगत रहती हैँ या समाजगत। यदि महात्मा 
गाी के समान कोई बहुत बडा आदमी हुआ, तो उसकी क्रियाशीछता 
झमाजगत हो जाती हूँ । 

मनृष्य-जीवन को इस सामाजिक परिस्थिति पर विचार करनेवाले 
को यह सहज ही प्रतीत होगा कि जिस विघाता ने मनुष्य को समाज से 
इतना सम्बद्ध बनाया हैँ, उसकी मंशा भी यही है कि आदमी समाज- 
सेवा में ही अपदी सारी शक्तियों का सदुपयोग करे । इसके अतिरिक्त 
उसके लिए धर्म का कोई दूसरा स्वरूप ही नहीं हो सकता। देवताओं 
के ऋण से उस्ते मुक्त होना है, इसलिए वह भजन, कीर्तन एवं यज्ञ- 
याग के द्वारा जन-समाज़ में देव-निष्ठा का उदाहरण खख्ले। ऋषियों 
से उऋूण होने के छिए वह स्वय विद्योपाजैन करे और छोगो में शान 
का प्रकाश फैलावे। पितरों के ऋण में मुक्त होने के लिए वह ब्रह्मचर्य 
के द्वारा उचित समय तक शारीरिक तया मानसिक. श्षक्तियों का सचय 
करे और तलदचातू गृहस्थी में प्रवेश करके सुबोग्य सन्‍्तान पैदा करे 
और अपने बाद अपने स्थात पर वश-परम्परा को सुचाद रूप से चलाने 


( 3२४ ) 


के डिए एंना मुप्ोग्य प्रतिनिधि पुत्र के रूप में छोड जावे, जो अपने 
पूर्वजों के कोतिअसार में सहायक हो। जब तक मनुष्य संवभ, सदा 
चार तथा ब्रह्मचर्य के वल पर अपने से योग्य स्तन को जन्म नही 
दे सकता, तव तक पितरो के ऋण से वह मुक्त नहीं हो मकता। देवताओं 
और ऋषियों के ऋण से छूट जाना अपेक्षाकृत सरल है। परल्तु पितरों के 
कर्ज का वो मन्ृष्य के लिए बहुत भारी होता हूँ । प्रत्येक कर्ततव्य-निष्ठ 
मनृष्य के लिए देवोपासना तथा जाननवार करना बिलकुल बक्य 
है, परन्तु अपने से योग्य अयवा अपने ही समान पृत्र पैदा करता उतना 
ही सम्भव और घक्प नहीं हो सकता। उसके लिए अतण्ड ब्रह्मचर्य तथा 
घर्म-निय्ठा का अवरूम्व चाहिए। 

परमेश्वर स्वय लोक-मग्रहशील है। वह संसार तथा जन-लमाज 
के अन्त नहों, विकास चाहता है। सृप्टि को बहल्यावस्या से आज 
तक का इतिद्दास प्राणि-समुदाय के विकास का हो इतिहास हूँ। जीवन- 
विक्वात्त को सोगान-परम्परा का ही आश्रय लेकर जींवात्मा को परमात्मा 
तक पहुँचना हँ । बतएवं जब तक खनिज-योनि से वनस्पति जीवन बट- 
कर न हो और वनस्पति-योनि से प्राणि-जीवन अधिक विकमित से 
ही प्राणियों में मनृष्य श्रेष्ठ न हो और मनुष्य-समाज में पहलो 
पीठो से हूतरों पोढ़ो अधिक सभ्य, सदाचारो और सुस्त ने 
हो, तव तक विकास का प्रवाह निर्वाव गति से अपने अन्तिम लक्ष्य 
की ओर वढ हो नहीं सकता। अतएव सृप्टि-विकास की इस नंत्त- 
गिक प्रगति में ब्याभ्क्ति योग देना प्रत्येक विचारवान्‌ मनृष्य का 
कर््तव्य-कर्म है। 

इस प्रकार पाठक देखेंगे कि समाज-धास्त्र और विकासवाद दोनो 
की दृष्टि से जन-यमाज का उत्कर्ष-साधन ही मनुष्य का एकमात्र धर्म 
है। इस धर्म का ययोचित पालन वह्‌ तभी कर सकता हैँ. जब अपने 
से वढकर सम्य, गिन्चित और सदाचारशील पीढ़ी का निर्माण करे। 
भ्रत्पेक पिता के लिए इससे अधिक गौरव को वात और क्या हो सकती 
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है कि उम्का पुत्र उससे भी विद्येष सुयोग्य तथा सदाचारशील हो। 
इसके विपरीत यदि पुत्र पिता से घटिया निकला, तो पितृत्व की 
निष्फठता जन-प्माज के लिए महान्‌ अन्यंकारी सिद्ध होती है। जिस 
समाज ने हमें जन्म दिया, शिक्षा-दीक्षा दी और समय वनाया, उसे 
यदि प्रत्युपकार के रूप में हम एक ऐसा भात्मज नागरिक न दे सके, 
जो कमर से कम हमारे ही समान कर्तंव्य-निष्ठ समाज-सेवक हो, तो 
इसमे बढ़कर परिताप का विषय हमारे लिए कुछ भी नहीं हो सकता। 
इत् महत्त्वपूर्ण उत्तरदायित्व को पूरा करने में वही मनृष्य समर्थ हो 
सकता है, जिसने अपना पूर्व जीवन विमल ब्ह्मच्म मे व्यतीत किया हो। 
इस दृष्टि से पाठक अतायास समझ सकेंगे कि ब्रह्मचर्भ ससार के 
अधिकाश छोगो के लिए स्वतत्र ध्येय नहीं हो सकता। वह एक सावन- 
मात्र है उ्त सफल गृहस्थी का, जिसके द्वारा हम समाज की सच्ची सेवा 
कर सकते है । 

ब्रह्मवर्य और गृहस्थ-जीवन दोनों के योग से हो हमारे मनुष्यत्व 
का निर्मण होता है। ब्रह्मचयं से हमे शरीर-पम्पत्ति और विचार" 
शक्ति प्राप्त होती है, हमारे शरोर और मस्तिष्क परिपक्व होते है। 
गृहस्थी से हमें सहृदयता मिलती है, हृदम के सस्कार शुद्ध और उदार होते 
है। ययायय॑ में गृहस्‍्यी हमारे पीरप की पाठशाला हैं। अपने बाल- 
बच्चो के छिए हमारे हृदय में जो स्वाभाविक स्नेह ज।ग्रत होता है, 
उत्ती निष्कपट भावना का अनुभव ही हमे ससार के अत्यान्य बच्चो 
मे प्रेम करना सिखाता है। अपने कुदुम्ब के पालन-पोषण में सेवा-भाव 
की जिस निदचल् निष्ठा का हम अनुभव करते हैँ, उसी के आबार 
पर हो उत्ती भावना को अधिक उदार वनाकर हम छोक-सेवा करने योग्य 
वनते है। सच पूछा जाय तो गृहस्थी मनुष्य के लिए एक छोटान्सा 
सत्तार है। प्रत्येक समाज-सेवक को इस आश्रम में प्रवेश-रीक्षा 
देनो पड़ती हूँ। जो मनुष्य अपने कुटम्बन्यरिवार की चौकसी तथा 
देखरेख में अयोग्य सिद्ध होता है, वह छोक-सेवा क्या खाक कर सकेगा 


( हेरे5 ) 


जिनका हृदय सहन बौर स्वाभाविक अपत्य-तनेह से द्रवीभूत नही 
हुआ, उद्तमें प्रणि-सात्र के लिए प्रेम का आविर्नाव सम्भव ही कैसे हो * 
जिसने परिवार के दम-पाँच आदमियों के लिए बपने र्वार्े का 
परित्याय करना नह नीला, वह जन-समाज की निसस्वार्य सेवा के योग्य 
कैसे वे ? इतना स्वीकार करने के लिए हम तैयार है कि दोवार 
उदार नत्तकार के छोग अपनी पूर्व जल्माजित सहृदयता के आबार पर 
ब्रह्मचर्य में रहकर भो छोक-सेवा कर सकते हे। परन्तु सर्वसावारप 
लोगो के छिए गृहस्वों का जीवन ही समाज-्सेवा-सदन का सिहर 
हैँ। इसे पार करना हो चाहिए। हृदय की जिक्षा देनेवाली बौर स्वार्थ 
त्याथ को दोक्षा देनेवालो नृहत्वी जन-समाज के सर्व-स्ताघारण लोगो के 
हिए बनिवार्य है, छोक-संग्रह के लिए नितान्त बावश्यक है बौर 
सेवा-वर्म नें उत्तो्य होने के छिए छोटो-पी पाठशाला है। बतएवं लोक- 
उम्रह को दृष्टि से विवाह एक पवित्र और आवश्यक वन्वन है। इस 
बनने की सकता-सम्पादन करने के लिए ही वहाचर्य की जावश्यकता 
मानी गई है । 

भहाला जी ब्रह्मचय॑ के अनन्य प्रेमी हे। परल्तु उन्होने उसे दो- 
चार अपने समान महात्माओं क्ो दृष्टि से ही देखा है। इस वात पर 
उन्होने बुक्ति.पूर्वंक विचार नहीं किया कि जन-समाज के सार्वजनिक 
उत्पान में दया राष्ट्र-निर्माण में ब्रह्मचर्य का क्या उपयोग होना चाहिए। 
वे स्त्री-पुरुष के परिगद-बन्धन को दोनो के पतव का लक्षण समस्ते 
हैं। यह एक ऐसी बात है जो व्यावहारिक तया जैद्धान्तिक दोनो दृष्टियो 
से निर्मूल श्रनोत होती है। पाठक जता देखें, इस सम्बन्ध मे उनके क्या 
विचार हँ-- 

“अहिंसा के पालन क्ो ले तो उत्तका सम्पूर्ण पालन भी ब्रह्मवर्य 
दिना अथक्य हैं। अहिसा के अर्थ है सर्वे-व्यापी प्रेम । पुरुष का एक 
सप्ी को या स्त्री का एक पुरुष को अपना प्रेम उत्सगं कर चुकने पर उतके 
कमरे को देने के लिए क्या रहा ? इसका तो यह बर्च हुआ कि 
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हम दो पहले और दूगरे सब पोछे । पतित्रता स्प्रो पुएण के छिए और 
पलीगती पुरुष रुप्री फे लिए सर्वस्व न्यौछावर करने को मैयार होगा। 
इस प्रकार उससे सर्व-ब्यापी प्रेम का पाछन हो हो नहीं सकता। वह 
अमिद सृष्ठि को अपना जुट बना हो नहीं सकता, बयोकि उसके पास 
भाना हुआ नुटम्ब हूँ या तंयार हो रहा हैँ । जितनी उसमें वृद्धि होगी, 
सर्व्यापी प्रेम में उतना हो व्यापात उपस्थित होगा। हम देखते है 
कि मारे जगत्‌ में यही हो रहा हूँ । उसलिए अहिंसा-अत का पालन करने- 
वाला विवाह नहीं कर सकत्ता। विवाह के बाहर के विकार की तो 
बात ही कया २! 

उृक्‍त्र अवतरण में गाधी जी ने जो विचार प्रकट किये है, उनसे 
पह नहज हो प्रतोत होता हूँ कि वे जन-ममाज के लिए नही, वरन्‌ दो-चार 
बष्यात्मनिष्ठ महात्माओं के छिए हो मार्ग-प्रदर्शन कर रहे है। हमे 
बह मानने में कोई आपत्ति दिखाई नहों देनी कि अहिंसा का अर्थ सर्व- 
व्यापी प्रेम्त हो सकता हूँ । परन्तु क्या विश्व-प्रेमी होने के लिए मनुष्य को 
ब्रह्मचारी होना ही चाहिए ? वया अपने स्त्री-अच्चो से प्रेम करनेवारा 
मनुष्य जन-पमराज का प्रेमी नहों हो सकता ? क्या विवाह-सम्वन्ध 
मनुष्य को परमार्थ-अ्रप्ट कर देता है? क्‍या हृदय की प्रेम-भावना 
भी कोई ऐसो चोज है, जो एक को देने के वाद दूसरों के लिए शेष 
नहीं रह जाती, चुक जाती है? 

स्वामी रामतीय्य से एक वार उनकी घम्मपत्नी ने पूछा “भहाराज, 
भप जब परिभ्रमण करनतें हूं, तब आपको भेरी याद कभी आती है ?” 
स्वामी जी ने उत्तर दिया नहीं ! पत्नी ने पूछा, क्यों? आपको मेरी 
याद क्यों नही आती ? इस प्रइन के उत्तर मे उस प्रणय-शील सन्यासी 
ने हंसकर कहा, प्रियतमे, में तुम्हे कभी भूछता ही नहीं, फिर 
पुम्हारी याद की सम्भावना कैसी ? मनुष्य याद तो उसी बात की 
करता हैँ, जिसे वह कमी भूछ जाता हैँ । स्वामीजी विद्व-प्रेमी थे। 
वे आत्मानम्‌ सर्वभूतेपु सर्वभूतानि चात्मनि' देखने के अभ्यासी थे । 
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हेकिन फिर भी उनके हृदय मे उत्त देवी के लिए स्थान सुरक्षित था, जिसके 
साथ वे परिणव-वन्यत में वेंध चुके थे । स्वामी विवेकानन्द जिन 
दिनो परिब्राजक थे, उन्हें खबर मिली कि उनकी माता बीमार ह। 
माता से मिलने के लिए वे वेचेन होगये। किसी ने उनसे कहा, 
स्वमो जो, आप तो समार-विरत सन्‍्यासी हैं, आपको ऐसा अवीर 
नहोना चाहिए। इस पर स्वामी जी ने उत्तर दिया “भाई मेरे, जित 
सन्याप्त में स्नेहमयी माता के लिए प्रेम की गुजाइश नही है, उम्र सत्याम 
को में गदो नाली में फ्रेंक देने को तथार हूँ” । इन दोनों महापुरुषों के 
इन वनों से यह पिद्ध होता हैँ कि कुटम्ब तया परिवार का प्रेम विशव- 
प्रेम का वाधक नही, साधक होता है। यह दूसरों वात है कि स्वार्थी 
मनुष्य अपने प्रेम की परिसमाष्ति अपने स्प्री-बच्चों में ही कर डाले ! 
यह तो गृहस्य-जोवन का प्रत्यभ दुश्पयोग है । गृहस्थी का विधान 
विवाता ने इत्तलिए नहो किय। कि मनुष्य स्वार्थी होकर अपने वाल-बच्चो 
मे हो सारा ससार मान छे और जन-पमाज से कोई वास्ता न रखे। 
गुहस्थ-जीवन तो स्वार्य-त्याग और प्रेम को प्रारम्भिक दीक्षा देनेवाला 
एक महत्त्वपूर्ण क्षेत्र है। (909 फ०हग8 ४४ ॥07० बाली 
मेंगरेज़ो कहावत हमारे इसी आशय का समर्थन करती है। दया और 
प्रेम के भाव पहले-पहल गृहस्व-जीवन में हो जाग्रत होते है। यही 
से उनका प्रारम्भ होता है । परन्तु ध्यान इतना रहे कि उन भावों की 
अच्त भी वही न होता चाहिए । प्रेम का भाव घर में जन्म के और 
लेकर गृहस्थी की परिवि के बाहर जन-समाज में व्याप्त होता जावे । 
प्रेम को वेलि गृहस्थी मे हो लगाई जाती है और पश्चात्‌ पल्लवित 
होऊर वह वाहर फैलतो हूँ । मानवी विकास का यही एक राज-मार्ग 
हूँ । इसके विपरीत गाधी जी की यह धारणा है कि एक दूसरे के लिए 
अपन, प्रेमोत्सर्ग करनेवाले स्त्री-पुरुष विश्व-प्रमी नही वन सकते। 
केकिन विद्व-प्रेमी बनना कोई आसान वात तो है ही नहीं, न फिर 
विश्व-प्रेम को अपने हृदय में छेकर कोई जन्म ही छेता है । प्रेम की 
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सर्वे व्यापकता तो म/नव-हृदय की उच्चतम अवस्था है। इतनी उदारता 
तो मनुष्य जन्म-जन्मान्तरों के अविराम प्रथल के बाद ही धारण 
कर सकता हैँ। ससार का साधारण मनृष्य कई छोटे-बडे क्षेत्रो मे अपने 
प्रैम के बीज वोता हुआ, ओर उसकी निसस्‍्वार्थता और व्यापकता से 
शरने शने अधिक,बिकर सुप्स्कृत होता हुआ अन्त में विद्व-प्रेमी होने 
का अधिकारी हो प्कता हैं। साराश यह कि विदवव-प्रेम का वीज-वपन 
कुटम्ब-लेह में हो होता है, अन्यत्र कही नहीं । परिवर-प्रेम से अन- 
भिन्न कोर। ब्रह्मवारी इस वात का भर्म क्या जाने कि पुत्र को कष्ट 
से कराहते हुए देखकर पिता के हृदय में यन्त्रणा का कैसा मर्म-मेदी 
सखन होता हूं | उसे इस्त बात का अनुभव कैसे हो कि पुत्री के लिए माता- 
पिता का कैसा निर्मल ओर निस्वार्थ प्रेम हो सकता है और जिसे जन्म 
देकर लाड-प्यार से पाल), उतते किसी दूसरे के हाथ सौपते समय नि स्वार्थ 
स्नेह की कैसी मर्मान्तिक मनोवेदना होती है । जिसने स्वाभाविक पत्नी- 
प्रेम का अवकूम्ब लेकर आत्मोत्सर्ग करना नही सीखा, वह दूसरो के 
लिए कितना स्वार्य-त्याग कर सकेगा ? इसी कारण ससार के सर्व- 
साधारण को व्यावहारिक वेदान्त की शिक्षा देते हुए स्वामी रामतीर्थ 
कहा करते थे--'प्यारे, परमात्मा की तलाज्ञ में घुम कही दूर कदापि 
ने जाना, परमेद्वर के दर्शन तुम्हे घर ही में होगे। देखो, वह 
तुम्हारी धमं-पत्नी के दो बडे बडे करुणापूर्ण नेत्रो के ज़रिये भाँक 
रहा है। देखो, परमात्मा के स्वरूप को पहचानो, वह तुम्हारे सरल 
दुध-मूंहे बच्चे के रूर मे किलोलें करता हुआ जेगूठा चूम रहा है ।' सच 
हैं, यदि मनृष्य को अपने स्त्री-बच्चो में परमात्मा के दर्शन न हुए, तो 
उसका अन्यत्र मिलना दुर्लभ है । 

कहने का साराश यह है कि विवाह-वन्धन वन्धन नही, मोक्ष का 
सिहद्वार है । विधात। ने गृहस्थी की रचना इसलिए नही की है कि 
बह मूक्ति का वाघक हो । वह तो ईइ्वर-प्राप्ति का सहायक और 
मानव-श्रेम का उद्गम-स्थान है। अखिल विह्व को अपना कुटम्व बना लेना 
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बहुत उत्तम वात हूँ। पर जिस मनृष्य को स्वाभाविक और सीमित कुटुम्ब- 
प्रेम का अनृश्वव हो नहीं, वह समूचे जन-समाज मे छुदुम्व की भावता 
* किस हृदय से आरोपित कर सकता है ? हम इस बात को मानते 
हूँ कि ससार के अधिकाश लोगो का प्रेम कुटुम्ब-्परिवार तक ही परि- 
मित रहता है। परन्तु यह गृहस्थ-जीवन का दोष नही है, दोष है हमारी 
सकुचित स्नेह-दृष्टि का, जो परिवार के परे जाती ही नहीं। अतएव 
हमें इस वात को आवश्यकता हुँ कि हम जन-समाज को गृहस्थी का आशय 
ओर महत्व समभावे, ताकि विवाह-वन्धन को हेय मातकर छोग उसका 
तिरुकार न करें । ऐसे विचारो से जन-समाज मे बुद्धि-मेद एवं विचार- 
आति फैलाने को सम्मावना रहतो है। महात्मा जो के ब्रह्मचर्य बौर- 
स्त्रो-पुरुष-सम्बन्धो विचार हमे ऐसे हो प्रतीत होते है । 

पाठकदेखें कि इस सम्बन्ध मे महात्मा जो के विचार कैसे है --- 

“मभपे कहा जाता है कि यह असम्भव आदर्श है और में पुरुष तथा 
स्त्रो के भध्य स्वाभाविक आकर्षण का कुछ मूल्य नहीं समझता ! में 
इस वात में विश्वास करना अस्वीकार करता हूँ कि उपर्युक्त ऐंद्रिक 
दाम्पत्य-मस्वन्ध स्वाभाविक कहा जा सकता है । उस दशा में शीघ्र 
ही हम लोगो पर विपत्ति को वाद आ जायगी। भनृष्य और स्त्री के वीच 
स्वाभाविक सम्बन्ध भाई और वहन, माता और पुत्र अधवा पिता और 
पुत्री के मब्य आकर्षण हैँ । यह वह स्वाभाविक आकर्षण है जिस पर 
समर ठहरा हुआ है।” 

महात्मा जो स्थ्रो ओर पुरुष के भध्य स्वाभाविक आकर्षण को न 
माने, पर विधाता की सृष्टि में यह आकपण सूर्य के समान स्वय-सिद्ध 
और प्रत्यक्ष तो है हो। यह आकर्षण सृष्टि-विकाल के साधन में सृष्ठि- 
फर्ता का तहायक हूँ। स्त्री और पुरुष के दाम्पत्मन्रेम में इद्रियन्वासना 
का होगा कोई अनिवार्य वात नहों है । चलानोलत्ति के पद्चात्‌ 
वामना-मुक्‍्त होकर मो स्व्रो-पुरष एक दूसरे को पत्तियली-भाव से 
देव मड़ने हूँ । पति-पलो-भाव हृदय का सम्बन्ध है और वह सामाजिक 
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जीवन का मूठावार हूं । रप्री ओर पुरुष के स्वाभाविक आक्पण में ही 
जनेन्‍ममाज रूपी :मारत की बनियाद है । दोनो के बीच यदि आज 
विंग हो जाये , तो सामाजिक व्यवस्था दो दिन भी ने टिक सकेगी । 
गादी जी भाव, विता-पुत्रों तथा माता और पुत्र का सम्बन्ध 
स्वाभाविक मानने हैँ । परन्तु स्प्री-पुरुप का पत्ियत्नी सम्बन्ध उत्हें 
ब्रनावदी प्रनोव होता हैँ । यह धारणा हमे बडी विचित्र माझूम होती है । 
ययायें में स्त्ो-पुकूप का पति-यली-सम्बन्ध तो हमें सर्वोपरि स्वाभाविक 
मादूम होता है । हिल्यू-पर्म में परमेहवर के रूप की एक ऐसी भी कल्पना 
को गई हूँ, जिसमे आधा अग तो पुरुष का और अशथा अग स्त्री का 
है। उम्र 'अर्थजारोनटेश्वर' का रप कहते है। इस मौलिक कल्पना में 
स्तरी-पुस्प का सम्पन्ध भाई-बहन का नहीं है, न फिर पिता-पुत्री का ही 
है| माता ओर पुथ का सम्बन्ध तो उसमें कल्पित हुँ ही महीं। ईदिवर 
भेजा का उत्लादक ओर पालक भी हूँ । उसके ये दोनों कार्य स्त्री-पुरुप 
के स्वाभाविक पतियत्नी-भाव की प्रेरणा से ही सम्पादित होते हूं। 
इसी कन्यना के आधार पर हिदू-बर्म-आस्तों में स्त्री पुरुष की अर्धांयिनी 
मानी जाती हूँ । 

इसके सिवाय अबं-तारी-लटेश्वर की कल्पना में एक और अशय 
भी ठिपा हुआ हूँ। इस रुप से यदि हम स्त्री का या पुरुष का अर्घाग 
निकाल डाले, तो ईव्चर का स्वन्प ही अपूर्ण रह जाता है, थाने 
स्पोत्व ओर पुरुषत्त के समुचित मेल में ही परमेश्वर के स्वरप की 
इताह। ठीक उसी प्रकार स्त्री और पुरुष के न॑सगिक पति-पत्नी-तम्बन्ध 
में हो मानवो पृर्णत्ता को सम्भावना है । दोनो एक दूसरे के बिना अपूर्ण 
रह जाते हं । दोनो एक दूसरे से परिणय-वन्धन के द्वारा सबद्ध होकर 
पूर्ण मनृष्यत्व को प्राप्त होते है । अतएवं विवाह को पतन समझता भूछ 
है। वह पतन नहो, कल्याण का एक-मात्र साधन है। ससार के सर्व॑- 
सावारण छोगो का मत चचकू और विपयासक्त होता है। ऐसे छोशो 
को स्थिर-बित्त और कत्तंव्य-निष्ठ बनाने का एक-मात्र साधन विवाह- 
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बस्थत हैँ । ध्यात रहे कि यहां पर वन्यन' घब्द सयम के अर्य में ही 
अप्चहुत हुआ है । यदि करत्तंव्य-मिष्ठा और सयम का देनेवाला यह 
बन्धन न होता, तो न जानें कितने आदमी दुनिया में आवारा हो 
जाते। ऐसे विवाह-वन्धन से मुक्त लोग जन-समाज की सेवा तोौन करते, 
पर उत्पात जरूर मचाते। कई लापरवाह और नालायक आदमी गृहस्थी 
के उतरदामित्व में पडकर ठिकाने लग जाते हैँ और योग्य नागरिक 
भी वन जाते है । छोक-सग्रहगीरू विधाता की यह मशा भी प्रतीत होती 
हैँ कि स्‍्त्री-पुरुष, पति-पल्ली-भाव से विधिधूर्वक एक दूसरे को कर्त॑व्य- 
पालन में सहायक हो । इसी उद्देश्य की पूर्ति के छिए उस्तने दोनो के बीच 
स्वाभाविक आकर्षण भी पैदा कर दिया है । यह पिचाव प्रारम्भिक 
अवस्था में इद्रिय-जन्य और भौतिक होता है, परल्लु शर्न शर्ते वासना" 
शून्य होता हुआ। अन्त में विशुद्ध आध्यात्मिक भी हो जाता है । भौतिक 
शरोर के धारण करनेवालो के वीच प्रथम आकर्षण का साधन भौतिक 
हो हो सकता हूँ । आत्मा की पहचान तो कालान्तर में चिरमहवास 
और सहयोग से ही होतो है। महात्मा जी दूसरे स्थान पर इसी तथ्य 
को स्वीकार करते हुए कहते हू -- 

“विवाह स्त्री-पुरुषो के हृदयों को दूषित वासनाओं से शुद्ध कर 
देने और उन्हे ईदवर के अधिक निकट पहुँचाने का साधन हैँ ।* 

ज़रूर है, फिर उसे हम पतन का मार्ग क्यों मानें ? यदि विवाह- 
बन्धन स्त्री-पुरुषो के हृदयो को दूषित बासनाओ से शुद्ध करके उन्हे 
ईदवर के निकट पहुँचा सकता है, तो फिर वह छोक-सेवा तथा सर्वे" 
व्यापी प्रेम के मार्ग में व्याघात किस तरह पहुंचा सकता हू ? ध्यान 
रहे कि इस अध्याय में महात्मा जी के विचारों का जो पहला अवेतरण 
हमने दिया है, उसमें उन्होने कुटुम्ब प्रेम को सर्व-व्यापी प्रेम का वाधक 
बतलाया हूँ । कुछुम्व की रचना तो विवाह-मूलक ही होती है । इस दृष्टि 
से कुटुम्ब-सम्बन्ध और विवाह-सम्बन्ध दोनों पर्यायवाची शब्द है। 

महात्मा जी के स्त्री-पुरप-सम्बन्धी विचार छाल्स्टाय के सिद्धान्त से 


विलहुल मिलते-नुलते हूँ । परन्तु हाल्म्टाय के विचार हमे और भी 
श्रमात्मक प्रतीत हुए । पाठक कुछ * नमूने देखे -- 

“विवाह करने के पहले एक बार नही वल्कि सैकडे बार सोच छो, 
तय विवाह की बंटी में अपना पैर उालों । मनुष्य तभी मरना है जब किसी 
ज्याय से भी नहीं बच सकता | उसी तरह से मनुष्य को तभी विवाह 
फरना चाहिए जब वह किसी उपाय से भी न बच सके ।/ 

“जो छोग विवाह में बच सकते हूँ पर अभाग्य से विवाह कर छेते 
हूँ वे उद लोगो की तरह है जो पहे में बिना ठोकर साये हुए मुह के 
वल गिर पड़ने हूँ ।" 

"हुर एक मनृष्य को अपने भरसक इसी बात को कोमिय करनी 
चाहिए कि वह विवाह ने करें। छेफ़रिन विवाह कर छेने पर उसे 
चाहिए कि वह अपनी स्त्री के साथ भाईजहन की तरह रहे। “ 

(टाल्पाय के सिद्धान्त --डेखक जनादत भट्ट, एम० ए०, पृष्ठ-सल्य/ 
२५५, पंचम पण्ड) 

रजियन महात्मा के उपयुक्त विचार हमे बिलकुछ निमू छ प्रतीत 
होते है । उनको राय में विवाह करना सच्चे घर्म के अनुस र एक वंडा 
पाप हैं ओर आत्मिक अब पतन का बड़ा चिह्न है। महात्मा गाधी 
के विचार भो उससे भिन्न नही हैं। समाज-्यास्त्र की सार्वजनिक दूंष्टि 
से वे कितने निर्मल प्रतीत होते हे यह अभी अभी हम देख चुके है। 
इस विवाद को अब अधिक बढाने की जरूरत नहीं है। 

अभी तक हमने जो विचार प्रकट किये उसका तात्यर्म यह निर्कछा 
कि ब्रह्मवर्य मानव-जाति का अत्यन्त महत्त्ववूं आश्रम है। फिर भी 
उसकी कोई स्वतश्न सत्ता नहीं है। वह ध्येय नहीं, सफ गृहंस्थी का 
साधन हुँ। जन-समाज में जन्म छेनेवाले दो-चार इने-गिने महापुत्षो 
के लिए आजीवन ब्रह्मच॒य में रहकर छोक-सेवा करना भले ही उचित 
हो और सम्भव भी हो, परन्तु समाज की सार्वजनिक दुष्ट से सर्व- 
साधारण छोगो के लिए ब्रह्मचर्य का पालन करना सयमशील और कत्तेव्य- 
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'निल् गृहस्वों का मूलाघार हो माता जा सकता है। बतएवं जो मनुष्य 
महात्मा के स्वभाव-सिद्ध च्कारो को लेकर ही जन्म छेता है, वह 
विदाह-बन्धन में भले ही अपने पतन का लबुभव करे, परन्तु जन- 
साधारण के लिए गृहस्य-जोचन विकास का एकमात्र साधन है। विधाता 
ने स्त्री और पुरुष की रचना इसलिए की हुँ लौर उनके बीच स्वाभाविक 
अक्कर्बण भो इप्तजिए रब्बा है कि वे दाम्पत्य-माव से सम्बद्ध होकर 
प्रगतिद्योच स/माजिक व्यवस्था को कायम रखने मे सहायक हो और 
अपने छोटे से छुदुखखनात सार में स्वा्य-त्याय, नि स्वार्थ-मेदा, एवं प्रेम- 
भाव की प्रारम्भिक जिश्ञा ग्रहण करें और इस प्रकार समाज तथा 
समर के व्यपपक क्षेत्र में छोक-मेवा करने की उदार मनोदत्ति प्राप्त 
करें । 

दाल्त्टाय तथा गावो जो के ब्रह्मचर्य-सम्बन्धी विचार अव्यावहारिक 
हैं। इन दोनो विवारक्षो ने सामूहिक उत्कपं को सामाजिक दृष्ठि से 
इस विषय पर विचार नही किया। उनके सिद्धाल उनके समान दो-घार 
पस्कारुसिद्ध महापुरुषों के लिए हो ठीक है। अनेक पधर्मे-प्रवर्तको 
नें स्तरी-युदपों को लोक-सेवार्थ ज़ह्मचर्य मे माजीवन रखने का प्रवत्त 
किया एवं तदर्य जाश्नम भी स्थापित किये। बौद्ध-घर्म ने भिक्ु-सम्पदाय 
को रचना की। ईसाई मज़हव के रोमन कैथलिकों ने भी वड़ो सस्या 
में मॉक्स' मोर 'नन्स' बनाये । जैन घर्म ने भीग्रह्मचारी कौर ब्रह्मद्ारिषियों 
की मृष्डि को। परन्तु ऐसे सव प्रयत्त विखकुछ निष्फल हो गये। 
उन छोगे से छोक-सेवा तो न हो सकी, व्यमिचार की विषेल्ली 
हवा हो जन-समाज में फ़ैडे। कहने का तात्यय॑ यह हैँ कि मानव- 
सभ्यता का इतिहास ही यायी जी के आजीवन ब्रह्मचर्य-विषयक्त विचारो 
को जन-सनाज की दुष्ठि मे जव्यावहारिक तथा बअहितकर भी सिद्ध कर 
चुका है। 
नखड और आजोवन ब्रह्मचयं छा निर्वाह करना कितना कठित 
/ इस वात की जानकारी महातला जी के वयक्तिक जनुभव से अनायात्त 
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हो सकती है। उन्होने आत्मकथा में स्वय इस वात को स्वीकार किया है 
किन्नह्माचर्य के पाछन में उन्हे कितनी कठिनाइयो का अनुभव हुआ और 
भद्यावधि हो भी रहा है। यह एक ऐसे मतृष्य का तजुर्वा है जिसके जन्म- 
सिद्ध सस्कार असाधारण, उदात्त भीर पवित्र हे। फिर सर्व-साधारण 
पेसारी छोगो का कहना ही क्या ? उनके लिए तो गृहस्वी का पवित्र, 
रत्रदापित्वपूणं भौर सयमकश्ील जीवन हो कल्याणकारी है। अतएव 
महात्मा जी के समान प्रत्येक महोपदेशक को चाहिए कि वह लोगो के 
सामने ऐसा ही आदर्श रखे, जो सार्वजनिक दृष्टि से व्यावहारिक हो, 
शास्त्र-सम्मत हो और जिससे वृद्धि-मेद एवं विचार-श्रान्ति फैलने की 
सम्भावना ही न रहे। 
स्वय गाधी जी को भी लगातार बीस वर्ष कौ गृहस्थी के वाद ही 
ब्रह्मचयं की आवश्यकता प्रतीत हुईं। इस सम्बन्ध में उनके विचारों 
का सूथपात जुलू वलवा के दिनो में हुआ | छोक-सेवा की पवित्र प्रेरणा ने 
ही उनसे यह सकल्य कराया। 'फ़िनिक्स-सेट्छमेट' के साथियों से उन्होने 
इस मन्तव्य की चर्चा की और सभी ने उसे पसन्द किया । पस्नन्द तो किया, 
पर मालूम नहीं, कितनों ते उसका सचाई के साथ पालन किया। पर 
गाषी जी उन दितो से ब्रह्मचर्यत्रत पर आरूढ रहने में प्रथलशील 
हो गये। सन्‌ १९०० से विचार और प्रयत्नों का पिरूसिला शुरू 
हुआ, पर छ वर्षो के अनवरत सकत्प के बाद ही उनके ब्रह्मचर्य ने अखडब्त 
को रूप घारण किया। इस निष्ठा में उन्हे जो कठिनाइयाँ पडी, उनका 
वर्णन उन्होने आत्मकथा में निसकोच होकर किया हैं। काम-वासना 
पर विजय प्राप्त करने के लिए उन्होने भोजन के प्रयोग बहुत किये, 
उपवास भी किये, तव कही वे आज तक शारीरिक नियन्त्रण सफलता- 
पूर्वक कर पाये हूँ । मन और विचार के सम्बन्ध में अभी भी कुछ करता 
पाकी है। साराश्ष यह कि बरह्मचयें के सवध में जिस आदशंवाद का 
भमर्थन वे कर रहे हैं, उसका पालन उनसे भी अभी तक नहीं हो सका हैं। 
आजीवन ब्रह्मचय का मार्ग कितना दुर्गंस है--यह उन्हीं के अनुभव से 
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मिद्ध होता है। दाल्त्टाय महोदय को ब्रह्मचर्य-निप्ठा तो किसी ममरफ़ की 
चौज् नहों हूँ। सारो बुवावस्वा विद्ातिता में गेवाई और वृद्धावत्त्ा में 
उत्हें ब्रह्मचयं की नूफ्ों। वुटाये में ब्रह्मचारी तो तभी होते हूं । 

सप्तार के सभो अच्छे काम दुष्कर होते है। चत्चव का मार्ग दुर्ग 
होता हो हैँ। मोमननथ के ऊब्वंगामो पथिक को विषय-वासवा का 
गुरुत्वाकर्पण नोचे की जोर द्ोचता हो है। फिर भी प्रयतिमीद मतृष्य 
के लिए कोई दूसरा उपाय नहीं । इस कटकाकीर्ण पय से उसे गुज़ला 
हो पडता है. अनेक यस्तपावें सहनो पडतों है। उनको पर्वाह ने करते 
हुए जो अश्रतिम सहनगोदृता एवं धैयं धारण कर सकृता है, उसी को 
श्रोचरणो के पास पहुंचने की ल्षमता प्राप्त होती है। एक वार उस 
देव-दु्न मुक्त अवस्था को प्राप्त करके जीदात्मा अपने सारे कप्ठो 
को भूलकर परम यान्ति का अधिकारी हो जाता है। 

रेखें सम लेल्ले नहीं देखे जो दुख गज। 
देखे अनदेखे भये, देखे तव पद-कंज । 

हिन्दुत्थान के होवहार नोजवानों के लिए व्यावह्मरिक द्रह्मचयें का 
आदर्श बिल्कुल अनिवार्य है। उनकी घरीस-संपत्ति क्षोण हो चुकी है। 
सामाजिक कुप्रधाओं के वे शिकार हो रहे है। चाल-विवाह-रुपी दुर्दमवीय 
दानव उनको जोवन-झ्क्ति को चूस रहा है। ऐमे क्षोपकाय और इच्छा- 
शक्ति-यून्य युवको से भारतीय राष्ट्र का नव निर्माण होना संनव 
नही है। अतएवं इस वात की आावश्मकना है कि हम अपनी प्राचीन 
भालम-्यवस्था का जोर्णोद्धार करें और अपने विद्यार्ची-जीवन में हमारे 
नौजवान भारतोब एकनिष्ठ ब्रह्मच्यं का पाऊन करें। घरीर, मत 
तया बुद्धि से सपन्न हो जाने के वाद वे गृहत्य-माश्रम में पदार्पण करें और 
सफल गृहत्य होकर ऐसे योन्व सतानो को जन्म दें, जिनके सदाचरप 
साहत्त बोर बात्मोत्तगें से भारत-मात्ा का मस्तक ऊँचा हो 


अध्याय २२ 
हरिजन 


महात्मा जो ने देश के सामने जो विधायक कार्यक्रम प्रस्तुत किया हैँ, 
उममें अस्सृष्योद्धार का स्थान सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। अछतों के 
उद्धारकार्य को हम सबमे अधिक महत्त्वपूर्ण इसलिए कहतें है कि खादी- 
भार, मद्ययान-निषेध तथा हिल्ू-मुस्लिस-मेल के प्रदन भी न्यूनाधिक 
अभ में इसी कार्यक्रम से सम्बद्ध हे । खादी का यदि यथेष्ट प्रचार हो, तो 
उसमे हमारे दरिद्र हरिजनों की आविक दुरवस्था मे विशेष सुधार हो 
सैकेता है। मद्यपान करने को दृपित प्रवृत्ति भी उन्हीं लोगो मे अधिक 
पाई जातो है। हिन्दू और मसकमानो के बीच सदभावता की सम्भावना 
भी हस्जिनो के प्रति सवर्ण हिन्दुओ के परिवर्तित दृष्टिकोण पर अवरूम्बित 
हूँ। जिन दिनो गावी जी हरिजनो का उद्धार-कार्य हाथ में छेकर देशव्यापी 
दौरा कर रहे थे, उन दिनो मुसलमानों की ओर से कई स्थानों पर उनसे 
पेह प्रब्न किया गया था कि “महात्मा जी, आप तो देश भर के 
पमन्य राष्ट्रनेता है, फिर आपने केवल हिल्दु-समाज से सम्बन्ध 
रेबबेबाछा एकाड़ी काम अपने हाथो में क्यों लिया ?” इस प्रदन 
के उत्तर मे महात्मा जी कहा करते थे कि सवर्ण हिल्‍्दुओं के हृदय से 
डेमाछूत का भाव निकालकर मे हिन्दू-मुस्लिम-मैत्री की बुनियाद ही 
डाक रहा हैं। मालूम नही कि प्रशन-कर्त्ता मुसलमानों को इस उत्तर 
मे सन्तोष हुआ अथवा नही । पर वात विकुल सच है । ऊँच-तीच का 
भेदभाव यदि हिन्दू-समाज से निकल जावे, तो इसमें सन्देह नहीं कि 
पृपल्मान हिन्दुओं के विलकुल नजदीक पहुँच जावेंगे। क्योकि अधिकाश 
हिन्दुओ की दृष्टि में मृसछूमान भी अछतो से अधिक आदरणीय नही 
माने जाते। अतएवं यह एक स्वयसिद्ध बात-सीं माछूम होती है कि 
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मछुतोद्ार की बदौलत कम में कम दे लक्ष्य एक साथ सिद्ध हूं दर 
हँ--हिल्दूसमाज का परिप्कार तथा संगठन बौर हिल्दू-मुसतमानों 
को मैभी। यही दो वाते हमारी दाष्ट्रीयता के मूलाबार हैं । 
इसो कारण गावी जी ने हरिजनों के उद्घार-कार्य को इतना 
अधिक महत्त्व दिया हूँ कि कुछ दिनों से वे अपना अधिकाप् समय इसी में 
व्यतीत कर रहे है । हिल्दू-समाज के दल्ति वर्ग को पृथक्‌ मताधिकार देकर 
भारतीय राष्ट्रीयता का मूलोच्छेदन करने का जो विचार व्रिव्मि दूंढ 
नीतिज्ञो ने किया था, वह हमारे राजन॑तिक जीवन के विकास में एक 
मर्मान्‍्तक दुर्घटना घो। यदि यह चाल सफल हो जाती, तो दुर्देवनपत्त 
हिल्दुत्थान के लिए सदियों तक गम खाने और आाँनू पीने के सिवाम 
कोई दूसरा चारा हो शेप न रह जाता। भारत-माता अपने बच्चो को 
ब्रिदोप-प्रस्त देखकर हिन्द-महासागर में डूब जाती। हिन्दू-तम्वता की 
भविष्य मलिन पड़ जाता । हिन्दू-मुसतमानों का माम्प्रदामिक मेल 
असम्भव हो जाता। विभक्त और कमज़ोर हिन्दुओ से मिलने की 
परवाह मृसछमान कभी न करते और विदेशियों को हमारी फूट और 
भेद-मावना पर पनपने का खाता अच्छा अवसर हाथ लग जाता। हमारे 
राष्ट्रनेताओ के द्वारा किया-कराया सारा काम नष्ट हो जाता। देश का 
यह भयकर और निराज्ाजनक भविष्य महात्मा जी ने अपनी सुद्रदर्शी 
आाँतों से देखा बौर वह दर्दनाक दृश्य उनके निर्मल ह्ृदय-पट पर 
अकित हो गया। उन्होने अपनों त्यायश्ीलः अन्तरात्मा की सारी 
शक्तियों को समेट कर यह सकल्प किया कि जग्तगुरु भारत- 
वर्ष को इस अकाल-मृत्यु से वचाने के लिए यदि में ही क्यात 
मेरे समान सैकड़ो गाघी बपने प्राणो की वल्ति चढ़ा दे, तो भी कोई 
हर्ज नहीं। महात्मा जी कौ मह॒ती आत्मा अपने प्यारे देश के 
इस भवावह भविष्य को देखकर अथीर हो वंठी। उसने सोचा 
कि यदि ऐसे कठिन प्रचग पर इस द्वरीर से मरणासन्न भारतीय राष्ट्रीयता 
की सेवा न बन पड़ी, तो इसका तिरत्कारपूर्दक त्याग कर देना ही उचित 
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हैँ। ऐमे मामव्यंहीन जोवन मे मृत्यु हज़ार दर्जे बढकर है। दलितों के 
विभक्त होने झा यह अनिष्टकारी परिणाम गाघी जी अपनी कल्पता की 
आँवो से भो न देख सके। सभव है, देश के कुछ और लोगों को भी 
यह कत्मना अगह्य प्रतीत हुई होगी। परन्तु आमरण उपवास के 
हारा जननों जन्मभूमि के चरणगोपर प्राणो की श्रद्धाञज्जलि चढ़ाने की 
प्रवृनि किसी महान्‌ आत्मा में ही जाग्रत हो सकती थी, सो हुई। गायी 
जो ने 'राऊण्ड टेबल-कान्फेंस' के प्रसंग पर श्रिटिश राजतीतिज्ञों को इस 
वात की सूचना दे दी थी कि यदि दलितवर्ग को पृथक मताधिकार के 
द्वारा हि्दू-समाज से विभकत करने का प्रयत्न किया जावेगा, तो इसका 
विरोध मे अकेले प्राणों को बाज़ों छगाकर करूँगा । निर्यंक और सार- 
घून्य शब्दों के वोलनेवाले प्रिटिग राजनीतिज्ञों ने महात्ता जी कीइस 
प्रत्िता को कोरी गीदड-भवकी समझ रसा था। पर उन्हें मालूम हुआ कि 
अव्यात्मवादी भारत का हृदय-सम्राद्‌ अपने वचन का मूल्य आँकने में 
प्राणो का मोह नही करता और अपनी प्रतिज्ञा की बेदी पर अपने जीवन 
को आहुति सहर्प दे सकता है। आमरण उपवास करने का अमर सकत्य 
अपना काम कर गया। ब्रिटिश राजनीतिज्ञों की कूटनीति विफल हो गई ! 
त्याग को ड्योढी पर स्वायंपरता सिर कूंटकर मर गई। 

इसके वाद जो कुछ हुआ, वह इतिहास का विषय है। उसे सादा 
सम्य समार जानता हूँ। अतएवं उसे यहाँ ढुहराने की आवश्यकता 
नहीं। किर भी एक वात ऐसी है, जिसे हम वार वार कहकर भी नही 
अधाते ओर वह यह है कि गावी जी के सेवामय जीवन में यह सेवा 
भर्तया अप्रतिम और अद्वितीय है। जो काम वे गेल के वाहर स्वच्छत्द 
रहकर न कर सके, उसका सम्पादन उन्होने वन्दी-जीवन की परतन्तरता 
में किया। कौन कहता है कि जेढे की दीवारें एक सत्यतिष्ठ लोक- 
सेवक को नरनारायण की सेवा से वचित कर सकती है” आत्मा 
का जेछर अभी ब्रिटिश साआज्य में पैदा नहीं हुआ, ने भविष्य में 
कमी हो सकेगा। 


( हरे४० ) 


महात्मा जी की उपवास-निवि से उनवी विार-पारा अपिकाश में बदल 
गई। उम्र दिन से उन्होंने यह निश्यय कर लिया हि हिन्दस्वान के भावी 
राष्ट्रीय जीवन का सारा दारोमदार हरिजनों के उद्धार पर ही हूँ। इसी 
कारण वे और सब कार्यों में अपना हाथ बहुत कुछ थीचकर हरिजव- 
सेवा में मनसा, वाचा, कर्मणा सलग्न हो गयें। जेल से बाहर निकहकर 
कुछ स्वस्थ हो जाने के बाद उन्होंने अपना देश-व्यापी दौरा शुरु कर दिया। 
अस्पृश्योद्धार-मम्बन्धी उनके सभो विचार पुराने थे, परन्तु अपने आत्मवक 
की प्रेरणा से गाघी जी ने उनमे मया जोध डाल दिया। लोग नये 
उत्साह से उनकी बाते सुनने लंगे। देश भर में हरिणनोद्धार का कार्य- 
क्रम सर्वोपरि हो गया। सत्याय्रह-आन्दोलन कौ प्रसस्ता मन्‍्द पड़ 
गई। क्यों न पड़ती, जब उसका सूष्रधार ही उस क्षेत्र में ने रहा। 
महात्मा जो ने कदाचित्‌ू सोचा होगा कि यदि हिन्दूममाज बकालनमृलु 
से वच गया और इस प्रकार भारतोय राष्ट्रीया की बुनियाद 
सुरक्षित रह गई, तो आवश्यकता पड़ने पर भविष्य में मैकडो सत्यापह- 
आन्दोलन शुरू किये जा सकते हूँ । पर यदि राष्ट्रीय चेंतनता का जनक 
हिन्दु-अमाज हो विभक्त होकर वलहोन हो गया, तो फिर जाशा के लिए 
स्थान ही कहाँ रह जायगा! गाधी जी की इस विचार-सरणी में हमें 
अचित्य और बृद्धिमत्ता के सिवाय कोई दूसरी वात नज़र नहीं आती। 
जो लोग महात्मा जी के मत्य सत्पाग्रह-आन्दोलन को शिपिल कर देने 
का दोष मड़ते हूँ, वे ज़रा सोच-समभकर वार्तो नहीं करते। परिस्थिति 
की लाचारी ही ऐसी थी। घटनाचक की सत्ता वंडी वलवती होती है। 
समझदार ओर दूरदर्शी मनृप्य उसकी अवहेंलना कदापि नहीं कर सकता। 
इसमें सन्देह नहों कि भारतीय राष्ट्र के निर्माण में अस्पुश्योडार एक 
महत्त्वपूर्ण समस्या है। वह आज की नही, बहुत पुरानी हैं। अधिकाश 
लोगो की यह धारणा हूँ कि हमारे सामाजिक जीवन के इतिहास में 
गायों जो ने बद्ध्तोद्धार का काम पहले-पहल हाथो में लिया है। परन्तु 
ये पोरणा बिलकुल निर्मुल है। वर्त मान काल में जो छोग शूद्र, अन्त्पज 


( ४१ ) 


अथवा अशूद्य माने जाते है, वे अधिकाण मे प्राचीन अनायों के ही वशधर 
हैं। यहाँ पर 'अनार्य' शब्द का उपयोग हम किसी तिरस्कार-भाव से 
नही करना चाहते। मध्य एशिया से जब मार्यो की टोलियाँ इस देश 
में आई, तो यहाँ पर मूछ-निवासियों की यत्र-तत्र बिल्लरी हुई अनेक 
वस्तियाँ थो। वे घास-पात की फ्रोपडियाँ बनाकर जगलो में ही रहते 
थे। ते तो उनकी कोई शासन-व्यवस्था थी, न फिर उनकी सम्यता ही 
थी। वे अत्यन्त बर्चर अवस्था मे थे। आमन्तुक आर्यों मे और इन मूक्त- 
निवासियों में सभ्यता की दृष्टि से आकाश-पाताल का-सा अन्तर था। 
जार्य लोग सत्रंद्ध और संगठित थे। अनार्यों का कोई व्यवस्थित सामाजिक 
जीवन हो न था। यदि आये लोग आक्रमणकारी और हिंसक होते, तो इन 
मूल-निवासियों का मूलोलाटन हो जाना अवद्यम्भावी था। परन्तु सदियों 
तक आपयेजाति के सम्पर्क में रहते हुए प्राचीन अनायों के वशधर सुरक्षित 
रहे भोर आप॑-सस्क्ृति से धीरे धीरे दोक्षित होते रहे। आर्यों के स्थान पर 
यदि बत्तमान की कोई भी पश्चिमी जाति होती, तो आज हिन्दुस्थान के 
प्राचीन अनायों को, रूपरेखा भी दृष्टिगत न होती । उनकी वहीं हालत 
हो जाती, जो अमेरिका के 'रेड इडियन' तथा हव्शी छोगो की हुई 
है। प्राचीन आयो के लिए तथा उनके वत्तमान वशघर सवर्ण हिन्दुओं 
के लिए यह वड़े गौरव की वात है, कि उन्होने अनार्यों के प्रति 
ऐसा कोई भी दुव्यंवहार नहीं किया। सदियों के सहवास के वाद 
जब आयों ने वर्णाश्रम घर्म के आधार पर अपने समाज को गृण- 
धर्मानुत्तार वर्णों में विभकत किया, तब ब्राह्मण, क्षत्रिय और वध्य के 
छिवाय उन्होने एक चौथे शूद्र वर्ण की भी रचना को और इस चोये 
वर्ण में उन्होने अनायों, को समेंट कर उन्हें अपनी सामाजिक व्यवस्था 
में हमेशा के छिए स्थान दे दिया। इस पर कोई यह आपत्ति से करे 
कि अपनी सामाजिक व्यवस्था में आर्यों ने अनायों को सबसे निद्ृष्ट 
स्थान क्यों दिया। इसके सिवाय कोई दूसरा उपाय हो ने था। कोई 
भी सम्य जाति अपने से असस्य जन-समाज मे घुल-मिल् जाना पसन्द 


( -०८६ ) 


गहही करतों और हऐेसा वर्गों भी मेहों घाहिए। गगात-प्यास्थापर 
आयायों की मे इश्छा थो कि भागों * गाषश में साहर आय 
छोग जानी रपभावगा खबर ने मुह शवर जारगर्शी मे दीक्षा 
हो पर एस प्रार ये आबी ने जपिकतिता गामड की शां।रगी 
उद्ध्य की पूरे फेरे मे दिए की डण्यो भी पॉलिधाग्या में बटाँ 
के मुलनीवामियों को रपये दिए।। जवों समा में आगशा शस्ने 
फे दिए उसने भवायों थे वारगा रैगी-डिवा]वा शो भी रस गर 
हिया और स्पयम एसेटी पृ अर्ते जरें॥ भाई भो सम्य में गम 
समाज गो पबा ज्यी है थी :गंस भषिक एद्रगा और केय दिशा 
सा ई ? 

समय और अनर्ध जाीयों का ऐसा पाररशशि स्लेह्सरस मातव- 
जाति के इतिएग में इंठने मे भी ने मिदयो। इस देश है मुठ-वियारी 
अनाय छोंग जय मे आप की यर्ज-स्यगस्था मे सम्गिर्ति उबर समाज 
फे भीतर दाधिद हो गये, मय में उस आईजी शी दीक्षा मिठो छगी। 
सन्यता के सस्परं में ये अपरी बेरेरए मे थीरे घोरे गुता होने छगे ) अपनी 
पुरानी एननगदय सभा परागथा' प्ररृलियों का से परिस्याग करने छरें । 
फालासर में वे प्रगीशीड होरर बहुत झुठ परियर्तित हो गयें। 
अयोध्यायति रामचद्ध जो से दक्षिण भी छातर नामक अनाय-जाति 
में जो मैंत्रो मगादन को, उसे शौन नहों जाना २ हतूमान्‌ भी अनाये- 
जाति के हो वशबर ये, परन्तु स्यामिभवित-परायणता में मुग्ध होएर आया 
ने उन्हें जो प्रतिष्ठा का स्थान दिया, बट एक स्ययंसिदध बाल है। आगे 
सारे भारतवर्ष में हनूगान्‌ जो के सैकड़ों म॑द्रिर मि्रेंगे, जहां सबर्णे हिन्द 
अपनो श्रद्धाजलि भढाते हूं । महावीर फो प्रतिष्ठा पाकर ये आज 
हिंदुओ के आराध्य देव हो रहे हूँ। अनायों के बीच दक्षिण-प्रान्त में फई 
सन्त-महात्मा भी हुए, जो समस्त हिंदुन्यमाज के श्रद्धा-भाजन हां गये । 
एकिति के रूप में नर-मुष्ड-माला-धारिणी फालो की आराधना जो आज- 
ऊछ प्रचलित है, वह भी अनायों की ही फत्पना झा परिणाम हूँ । 


( देड३ ) 


भारतप् के ग्रामीण जोबस में दुल्हा देव', वरम देव” तथा भूत-ेतादिकों 
को जिनतो पूजा प्रमलित हैं, वह सब अआनार्यों कीही देनगी है। 
अधोरयी, बाममार्गों तथा धण्टाकर्ण-सम्पदाय की आदाबवाविधि भी 
हिदू-ममाज मो अनायों से हो न्यूनाधिक अब में प्राप्त हुई | इस प्रकार 
पाठ देखेंगे कि संर्ण हिंदुओं ने प्राचीन अनार्यों के वशधर शूद्रो को 
अपती सामाजिक व्यवस्था के भीतर स्वीकार करके उन्हें आत्मसात्‌ 
करने का जो उदार प्रयत्त किया, उसका साक्षी इतिहास है। हिंदुनसमाज 
के आगध्य देव भोर अवनारी पुरुष रामचद्ध जो ने जिस सहदयता के 
साब मूह निषाद छो स्तेहालिंगल दिया और अनार्यकुलोद्भवा भीलती 
धवरी के जूठ ब्रेर साथे, वह घटना आर्य-जाति की सभ्यता के इतिहास 
में अमर हैँ। व्यास, विदुर, वरिष्ठ तथा इतर कई ऋषियों और 
महपरियों को उत्मत्ति अनाय॑ महिलाओं के दाम्पत्य-सम्दन्ध से ही हुई 
है। अनाय॑-कुमारी मत्स्यगधा मे प्रेम-सम्बन्ध शान्तनु के समान परति- 
प्लित नरेन्द्र ने किया था । भीम-पुत्र घश्ेत्तच की उत्पत्ति अना्य महिला 
से ही हुईं थी। इस तरह महाभारत, श्रीमद्भागवत् तथा इतर पुराणों 
को छानबीन करतेवालों को बनेकानेक ऐसे उदाहरण मिलेगे, जिनसे 
इस वात का स्पष्ट प्रमाण मिलता हैं. कि आर्यों ने अपने सहवास तथा 
सम्पर्क में अनायों को आत्मसातू करने में यथोचित प्रयत्त किया । और 
तो क्या, आयों ने अपने वेद में कई छूद्रों को मत्रकार की भी प्रतिष्ठा 
दे झलों | मस्कार-मेद के कारण दोनो जातियों मे भिन्नता का होता 
विहकुछ स्वाभाविक था। फ़िर मो ससस्‍्कारनत भिक्नता को दूर करने 
का जैमा बिलक्षण प्रयत्त भारतीय आर्यों ने किया, वह माचवन-समभ्यता 
के इतिहास में अद्वितोय है । सर राधाकृष्णन के समान गम्भीर, विशन्‌ 
अपने हिन्दू व्यू आफ लाइफ नामक ग्रन्थ में इस वात को मानते हैं 
कि आर्यो के सम्पर्क से इस देश के आदिम निवासी अनाय॑ दीक्षित होकर 
बहुत कुछ सस्कृत हो गये। अपने पधर्म-ग्न्यो में प्राचीन आचार्यों ने 
ऐसे-ऐमे विचार तथा भाव भी अकित किये जिनसे आर्यों और अनायों 


( ब्डं४ड ) 


के बोच मत्कारनात भेद-बुद्धि नष्ट हो जावे । मुनि चेव ब्यताके चर पण्डिता 
समद्शित । आर्य और अनाय, एवम ब्राह्मण और शूँद्र वे मध्य 
समदर्शितापूर्वफ व्यवहार करना ही आयंत्व का लक्षण माना गया ! 
इस आध्यात्मिकता-मूछक व्यवहार-्योजना में तिरस्कार-भावना तथा 
अल्पृश्यता के लिए गुजाइग ही कहाँ है ? 

आज हिं्दू-समाज में ऐसा विएछा हो आदमी होगा, जो मनवाम 
का जाप ने करता हो । रामायग अत्यन्त श्रद्धापू्वक पढी जाती हैं । शव 
तया भाकत लोग भी रामचन्द्र जी को अवतारी पुरुष मानते है! 
परन्तु उनके जोवन का राष्ट्रीय महत्व अमी अधिकाश छोगों की समझे 
मे नहों आया । रामचन्द्र जी को हम “राष्ट्रपति राम' कहना हो अधिक 
पसन्द करते है । आज उनके जीवन के इस अद्यावधि अलक्षित पहछू 
को समभने-समभाने को नितान्त आवश्यकता है । वे ससार की इतर 
मानत्र-विभूतियों के समान अवतारी पुरुष तो थे ही, पर हमारी भारतीय 
राष्ट्रीयता के आदि पिता भी थे। उनके त्यागी और कर्मंशीर जीवन 
का अधिकाश आयों और अनारयों के बीच प्रेम-्सम्बन्ध स्थापित करने 
में हो व्यतीत हुआ। निपाद, शवरी, कोछ, किरात तथा वानरों से 
अपने प्रत्यक्ष व्यक्तिगत सद्व्यवहारों के द्वारा उन्होंने इस वात को 
प्रिद्ध करके दिखलाया कि आर्यो गौर अनायों के इस स्नेहनसम्बन्ध मे 
अस्यृश्यता के लिए कही स्थान ही नहीं हूँ । 

रामचद्ध जी के पूर्वजों के युग में आयं-जाति की वस्तियाँ उत्तर 
हिल्ुत्थाव में हो सीमित थीं। समूचा दक्षिणी-आन्त अरप्य-वेष्दिन 
था। इन्हीं जगलो में अनायों की टोलियाँ यत्र-्नत्र विश्वरी हुई थी। 
इनमे कुछ तो शान्त प्रकृति के छोग थे और कुछ बडे .उत्पाती और 
उद्ण्ड भी थे। उत्तर-हिल्ुस्थान को आयं-सम्पता-निर्मित नगरों के 
कोलाहल से हटकर्‌ एकात निवास की इच्छा से मनन-शील और विद्वान्‌ 
ब्राह्मण इन्ही दक्षिण के जगलो में भाकर भाश्रम तथा कुटियों में अध्य- 
यन-अध्यापत का काम किया करते थे । कुछ कृषि और कुछ जगलो 
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कन्द-मूछ तया शाक-पात का अवलम्व छेकर वे अपनी भौतिक आवद्यु- 
कतायें पूरी कर किया करते थे। इन चिन्तनशील ऋषियों को उदृण्ड 
यृतायों से बडा कष्ट हुआ करता था और इस वात की रिपोर्ट उत्तर- 
भार+स्यित सूर्यवशी राजाओं के दरवार तक पहुँचा करती थी | 
सिपाही उनकी सहायता के लिए भेजें जातेथे, पर आततायी अनार्य 
बपना उत्तात मचा कर तथा ऋषि-मुनियों का यज्ञ-्याग विध्वस करके 
चम्पत हो जाते थे । गहन अरण्य में उन्हें कौन कहाँ तक ढूँढे ? ताडिका 
नामक अनाएं स्त्री से त्रस्त होकर विश्वामित्र स्ववम दशरथ जी के 
इरवार में राजकुमारों के छेने के लिए आये थे । कहने का साराक्ष 
बह कि रामबच् जो के पूर्ववर्तों सूरंवत्री राजाओ के लिए दक्षिणारप्प' 
के अनायों का उत्पात तया अरण्प-वासी ब्राह्मणों का त्रास पीढ़ी दर पीढी 
वही चिन्ता का विषय हो रहा था। उनकी धारणा थी कि जब 
तक समूचा दक्षिगो-आन्त आर्यो के शासन-विधान के अन्दर ने आ 
जावे, तब तक आयंत्व और अनार्थत्व का सघर्ष मिटने का नहीं ! प्र्तु 
इतने गहन अरण्य का आधिपत्य किस प्रकार प्राप्त हो। इतना कण्टका- 
कीर्ण और कठिन दौरा राजमहछों के आनन्द और ऐडवर्योपभोग को 
छोडकर कौन करे ? समूचे दक्षिण पर अपने शासन तथा आतंक का 
प्रभाव स्थापित करने के लिए वर्षों तक गहन वन में कष्ट भोगते कौन 
फिरे ? दक्षिण. को कर-तलूम्गत करने मे ये सव कठिताइयाँ थी। इसी 
कारण रामचन्द जी के सूर्य-वशी पूर्वंज विचार तो करते आये, परन्तु 
कार्य इतना दुष्कर था कि दक्षिणारण्य के अनायों में शासत-व्यवस्था 
श्यापित करने की छाछुसा उनके हृदय ही में रह जाती थी और जीवन 
के अन्त तक वे अपने मन्तव्य मे सफल न हो पाते थे | विदव-विधाता 
ने यह काम प्रात स्मरणीय रामचन्द्र जी के लिए रख छोडा था। राष्ट्र- 
पति का सेहरा उन्ही के प्तिर प्रर वाँधना दैव को मजूर था। 

»  विधि-विधान को कौन मिटा सकता है ? सृष्ठि-कर्ता के, पास 
अपनी मा पूरी करने के छिए उपायों की कोई कमी नहीं रहती 
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दशरथ के वरदान, कैकेयी की पुत्र-वत्सल्ता और मबरा की कुच्छि 
नीति --इन तोनो का सम्मिलित परिणाम यह हुआ कि दामचन्ध यो 
को चोदह वर्षों तक वनवास करना पडा । युगा की छालसा के पश्चात्‌ 
सूर्ये-वश तया भारतवर्ष के लिए वह सौभाग्य का दिन आाया। कस्पा- 
कुमारी तक समूचे ब्रिमुजाकार प्रात्त को आयं-सम्यता ने दीक्षित करने 
को परसतरागत योजना कार्य-रूप में परिणत हुई। आर्थावर्त की सीमा 
को लांध कर, जनायों का प्रेम-पम्पादन करने हुए, आर्यों को रुच्ची 
आत्मअतिप्ठा का पाठ पढाते हुए, बछूव निपाद से प्रेमालिंगन करने 
हुए, भोतो भव के जूडे बेर खात्ते हुए,वानरो से स्तेह-सम्बन्य 
स्पावित् करते हुए, मानवी सस्कृति के विरोधी राक्षतों का सहार 
करते हुए--राष्ट्रपति राम आगे बढ़े | जिस दिन इस अवतारी महापुरुष 
ने समेहवर में जिव-मू्ति का स्थापन किया, उस दिन आयावर्त अपने 
सम्दृ्ग भोगोडिक विस्तार को प्राप्त करके कुछ काछ के वाद भरतसप्डं 
हो गया । वहो भारतीय राष्ट्रीयदा का जन्म-दिन था और उसके जनक 
थे राष्ट्रपति राम। यही विजयादशमी का राष्ट्रीय रहस्य हैं। 
लोकनायक रामचन्द्र जो के जीवन-बरित्र को इस राप्ट्रीय दृष्दि 
से समभते-स्मकाने की आवद्यकता है। वर्तमान काल में भारतीय 
जन-समाज के लिए राष्ट्रवाद हो यूय-धर्म है । इस धर्म का पालन करना 
प्रत्येक भारतवाततो का कर्नव्य-कर्म है, क्योकि इसके विना हम अपनी 
संस्कृति और आादक्षे को रक्षा नहीं कर सकते। इस राष्टू-धर्म में होन 
से होन भारतोय के प्रति तिरकार-मावना के छिए कुछ भो स्थाव 
नहीं हैं। इसमें सन्देह नहीं कि आये दिन हमारा हिन्दू-लमाज सवर्ण 
हिन्दुओं के मिच्याभिमान तया अनुचित व्यवहारों के कारण क्षत-विक्षत 
हो रहा है। जिन्हें हम अच्यज बोर बछुन मानते हूँ उनमें 
भनृष्योचित अधिकार भ्राप्व करते का उकल्प जाग्रत हो चुका है। वे 
हिन्दू-धमाज में प्रेम और प्रतिप्ठा का स्थान चाहते है। उनकी यह माँग 
चेदेंथा उदित है। परन्तु खेद को वात है कि गाज हम छोगो में ऐसे 
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नासमक और मिथ्याभिमानी सनातती विद्यमान है, जो इस प्रेम-भिक्षा 
के विरोधी हो रहे है! साक्षात्‌ रामचन्न जी ने निषाद से प्रेमालिगन 
किया और अन्तयज शवरी के जूठे बेर खाये | परन्तु आज अपने को 
उन्ही रामचत्ध जी के अनन्य भक्त कहनेवाले छोग उनकी मूत्ति के 
सामने निषाद और शवरी के वशधरो को दर्शनार्थ जाने को अनुमति 
देने में बडा अनर्थ मानते है । कैसी उलटी समभ है |! सम्भव है, किसी 
कक्ष में यही भाव उन दिनो की आर्य-जनता में रहा हो और रामचंत 
जी ने इसी दुर्भावना का मूलोच्छेदन करते के लिए ऐसा प्रेम-व्यवहार 
भनायों के प्रति प्रकट किया हो। जो हो, इस अवतारी महापुरुष की 
लोकोत्तर मानव-छीरा का एक महत्त्वपूर्ण भंग निषाद, शवरी तथा 
वानरो के मैत्री-सम्पादन में प्रत्यक्ष अकित है । 

इस तरह विचारशील पाठक देखेंगे कि वर्णाअरम-व्यवस्था के आदि 
काछ से आये नेताओ का व्यवहार अनार्यो के प्रति सहानुभूति-पूर्ण था। 
सनातन-धर्म के सवाकको का प्रयत्न हमेशा अनाय॑ शूद्रों के उत्थान 
की ओर रहा। उन्होने उन्हे दबाने का कभी प्रयत्त नही किया। हिन्दुओं 
की सामाजिक व्यवस्था में सम्मिलित हो जाने के वाद उतकी मानसिक 
तथा वीर््धिक प्रगति भी होती गईं। उतके बीच कई संत, महात्मा तथा 
साधु पुरुष हुए, जिन्हें सवर्ण हिन्दुओं ने ययोचित् मान भी दिया। हिन्दू 
समाज की गृण-आ्रहकता का प्रमाण इससे अधिक और क्या दिया जा 
पैकता हूँ। 

इन्ही विचारों से प्रेरित होंकर हमने यह धारणा वना ली हैँ कि 
शूद्र वर्ग के लिए 'दलित' (9ए.70768७४०) शब्द का उपयोग करना 
बडा श्रान्तिमूलक है! इससे यह आशय निकलता हूँ कि वर्तमान अन््यजो 
के तया चतुर्थ वर्णस्थ छोगो के पृ्वंज किसी समय अपनी सभ्यता और 
सामरथ्य॑ में बहुत चढ़े-वढे थे, पर सवर्ण हिन्दुओ ने उन्हें दवाकर बहुत 
भीचा कर दिया । दलित' शब्द का भर्य होता है ऊपर उठे हुए या 
उठते हुए को नीचे दवाना | इतिहास इस बात का साक्षी हैं कि अनाय॑- 
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जाति बिलकुल अमम्य थी। आरयों के साला में ही बहू उतरोत्तर सम्य 
होगी गई। अतएव उसकी इथे विश्कूक्रियां में दि झड्य की 
उपयुकाता कहो भी दिलाई नरों देती। सैझरों वर्षा कै बाद जय हिल” 
समाज की वर्णाश्रम्यवस्था बर्ण और साश्रम पर्मे के सम्बन्ध-विशरेद 
होगे के कारण भिय्रिद्ठ हो गई, सो हिस्दुन्समाज में मिच्याभिमान 
सचरित हो गया। अबनलीस का भेद-भाय भी उसमें समा गया। 
ब्राह्मण ही सबसे पहे बिरे। हिस्दू-समाज फा मस्तिष्क जिक्रत ही गया। 
तभी मे उम्के मूर्च्छा-फाल का प्रारम्भ हुआ। समू्े समाज की प्रगति रक 
गई। प्राचीन अनायां के बशधर घूद्र भी हिस्दुओ के एस दुर्भाग्य के 
साभीदार बनें। सवर्ण हिलुओ के साथ साथ वे भी गिरे। उनके 
सुधारक ही स्वयम्‌ जब लद्य-अ्रष्ट हो गये, तो उनकी हालत का पृष्ठना ही 
क्या था। ये भी पतनमोल ओर मिथ्य।भिमानी हो गये। उनका चततु्य- 
वर्ण भी भेद-भावों से व्याप्त हो गण । ये भी आपस में एक दूसरे को 
ऊँच-नीच समझने छगे। उच्च वर्ण का दोप निम्न वर्ण में मी ब्याण 
हो गया। यही एक घटना इस बात को सिद करती हूँ कि सवर्ण 
हिन्दुओं से--प्राह्मग, क्षत्रिय कोर वेश्यों मे--भूद लोग किस तरह 
सम्बद्ध हो चुके थे। ऐमो सम्बद्धता तिरस्कार-भावना तथा अस्पृद्यता 
के अभाव में हो सम्भव हो सकतों है । 

जब से हिन्दू-समाज का मूर्च्छा-काल शुरू हुआ, तव से सभी वर्ो 
को प्रगति रुक गई। रुक ही नहो गई, प्रत्यक्ष पतन भो हो चला, क्योकि 
इस ससार में ऐसो कोई अवस्था हो नहीं, जिसे हम स्थिर कह सऊे। 
विकास के रुकते हो पतन का प्रारम्भ हो जाता है। इस पतनशीलता 
के साभीदार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य, शुद्ध सभी हुए, क्योकि वे एक ही 
व्यवस्था में शामिल-शरीक थे। ऐसी दशा में कौन किसको दोप 
दे ? कौन किससे कहे कि तुमने मुझे दवत्या या गिराया ? जन-समाज 
को ऊरर चढानेवाला ब्राह्मण-समाज जब स्वयम्‌ हो गिरने छगा, को 
उप्के आश्रित इतर वर्ण तो गिरने ही वाले ये। अतएव क्षत्रिय और 
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बैहय के साथ शूद्र भो गिरे। हिन्हू-समाज के पतन का यही सक्षिप्त 
रूप है। अपनी उसी पतनशोलू अवस्था में हो सवर्ण हिल्दुओ ने शूद्रो 
का पहलेयहल तिरस्कार किया। इस समय हिन्दु-समाज कौ सास्क्ृतिक 
प्रतिभा प्रमुप्त हो गई थी। परन्तु वह नष्ट न हुई। सवर्ण हिन्दुओ की 
बत्म-विस्मृति के इसी काल में ही बडे बडे वैष्णव आचार्य उत्तन्न 
हुए। रामावन्द, रामानुज, वल्लम, सूर, घुलसी, तुकाराम, रामदास 
इत्मादिक अनेकानेक वैष्णव-भक्त इसी युग मे आये। भक्तिन्मार्ग की 
कल्पना तो बहुत प्राचोन हूँ। परन्तु हिन्दूसमाज का उत्तप-काछ 
विशेष कर ज्ञान-प्रवान युग है । जब मतुष्य अपने पोझप और सामर्थ्य 
का अनुभव करना है, तो वह स्वभावत ज्ञान-मार्ग पर आरुढ होता है । 
उसके अन्त करण से 'सो5' के स्वाभाविक उद्गार प्रकट होते है। 
वहु स्वयम्‌ अपने को ईइवर समझता है। परल्तु जिस समय वह अपनी 
कमज़ोरियों का अनुभव करता है, तो वह स्वभावतत भव्तिल्मार्ग पर 
भारूढ हो जाता है, क्योकि ऐसी हालत में उसे किसी सर्वशक्तिमान्‌ 
की सहायता की आवश्यकता श्रतीत होती हैं। तब वह विनश्न होंकर 
दासोऋ' कहने लगता है। साराश यह है कि शान और भक्ति मानव- 
हंदय की दो भिन्न-भिन्न अवस्थाओं के परिचायक है। यही कारण है कि 
अपने पतुन-युग में हिन्दू-समाज की अन्तरात्मा अपनी कमज़ोरियों को 
अनुगव करके भक्ति-पथ पर आहूढ हो गई और वह बडे बढ़े वैष्णव 
भक्तों के रूप में प्रकट हुईं। इन आचार्यों का सिद्धान्त था-- ाति 
पाँति पूछे नहि कोई। हरि को भजै सो हरि के होई॥” इन भक्तों 
ने जिन सम्प्रदायो की रचना की उनमें वर्ण-मेद की गुजाइश ही 
नही थी। सभी वर्ण के लोग एक हो गुरु से दीक्षित होकर आपस में 
गुर-भाई होकर ही रहा करते थे। हिन्दुओ के गये-गुज़रे दिनो मे जाति- 
पाँति, छुआ-छूत तथा ऊँच-नीच का जो भेद-भाव जन-समाज में व्याप्त 
हो गया था, उसका इन वैष्णव सम्प्रदायो के द्वारा मानो आर्य-जाति की 
बेमर प्रतिभा प्राण-पण से विरोध कर रहो थी। अपनी डिल्न-मिनन, 


ज्ञियिल्ल और असम्पद्द अयस्था में भी सवर्ण हिन्दओं के इन कुमल 
कगबारों ने मद्गों को अपने सस्पर्क में छाकर हरिजन बनाने का ही 
प्रवल किया। इतिहास इस बात का साक्षी हैँ। 

अतएव हमारो यह निश्चित धारणा हैँ कि हिन्दूसमाज की होते 
जातियो के लिए दलित' झब्द का उपयोग सर्वया अनुचित हूँ। पर 
महात्मा जी खास तौर से इमी पब्द का उपयोग करते हैँ। मालूम नहीं 
कि हिन्दी या गुजरात में वे किस शब्द को पसन्द करते हूँ, परल्यु 
अँगरेजी में वे 809[7058८० (दलित) धबद का हमेशा उपयोग किया 
करते हं।। अन्यान्य छेसक 000558७० ०85५८७४' (पतन वर्ग) 
लिखने के अभ्यासी है और यहो शब्द ठोक भी हैँ। महात्मा जी 
का दलित! विशेषण हिल्दू-समाज पर अनुचित आक्षेप करता है! 
इतिहास इस आश्षेप का विरोधी हूँ । गाघी जी के दिये हुए विश्वेषण 
(दलित) को पढकर विदेशी लोग जो घारणा वनावेंगे, वह सर्दया निर्मूल 
होगी। वे सममेंगे कि सवर्ण हिन्दू अपने बोच में रहनेवाली हीने 
जातियो को हमेशा से दरते आये । परल्तु वात ऐसी नहीं है। सवर्ण 
हिंदुओं को सासक्ृतिक प्रतिभा तो शूद्रों को अपनाने में हो खर्च 
हुई है, दवाने में नहीं। 

इस समय महात्मा जो जो हरिजनो का उद्धार-कार्य कर रहे है, वह 
हिल्‍्दू-मम्पता का श्राचीन कार्य-क्रम हैं। यही काम तो हिन्दुओं के 
पतन-युग में वैष्णव आचार्यो ने भी किया था। गराथी जी वैष्णव- 
सम्भदाय में पैदा हुए है । वे भी वही काम कर रहे हैँ, जो उनके पूर्व- 
काछीन आचार्य करते आये । जो सनातनी हिन्दू महात्मा जी के इस कार्य- 
क्रम से करिकके है और उस्ते हिन्दू सम्यता के इतिहास में विलकुल 
नई योजना समभते है, वे निरो नासमझो त्ते ग्रस्त है । उन्हे विचार- 
हैवेंक अपना इतिहास एक वर फिर देखना चाहिए। अनायों को भायंत्व 
से दीक्षित करने का कार्यक्रम वडा पुराना है, चलता आया है और 
भविष्य में सदियो तक चलता रहेगा। यह समस्या शीघ्र हल होने की 
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नहीं। इस कार्य के लिए हिन्दू-समाज की अन्तरात्मा ने कई वार भक्त 
तथा भाचार्यों के शरोर मे जन्म घारण किया है । आज भी वह महात्मा 
जी के जीवन मे आविर्भूत है और भविष्य मे कई और सन्‍्तो तथा महात्माओ 
कै रुप मे जन्म धारण करेगी । वह हरिजनों को आत्मसातू करने पर 
पुछ्ी हुई है। उसकी यह क्रिया जारी रहेगी । 
हरिजनो के सम्बन्ध में महात्मा जी के कई लेख तथा व्याख्यान 
हमने पढ़े हैं, पर जहाँ तक हमे मालूम है, उन्होने इस विषय को जन- 
साधारण के सामने इस रूप में कभी नहीं रक्खा। वे इतना तो कई 
पार कह चुके है कि हिल्दू-धर्म-शास्त्रों मे अस्पृश्यता के लिए कोई स्थान 
नही है, पर सवर्ण हिन्दुओं की ओर से उनके आचार्यों-द्वारा हरिजनों के 
उद्धार के छिए समय समय पर जो प्रयत हुए, उनकी चर्चा हमें गहृत्मा 
जी के प्रववनो में नहो मिली । इसी कारण उनके व्याज्यानों से अशिक्षित 
जन-समाज के हृदय में यह धारणा हो जाती है कि अछुतोद्वार की 
योजना बिलकुल नई है ओर महात्मा जी ही उसके प्रवर्तक हैं। यदि 
जन-साधारण को यह वात अच्छी तरह समझा दी जावे कि अस्पृश्यों: 
द्वार हिन्दू-सस्यता का परम्परागत कार्यक्रम है और इस काम को 
हिलदुओ के प्रायः बड़े बडे आचार्यों ने अपने हाथो में छिया था, तो 
>देशान्त सनातनी पडितो का विरोध बहुत कुछ ठण्डा पड जावेगा। 
लेकिन प्रस्तुत विषय को इस तरह से पेश करने में वलित' शब्द को 
साथंकता नहीं रह जातो। 
हमारे कहने का कोई यह अर्य न निकाले कि वर्तमान काल में हरिजनों 
के प्रति सवर्ण हिन्दुओ का व्यवहार निद्य नही है । जरुर है, परन्तु छूमा- 
जए, ऊँच-नीच का भेव-भाव तो इस समय सारे जन-समाज मे व्याप्त 
है। स्वथ सवर्ग हिन्दू हो आपस में एक हूसरे को नीच समझते 
है! एक ही वर्ण के छोग भी छोटे-छोटे फिके वाँधकर एक दूसरे को 
ऐसा हो समभते है। स्वय शूद्र छोगो में भी यह मासिक व्याधि 
सम्रा गई है। महार चमार के लिए अछूत है और चमार महार के छिए। 
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जिन्हें हम अन्त्ज कहने हैं, उतमें भी सैकड़ों फिके है और वे भो एक 
दूसरे को तिर्कार-मावना से देखने हैे। कहने का अभिप्राय यह है कि 
केंव-नीव का मेंद-नाव इस समय सारे हिल्दून्समाज में व्याण है। 
अस्पृश्यता इस भेद-भावना की आत्मजा है। ऐसी हालन में यह क्योकर 
कहा जा सकता हूँ कि सवर्ण हिन्दू इतने होन जातियों को घृणा को 
दृष्टि से देखते हैं। यदि वे आपस में ममानता का ब्यव्रहार करते, 
ऊंचनीच को भेद-बुद्धि न रखते और सम्मिलित रूप से केवल बन्त्यजो 
को हो घृणा की दृष्टि से देखते, तो बल्दत्ता ऐसा कहने की गुजाइम 
थी, जैसा कि महत्त्ता जो कह करते है। जब सारा समाज का समाज 
इस मानमिक व्यावि ने ग्रस्त हैँ, जब ऊँचनीच सभी एक दूसरे को 
नोच समझते है, तो इस दुरवस्या के दोपों सवर्ण हिन्दू मौर अन्‍्तज 
दोनो हूँ। हमारों इस मम्मति पर सम्भवतः कोई यह दलील पेश 
करेगा कि नदर्ण हिन्द आपस में कम से कम मनुष्यत्व का बाचरण 
तो करते है ओर बह व्यवहार बद्नो के लिए नही है। इसके उत्तर में 
यह कहा जा सकता है कि इस सम्बन्ध में यदि सवर्ण हिन्दू दोप-मुक्त 
नही हो सकते, तो अन्त्यज भो सर्वया निर्दोष नहीं है। उनके आचार- 
विचार इतने गिरे हुए है, रहन-महन में इतनी गर्दगी है कि नेंद- 
भाव से व्याणत सवर्ण हिन्दुओं मे उनके प्रति तिरकार-भाव का होना 
विलकुछ स्वाभाविक हूँ। फिर भो हम उसे उचित कहते के लिए 
तैयार नही है। यदि अन्त्जों की शिक्षानदोक्षा क्र विशेष प्रवत्व किया 
जावे और ये साफ-नुयरे रहकर सम्यता का जीवन व्यतीत करें, तो 
कम से कम वे अस्पृश्य तो हरगिज्ञ न रह जावेंगे। जाज भी यदि कोई 
महार ग्रेजुएट हमारे घर जा जावे, तो उसे वाहर खडे रखने को इच्छा 
हमारो च होगो । योग्यता की घाक ही ऐसी होती है। गो-मात खाना, 
पेशे के रूप में दुध्रो का मल-मृत्र उठाना, मुर्दों के मेले परित्यक्त कपड़े 
उठकर घर में के जाना, दुसरो का जूठन खाना, इत्वादि ये सब कर्म 
निश्चय ही निन्दनोय बौर घृणात्पद है। ऐसे कर्मों कः करनेवाला यदि 
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अस्ृश्य माना जावे, तो इसमे आश्चर्य हो क्या है? फिर भी इस युग 
का कोई भी समझदार आदमी अस्पृध्यता का समर्यक नहीं हो स्कता। 
पर इसका अर्थ यह भी महों होता चाहिए कि इस प्रइन को केवल 
एकागी दृष्टि से देखकर हम केवल सवर्ण हिन्दुओ के ही मत्यें दोषा- 
रोपण करे। 

गत वर्ष बिहार में भूकम्प-जनित दुर्देवी उत्तात को देखकर गाधी 
जी ने कहा था कि यह सब अन्त्यजों के प्रत्ति किये गये सवर्ण हिन्दुओं 
के कर्मो का ही दुष्परिणाम है । इस सम्मति पर देश के समाचारपत्रो में 
कुछ चर्चा भी हुई थी। कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर,ने भो इस विचार का 
विरोध किया था। परन्तु हमारी तो यह धारणा है कि सवर्ण हिन्दुओ 
में जो ऊेप-तीच का भेद-भाव समाया हुआ है, उसका दुष्परिणाम उनको 
देव से विछ॒कुल उसी रूप में मिल रहा है। विहार “के भूकम्प से 
तो सवर्ण हिन्दुओं के साथ अन्त्यज और बछूत भी मरे' होगे। 
छेक्षिन विदेशों में आज कुलीन हिन्दुस्थानी अन्यजों की हाकत में अपनी 
जिन्दगी काट रहे है। महात्मा जी तो अपने दक्षिण-आक़रिका के जीवन 
भें विदेशियों के इस व्यवहार से अच्छी तरह परिचित हो चुके है। फिर' 
विहार के भूकम्प में इस पाप के विवादग्रस्त परिणाम को ढूँढने की 
क्या ज़रूरत रह गई? पाप-कर्म का फल तो विधाता कर्म के अनुरूप 
ही देता है; जिससे समभदार मनुष्यों को इस बात का सकेत मिल 
जावे कि अमुक कर्म का अमुक परिणाम है। यदि सवर्ण हिन्दू हरिजनो का 
तिरस्कार करते हे, तो परमात्मा ने उन्हे ऐसी जाति के सम्पर्क और 
संघ में डाछ दिया है, जो सवर्ण हिन्दुओं को ही अछूत समभती 
है। परिणाम तो इस रुप में विह॒कुछ स्पष्ट दिखाई देता है। उसे हम 
विहार के भूकम्प में क्यों ढूँढें? 

जो हो, पर इसमें तो कुछ सन्देह नहीं कि इस देश के राष्ट्रीय 
जीवन में हरिजन-सुघार तथा अस्पृश्यता-निवारण एक अत्यन्त महत्त्व- 
पुर समस्‍या है जौर इसे अपने हाथ में लेकर गाधी जी ने अपनी 
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महत्ता के अनुरूप काम किया है। इस प्रइन का प्रकट रुप तो 
साम्प्रदायिक प्रतीत होता हैँ औौर इसो कारण कुछ मुत्तलमानों नें 
महात्मा जो पर परोक्ष रुप से बाक्षेप भी किये है। परन्तु यवार्य में यह 
एक ऐसा राष्ट्रीय प्रइन है कि इसमे हिन्दू, मुसलमान, पारती तथा 
ईसाई सभी का सम्बन्ध हैं। इस देश का अधिकांश जननसमाज हिन्दू हैं 
राष्ट्र का वनना-विगडना उन्हीं की मनोददा पर अवलम्वित है। हिल्दुओ 
की वर्तमान बसम्वद्धता हमारे राष्ट्रीय विकार के मार्ग में वडी जबरूस्त 
अडचन पैदा कर रही है। हिन्दुओ की आत्म-विस्मृति तथा शिथिल्ता 
का यह भो परिणाम हुआ है कि इस देश के मुसलमान, पारनी, ईसाई सभी 
गुमराह हो रहे हैं। उनकी भी मनोवृत्ति दूषित हो रही है। साम्प्रदायिकता 
की गन्दगी से देश का वातावरण व्याप्त हो रहा है। इस दूषित वातावरण 
में परतश्रता खूब फूल-फल रही है । अतएवं हरिजन-समस्या इस देश 
के लिए व्तुत एक राष्ट्रीय प्रश्न हूँ । प्रश्न के इसी सर्वोपरि महत्त्व पर 
विचार करके ही दुरदर्शीं महात्मा जी ने यरवदा जे में अपने श्राणो 
की वाद़ी लगाई थी। 
परन्तु एक वात्त ध्यान देने योग्य हैँ। आमतौर पर लोगो की 
यह घारणा हूँ कि दलित जाति की संल्या हिन्दुओ में ही पाई जाती हैं। 
परन्तु यदि विचास्थूर्वक देखा जावे तो दलितों की सस्या मुतलमानो 
में मवेक्षाइत वहुत अधिक है। शिक्षा-दीक्षा तथा मनुष्यत्व से शूर्व 
और बाधिक दुरवस्था से ग्रस्त जय-समाज की संस्या मुसलमानों मे 
बहुत अधिक है। सिवाय इसके व्यापक दृष्टि से देखने पर यह अतीत 
होता हैं कि दलितोद्धार एक पाथिव समस्या हैं। इस पृथिवी पर शायई 
ही ऐसा कोई देश हो, जहाँ दलितों को संख्या न्यूनाधिक अश में व हो। 
पाइचात्य राप्ट्रो के वेकार श्रमजीवियो की गणना इसी वर्य में की 
जा सकतो है। बडी व्यवस्थापिका सभा में एक वार लाला जी ध्यात्याव 
दे रहे ये । वोचने हुए उन्होने हिन्दुओ की प्रश्ता में दो-चार शब्द 
कहे। इसी वोच में सरकारी तदन्यों की ओर से एक अगरेज 
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सज्जन ने निर्मत्स॑ना-सूचक शब्दों में यह कहा--/ए॥० (०९वें 
6 त०्०४४८१ 2098889” ? यानी दलित जातियों की सृष्टि 
किसने की ? प्रत्युत्पन्नमति और विद्वान्‌ छाछा जी ने इस प्रदन का 
उत्तर प्रश्न ही से दिया। उन्होने फौरन उस महाशय से पूछा “0० 
०४४४१ ४06 ०४०४४ ?” न्ीग्रो जाति की सूष्टि किसने 
की? प्रश्नकर्ता महोदय बोठ चवाते रह गये, प्रत्युत्तर कुछ भी 
न सूक्रा। सुझता क्‍या, वात तो विलकुछ सच थी। अस्पृश्यता का दृश्य 
देलना हो, तो कोई अमेरिका जाकर देखे। वहाँ नीग्रो छोगो की 
वस्तियाँ अलग है, उनके क्लब, भोजनालय तथा नाटक-घर सभी अलग 
हैं। वे बेचारे गोरे लोगो की सस्याओों मे शामिल नहीं हो सकते। 
उनके लिए न्याय का दरवाज़ा भी वन्द है। किसी गोरे के विरुद्ध यदि 
'कियो हब्शी ने अपराध किया, तो वह पुछिस के हाथो से छीवा जाकर 
भाड़ से जीवित अवस्था ही मे उछटा लटका दिया जाता है और उसके 
'लटकते हुए सिर के नीचे आग जला दी जाती है। दुर्देवी नीग्रो का मास 
जेल जरू कर नीचे गिरता हूँ और रोमाचकारी यत्रणा के साथ धीरे 
यौरे उसके आण निकलते हूँ । सभ्य अमेरिका के सभ्य गोरे अपने 
छोदे छोटे बच्चो को कन्बों पर चढाकर वह दृश्य दिखाया करते 
हैं! निष्ठुरता की हद हो गई !! 

लेकिन अमेरिका से हमें कोई मतरूव नहीं। हमें तो अपने ही 
अइन पर विचार करना है। यदि हमने अपनी समस्या हल कर ली, तो 
संसार के सामने अपनी उदारता का उदाहरण हम रख सकेगे। गाघी 
जी भारतीय जन-समाज को इसी दोष से मुक्त करने के लिए आ्रण- 
पण से प्रयत्तशीर हूँ। पराघीन भारत अपनी इसी कमजोरी का 
परिणाम भोग रहा है। उसे अब साववान होकर अपने पयञदर्शक 
महापुरुष के पीछे चलता चाहिए। सनातनी पडितो का विरोव उनकी 
भयकर नासमझी का परिणाम है, अतएवं वह सर्वेया इु्लक्ष्य 
करने योग्य है। नन+ ल्‍ 


शध्याय २२ 
असहयोग 


शोग' सम्बन्ध-वाचक शब्द है। दो चीजों के मेल को योग कहते है। 
इसका विपरीत भर्य देनेवाला शब्द है 'विच्छेद। समूचा विश्व-प्रपत 
योग और विच्छेद ऐसी दो क्रियाओ से सचालित हो रहा है। हमारी 
यह पृथ्वी सुक्ष्मातिसूध्म अणु-परमाणुओ के योग से वनी है। सारा भौतिक 
प्रसार ही उनका सम्बद्ध रूप है। जब उनका सम्वन्ध-विच्छेद हो जाता 
है, तब सृष्टि भी तिरोहित हो जातो है। ब्रह्माण्ड की रचना और सहार 
इन्ही अगु-परमाणुओ के योग और विच्ठेद से सम्पादित होते है। योग में 
सुष्टि है और विच्छेद में उसका संहार है । 
इस ससृति के मूछ मे एक ही अमर तत्त्व है।' समूचा विश्वअपच 
उम्ती का स्पान्तर है। वह मूल-स्थित ब्रह्मतत्त्व एक से अनेक होकर- 
एको5ह बहु स्थाम-जगत्‌ का रूप घारण करता है। उस परमात्म- 
तत्त्व से अनेक आत्मायें निशृत होकर मिन्न-मिन्न भौतिक अवस्थाओो 
से होतो हुई अपने मौलिक अस्तित्व की थोर अग्रसर होती है। 
जीवन का यही क्रम है। मूल परमात्मा से आत्मा वियुकत होती है 
और अन्ततोगत्वा युक्त भी हो जाती है। पहली विच्छेद की क्रिया हैँ 
दूसरी योग की अवस्था है। 'विच्छेद' अवरोहण (॥7०एरं००) है, 
और योग' आारोहण (9४०ए४४०) है। इन्ही दो क्रियाओं से सृष्ठि- 
परम्परा सचालित हो रही है । 
जीवन में योग से विकास (आारोहण) है और विच्छेद से पतन 
(अवरोहण) है। जिस प्रकार मूल ब्रह्म एक से अनेक होकर नीचे 
पिरता हैं, उसी प्रकार जीव-दशा में भी हम एक से अनेक अयवा परस्पर 
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बससद्ध होकर पतित हो जाते हूँ। इसके विपरीत आरोहण फरिया 
का अवहस लेकर जब जीवात्मा अनेकत्व से एकल की ओर अग्रसर 
होती हूँ, तो बह योग (विकास ) मार्ग पर आरड हो जाती है। इसी कारण 
परमात्म-निष्ठ जोवात्मा को योगी कहने है। अवरोहण में वियोग 
(बिच्छेद) और आरोहण में योग है। योग और वियोग अस्तित्व की दो 
अवस्पाये हूँ। 
इम सक्तिप्म तात्विक विवेषन से पाठक समझे सकेंगे कि ससार 
तथा जन-समाज को विकासशील एवं प्रयतिमान्‌ बताने के लिए हमे 
वोग-मार्ग का हो अनुसरण करना चाहिए। जगत के आ्राषियो में भिन्नता 
(विच्छेद) के स्थान पर एकवरान्‍यता (योग) स्थापित करके ही हम 
सवार को विकास-पय पर ला सकते है । पारस्परिक सहयोग ही प्रगतिमान्‌ 
जगत्‌ का मूछ मन्त्र है। यदि सहयोग का नैसगिक आदर्श देखना हो, तो 
कोई हमारे नौर्यजगत्‌ को देखे। यू, चंद, पृथ्वी, मंगल तथा इतर प्रहें- 
उपग्रहों के श्रस्परिक आउयंण-विकर्षण में ही प्राणि-समुदाय का अस्तित्व 
हैँ। अपनी सम्पता के प्रात काल में मनुष्य स्वृतन्त्र और स्वेच्छाचारी 
या। ऐमी अवस्था में वह नितान्त वर्बर भी था। छेकित धीरे घीरे 
वह कुटुम्क, परिवार, समाज तथा राष्टू से सम्बद्ध होकर सहयोग 
पूर्वक रहने छगा। अतएव मानवी सभ्यता का इतिहास मनुष्यजाति के 
सहयोग का ही इतिहास है। भिन्नता तथा भेंद के इच्द और तज्जनित 
विकारों से वेष्टित जन-पमुदाय को प्रेम और कर्तव्य-निष्ठा के सूत में 
वायकर मृष्प और मनुष्य के बीच जो आत्तरिक एकवाक्यता विद्यमान 
है, उसकी भावना को जाग्रत करना हो हमारी सारी कमेप्यता का अन्तिम 
उद्देग्य है। पारस्परिक सहयोग से हम एक दूसरे के उत्थान में सहायक 
होते है। अतएवं सहयोग विश्वमोक्ष का सावन है और जन-्समाज 
के सामूहिक जीवन का मूछ मस्त है। स्त्री-पु्ष के सहयोग से उस, 
बुद्॒म्तों के सहयोग से परिवार, परिवारों के सहयोग से सम्पदाय, सम्भदायों 
के सहयोग से राष्ट्र और रा्टरो के सहयोग से समूवा जन-समान सात 
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होता हूँ। साराश यह फ्रि समस्त समार गोगमय £ और गोगन्यूलाः 
भीहँ। 
परनु उस जीवन में ऐसा कोई नियम नहीं, जिसगग अपबाद नहीं। 
जन-समाज का पारस्परिक सहयोग नीतिमत्ता के आधार पर ही ध्रेयतर 
सिद्ध हो सकता हैं। जिन घिसलन नैतिक नियमों से प्रेरित होकर नीति- 
मान्‌ विधाता की नीनिमत्ता-मूछक मृष्टि अपने कन्‍्याण-पय पर आस्ठ 
रह सकतो है, उन्ही के आधार पर मदयोग भी श्रेयस्वर होता है। एफ ही 
गिरोह से सम्बन्ध रसनेवाले लुटेरे और दारू भी परस्पर बड़े सहयोगी 
होते है। परन्तु ऐंने अनव-पध का सहयोग किमी के लिए भी हितकर नहीं 
होता। नीतिमत्तामूलड़ होकर ही सहयोग श्रेय-सम्थादक हो सकता 
है। उसी अवस्था में वह धर्म का रूप घारण करता हूँ। अन्यया नीति 
के मार्ग से भ्रष्ट होफर वह वैयक्तिक और सामूहिफ पतन का कारण 
हो जाता हैं। ऐसे प्रसयो पर ऐसे सहयोग से अपना सम्बन्य-विच्छेद 
कर हेने के सिवाय नीतिमान्‌ मनृष्य के लिए कोई दूसरा उपाय नहीं 
रह जाता । इसी को असहयोग कहते है। 
असहयोग मातवी सस्कार का बिलकुल स्वाभाविक गुण-पर्म है। जिस 
आदमी के आचार-विचार हमें पसन्द नही होते, उससे हम किसी प्रकार 
का सस्वत्ध रखना नहीं चाहते। जिस विषय की चर्चा हमें रचिकर 
नही होती, उसमे हम कुछ भी भाग नहीं छेते। आपस में मनोमाठिन्य 
ही जाने पर हम एक दूसरे की ओर नज़र उठाकर भी नहीं देखते। 
जिस कार्य की उपयोगिता में हमें विश्वास नहीं है, उसे पूर्ण करने में 
हम कुछ भी योग नहीं देते। परन्तु जोवन के ऐसे अनेक प्रसगो पर 
हम अपने भनोवर्म तथा भक्े-बुरे मस्कारों से प्रेरित होकर असहयोग 
किया करते है। नीति-अनीति का ध्यान हमेशा नहीं रहता। ऐसे 
स्वमाव-प्रेरित असहयोग के उदाहरण हमें जीवन मे नित्यप्रति दिसाई 
देते है। ससार के सर्व-साथारण छोग अपने गुण-धर्म के अनुसार किसी से 
पहयोग और किसी से असहयोग किया ही करते है । गृहस्थी में जब स्त्रिया 
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रु जाती हूं, तो वे भी गृहस्वामी से असहयोग कर बैठती है । सम्मिलित 
कुटुम्ब में जब पिता और पुत्र या भाई और भाई जापस में छड बैठते 
हैं भौर उनकी भेद-बुद्धि बढ जाती है, तो वे एक दूसरे से अलग होकर 
बसहयोग कर बंठते है। वर्षों तक आपस का आतना-जावा, खाना-पीना 
गौर बोलना वन्द हो जाता है। इस तरह पाठक देखेंगे कि सर्व-साधारण 
लोगो के वैयक्तिक, कौटुम्विक तथा पारिवारिक जीवन में असहयोग के 
उदाहरण अनेकानेक दृष्टिगोचर होते है । 
जन-समाज मे विग्नह के दो ही रुप दिल्लाई देते हे । असहयोग और 
संग्राम । जब दो मनृष्यो में पारस्परिक मनोमालिन्य बढ जाता है, तो 
पहले वे एक दूसरे से सम्बन्ध-विच्छेद कर छेते है । तत्पश्चात्‌ कभी वे 
यही तक रुक जाते हूँ और कभी कभी वे आपस में छड बैठते है। एक दूसरे 
का सिर फोड देता है। मामला सरकारी अदालत तक चला जाता है। 
भतएव दो छडनेवालो मे---सग्राम में-असहयोग का होना मनिवायं है, परन्‍्तु 
दो ससहयोगियों के वीच सम्राम का होना कोई अवश्यम्भावी वात नहीं है! 
असहयोग की क्रिया अहिंसात्मक होती हूँ । दो वस्तुओ को एक दूसरे से 
अलग करने में सघ्य की कोई आवश्यकता नहीं-त फ़िर वह सभव॑ ही है। 
प्थप॑ तो सघटन यानी मुठभेड से होता है। इस दृष्टि से हमे असहयोग' 
सज्ञा के पहले 'अहिसात्मक' विश्येषण अनावश्यक प्रतीत होता है। असहयोग 
ज्यो ही हिसात्मक हुआ, त्यों ही वह संग्राम का रूप घारण कर 
छ्षेता है। 
लेकिन पाठकों को इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि केवल 
क्रिया (070०६४७) की दृष्टि से ही असहयोग में अहिसात्मकता 
रह सकती है। उद्देश्य (४०४२७) और परिणाम (०७75) की 
दृष्टि से वह हिंसात्मक भी हो सकता है। गीतिमान्‌ असहयोगी का उद्देश्य 
सम्भवत्त अहिसात्मक हो सकता है, पर उसका परिणाम भी वैसा ही 
होना चाहिए यह कोई आवद्यक वात नही है । न्याय-मूछक असहयोग अपने 
परिणाम से अनेक वार हिंसात्मक हो जाता है । हमारा कोई आश्ित 
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मनुष्य हमारी सहायता का दुद्पयोग करे और बंदिं हम उसे असहयोग- 
पूर्वक अपनी छत्रच्छाया से निकाल दें, तो हमारा यह आचरण नीति से 
समयित हो सफ्ता है; परन्तु हमारे इस व्यवहार का परिणाम यह भी 
सम्मव हुँ कि निकाला हुआ मनुष्य घर-घाद फही का ने होकर जनेक 
प्रकार का कष्ट सहता हुआ कही अफ़ाल-कवलित भी हो जावे। पर नीति- 
मान्‌ बसहयोगी इस हत्या का जिम्मेदार नहीं हो सकता। 

साराग यह कि ' असहयोग केवल क्रिया की दृष्टि से हो सर्वयां 
अहिसात्मक होता हूँ, पर उद्देश्य बौर परिणाम की दृष्टि से वह हिंसातृक 
भी हो सकता हैँ।; 

विग्रह का दुर्तसा रूप जो सप्नाम है, वह हमेशा हिन्नाकारी होता है। 
न सही दोनो पत्षो से, पर किमी न किसो पक्ष से हिंसा होती ही हैं। 
भतएवं परिणाम और क्रिया के रूप में सम्राम हमेशा हिंलक होता 
है। अहिसक युद्ध को सम्भावना ही नहों। परन्तु कर्ता की बुद्धि यानो 
उद्देश्य की दृष्टि से सप्राम का अहितात्मक होना विलकुछ संभव है। 
कुकषेत्र के युद्ध में कौरवों की हिंसा करने के अमिप्नाय से अर्जुन प्स्त्र- 
सन्नद्ध नही हुए थे। वे अपवा अधिकार चाहते थे। हिना की इच्छा ने 
रहते हुए भी केवल कर्तव्य-निष्ठा से प्रेरित होकर अर्जुन को वह लडाई 
रूडनों पडी थी। अतएवं हिंसा की कोई जिम्मेदारी उन पर नहीं थी। 
इस विषय को वित्तृत चर्चा हम बहिसा-प्रकरण में करेगे । यहाँ तो 
हमें विप्रह के दो ल्‍्पो--असहयोग और सपग्राम--का अहिंसा की दूष्डि 
से खुलासा करना ही बभीष्ट है। 

हम यह देख चुके है कि व्यक्िगत जीवन में मनुष्य अनेक प्रसगो पर 
अपने विरोधियों से स्वभावत असहयोग किया करता है। इसके सिवाय 
सामूहिक असहयोग के उदाहरण भी मिलेगे। आजकल के राष्ट्र भी 
अपने विरोधी राष्ट्रो से 'डिप्लोमेटिक रिल्शस' तोड डालते है। यह 
जातीय असहयोग का उदाहरण हो सकता हूँ! दो सम्प्रदाय भी 
आपने में अत्तहयोग किया करते है। हिन्दुस्थान बौर पैजेस्टाइब सरीक्षे 


( ३६१ ) 


स्पानों में जहाँ साम्प्रगामिक बरसे 5 होते रहने है, ऐसे सामूहिक असहयोग 
के उगाएस्ण मिल सकते हैं। परन्तु हिसी प्रजावर्ग में अपने शासक से 
अनहयोग किया हो, ऐसा कोई प्रामाणिक उदाहरण अतीत के इतिहास 
में नहें मिलना। ऐसा व्यापक प्रयल्ल पहुंलेन्यहल महात्मा गांधी ने 
हिल्‍ुस्पाव ही में किया हैं। उसके परिणाम के सम्बन्ध में अम्ी तक बहुत 
जुट चर्ा देश में और बाहर भी हो चुकी है। हम भी इसी प्रकरण मे 
आगे चलकर अपने विचार प्रकट करता चाहते हैं । 

शाप्राज्य-निष्ठा' सौप॑ फ प्रफरण में हम यह देस चुके है कि महात्मा 
जो की राजभातत गत यूरोदीय युद्ध के अन्त तक कैसी बडी-चढी थी। छोक- 
मत दो नया अन्यान्य राष्ट्ररेशमो मे परवाह ने करते हुए उन्होंने 
ब्रिश्थि साम्राज्य को सहायता पहुंचाई। उन्हें पूरी पूरी आशा थी 
कि इन सेवा का सयाल करके प्रिट्ग राजनोतिब हिल्दुस्थान के 
सैम्ब्य में अपना उृष्टिकोण बदल देंगे। इस शुभ परिणाम की ओर यह 
कह कर उन लोगो ने सक्ेत भी किया था कि हम पुथ्वी को प्रजा-सत्ता 
के दिए सुरक्षित करना चाहते है । महात्मा जो ने वाइसराय को जो 
पत्र लिया था, उसमे उन्होंने शर्त को तौर पर तो नहीं, पर आशा 
तेया विश्वास के सर्प में यह प्रकट किया था कि युद्ध/्समाप्ति के वाद 
ब्रिटेन हिल्‍्दुस्थान के अधिकारों पर विचार करेगी । बिदिग राजनीतिज्ञ 
बढ़े चुल व चाढाऊ ये। उन्होने अपनी ओर से कोई ऐसी निरवया- 
तक घोषणा हिल्दुस्थान के सम्बन्ध में नही की । पर गोलमाऊ और अन्त - 
सार-जआून्य भ्दो में वे कुछ उम्मीद तो ज़हर दिलाते रहे। इत आश्वासन 
पर छोकमान्य तिलक सरीसषे दूरदर्शी और चतुर राष्ट्रनेताओं का कुछ भी 
विध्वाम नहीं था, वयोकि अब तक थे इस बात का निश्चय कर चुके 
बे कि भारत का उद्यार ब्रिटेन की राजी-खुशी से होने का नहीं हैं। परल्तु 
भहृत्मा जी बड़े विध्वामी आदमी हैं । उन्हे एक वार उनके मित्र पारसी 
रेज्तम जी ने 'भोछे भडारी' कहा था, सो ठीक ही कहा था। गाघी जी को 
मनुष्य की मछमनमाहत पर वडा विलक्षण विश्वास है! सच एछा जाय 


जा 
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तो भलेमानस ससार में बहुत कम होते हे और इसी कारण चत्तुर छोग 
एकाएक किसी पर विश्वास नही करते। जाँच-पडताल के वाद ही वे किसी 
को विश्वसनीय मानते है। परन्तु गाधी जी इस कोटि के लोगो में नहीं 
हैं। बनेक बार धोखा खाकर भी वे किसी पर विश्वास कर सकते 
है। उनके स्वभाव की यह अप्रतिम सरलता उन्हें कई वार दगा दे 
चुकी है। फिर भी वह तो उनका स्वभाव हो हैँ ! 

इस वार भी उन्होने घोला जाया बौर ऐसा भी खाया कि उतकी 
आँखें ब्रिटिग नीति के सम्बन्ध में हमेशा के लिए खुल गई। युद्ध 
समाप्ति के दाद होमरूक तो न मिला पर रौलट एक्ट और पजाव का 
हत्याकाण्ड दोनो एक साथ नजर आये। साम्राज्य-सेव्रा के बदले ब्रिटिव 
सत्ताविकारियों ने हिन्दुस्थान को जो भेंट दी, वह देनेवाढ़े बौर 
लेनेवाले दोनों के लिए अपमानजनक थी। गांवी जी अपने जीवन में 
'कड़वी घूँट' पीने के वहुत भादी हो गये हे ! परल्तु इस बार की 
घट वे गले के नीचे न उतार सके। उन्हे विश्वास हो गया कि पिश्वात 
देकर उसका घात करना ब्रिटिश राजनीतिजो के लिए भसाधारण बात 
नही है। गाधी जी का सहमोगी हृदय इस व्यवहार से दुकडे-दुकडे 
हो गया। छोकमत के विरुद्ध उन्होने साम्राज्य को जो सहायता पहुंचाई 
थी, उत्का प्रायश्चित्त उन्हें करना पड्था। प्रायश्चित्त का रूप था 
जसहयोग । 

असहयोगी का बाना घारण कर चुकनें के बाद महात्मा जी ने 
आत्मक्षवा लिखी है। ऐसी हालत में हम सरोखें साधारण आदमी 
इस बात की बाघ्या कर सकते थे कि गाघधी जी को अपने साम्राज्य- 
सहयोग पर कुछ पहश्चात्ताय हुआ होगा। किल्तु नहीं; वें 
लिखते है -- 

“मेने कपना चर्म समऋकर बुद्ध में योग दिया था और जाज भी 
में विचार कर्ता हें तो इस विचार-सरणी में मुझे दोष दिखाई नहीं 
पहता। व्रिडिय साम्राज्य के सवध में उस समय जो विचार मेरे ये 
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उनके अनुसार ही मे युद्ध में शरीक हुआ था और इसलिए मुझे 
इसका कुछ भी पश्चात्ताप नही है ।” 

किसी भी बीती हुई वात पर पद्चात्ताप न करने की मानसिक प्रवृत्ति 

दिराली हैं और वह कदाचित्‌ महापुरुषों में ही पाई जा सकती है । परन्तु 
पैतार के सर्वे-सावारण हो नही, अच्छे से अच्छे विचारवान्‌ आदमी 
भी जब कभी कोई भूछ कर बैठते है और उन्हे उस वात का ज्ञान हो 
जाता हूँ, तो वे अपनी गलती के लिए पश्चात्ताप तो करते ही हे। पष्चात्ताप 
है भ्रायक्ित्त का सच्चा रुप है? भूल के पश्चात्‌ यदि मनस्ताप न हो, तो 
फिर से भूछ होने को सम्भावना ज्यो की त्यों वी रहती है। इसके 
सिवाय कोई भी समझदार आदमी जान-वूमकर तो भूछ नही करता। 
परिणाम में गलती भछे ही नज़र आवे, परन्तु वह तो कोई न कोई अच्छी 
विचार-सरणी के आधार पर ही काम किया करता है। ऐसी हालत 
में किसी भी आदमी को अपनी चूक के लिए पश्वात्ताप करने की आावदय- 
कैता अथवा ओऔचित्य ही नही रह जाता। अतएवं हमारी जडताकान्त 
सम में यह बात नहीं आती कि किस तक के आधार पर गायी जी 
को अपने पूर्व-कृत साझ्राज्य-सहयोग पर पश्चात्ताप नहीं होता। क्योकि 
वे स्ववम्‌ दूसरे स्थान पर इसी सम्बन्ध में लिखते है -- 

“में ठीक ठीक देख रहा था कि युद्ध में शरीक होना अहिंसा के 
दिद्वान्त के अनूकूछ नही है। परन्‍्तु बात यह है कि कत्तंव्य का भान 
मनुष्य को हमेशा! दित की तरह स्पष्ट नही दिखाई देता | सत्य के पुजारी 
को बहुत वार इस तरह गोते खाने पड़ते है ।” 

इस अवतरण मे परोक्ष रूप से महात्मा जी ते इस वात को स्वीकार 
किया हूँ कि जिस समय मैने अपने सिद्धाल्त के विरुद्ध युद्ध में शरीक 
होने का निदचय किया, उस समय कर्तव्य का भान मुझे दिन की तरह 
सष्ट नही दिखाई देता था। यह वात तो विलकुल सच है कि अच्छे से 
अच्छे मनृष्य को भी अपना कर्त्तव्य-पय हमेशा साफ-साफ नही दिखाई 
देता। यह दुनिया ही एक धोखे की ठ्ट्टी है। यहाँ दो सत्म और असत्य 
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दोनो के पूजारियो को गोते खाने पडते है। परल्ठु गोता खा चुकरें 
के बाद अपनी भूछ समझ आने पर परचात्ताप का होना तो बिलकुंठ 
स्वाभाविक और उचित भी हूँ । 

महात्मा जी की निम्नलिखित विचार-सरणी भी विचारणीय है -- 

“जो मनुष्य समाज में रहता है वह अनिच्छा से ही क्यों ने हो, 
मनुध्यन्समाज की हिंसा का हिस्सेदार बनता है। ऐसी दशा मे जब दो 
राष्ट्रो मे युद्ध हो तो अहिंसा के अनुयायी व्यक्ति का यह धर्म है कि वह 
उस युद्ध को रुकवावे। परन्तु जो इस धर्म का पालन न कर सके, जिसे 
विरोध करने का सामथथ्यं व हो, जिसे विरोध करने का अधिकार ने 
प्राप्त हुआ हो, वह युद्ध-कार्य में शामिक्ठ हो सकता है, और ऐसा करते 
हुए भी उसमें से अपने को, अपने देश को, और ससार को निकाछने 
की हादिक कोशिश करता है ।” 

“बुद्ध में शरीक होते समय मुझे कर्तव्य का भात नही था, और 
इस कारण गोत। खाना पडा”--इस वात को प्रत्यक्ष रुप से स्वीकार करते 
हुए भी गाबी जी ने उपयुक्त दलील अपने साआ्राज्य-सहयोग के पक्ष में 
दो है। इस विचार-सरणी से सूचित होता है कि युद्ध के समय भहिंसा 
के पुजारी के लिए दो ही मार्ग जुले रहते है। या तो वह युद्ध को एकवावे 
था उसमे शामिल होकर अपने को, अपने देश को और ससार को 
निकालने की हादिक कोशिश करे ' 

अहिसा के पुजारी के लिए ऐसी हालत में क्या कोई तीसरा 
उपाय नहीं है ? यदि वह युद्ध को रोक नहीं सकता भौर उसमें शामिल 
भो नही हो मकता, तो क्या वह युद्ध से असहयोग नहीं कर सकता * 
अप्तहयोग का रुख़ तो ऐसी छात्रारी अवस्था मे ही वाज्ठनीय हैं । 
मालूम नही, भसतहयोग के आचार्य गाधी जो ने इस नेतिक उपाय 
को जपनो उपर्युक्त दओल में क्यों स्थान नहीं दिया। माना कि युद्ध फे 
समय उन्हें सम्भवत असहयोग की कल्पना भी ने रही हो। परलु भात्म- 
भय छिसने समय तो वे असहयोग-मार्ग के प्रदर्शक हो घुके थे। इसके 
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छिपा उप दह्ल में एक वान और है, जो समझ में बिलकुछ 
ही बाती। जो अरियाशरमी बुद्ध को रोकने की इच्छा करता है, वह 
उसमें शामिद्व ही ऐसे हो सता हैं? और भर घरीक भी हुआ, 
तो वह घरोक होफा भी अपने को हिंसा से ईसे निकाछू सकता है? 
और जो गुद ही नही निकड नाता, उठ देश को और संसार को किस 
शनेयाद पर लहिसा से मुक्त कर माता है? थे बाते गाणी जी की 
नमक में आती हो, पर मारी मन बुलि को ये विल॒णुछ नही पदती। 
, बने हृदय का शुवाना करते हुए वे आगे चल कर एमी सम्बन्ध 
मे डिफे है :.... 

“बिरोप फो यहित भेरे अन्दर थी नहीं, उसलिए मैने सोचा कि 

पृदर में भगेक दरोने का एक रास्ता ही मेरे लिए सुला था।” 
जियात्मफ विरोध फ्री शर्त न गही, निष्किय विरोध की शक्ति 
तो प्र नीतिमान्‌ के छिए व्यवितिगत रुप भें हमेशा उपलब्ध रहती 
है। इसी को अमहयोग कहने हूं । वह निष्मिय सत्याग्रह का एक रुप है। 
है। तो मममते है कि गाधी जी यदि अहिसा-मिद्धान्त के समर्थक थे, तो 
उनके दिए कम में कमर दैयनितक्त रूँप में असहयोग का मार्ग तो 
परेद्र नहीं था। यदायं में यह मार्ग तो हमेशा खुछा रहता है। फिर 
नी मादूम नहो, गाधी जी ने उसका अनुसरण क्यों नहीं किया, और यदि 
हों किया तो अपनी उपयक्त तर्क-मरणी में इस तीसरे'सुलम और 
िय प्रतिपादित सावन का जिक्र तक क्यों नही किया इसमें सन्देह 
'हो कि महात्मा जो मे मूछ-स्वीकार करने की अलौकिक क्षमता है। 
*र यह मानसिक प्रवृत्ति हमें उपयुक्त दछीछ में दृष्टिगोचर नही होती। 
जो हो, युद्ध-ममाप्ति के बाद ब्रिटिश नीति का रख देखकर महात्मा जी 
ने अपना दृष्टिकोण बदछ दिया। वे अब कट्टर से कट्टर असहमोगी हो गये। 
पक विश्वासो, सरल हृदय और सतोगुणी महापुरुष को असहयोगी होते 
हिए यदि इतने अधिक और कदू अनुभवों की आवश्यकता हुई तो 
सैसमें बाद्वर्य ही क्या है। अब वे रीढेट ऐक्ट और पणाव का अनुभव 
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अपने वक्तव्यों और व्यास्यातों मे असहयोग को रुप-रेखा बाँधने 
£ मद्गास-प्रान्तर से उन्होंने इस कार्यक्रम का सूत्रपात किया। छोग 
कि विचारो को कौतूहलथूवंक सुनने रूगे। हमारे राष्ट्रीय प्रयल के 
इतिहाप्त में एक नई अश्रुतपूर्द चात चुनाई देने छूंगी । पहले-पहल इस 
कार्यक्रम को सफउता पर किसी को विद्वास हुआ, किसी को नहीं 
हुआ और कई लोग इसका उपहास भी करने छगे । शिक्षित समुदाय 
में इस कार्यक्रम के सम्बन्ध में विशेष बनात्था दुष्दिगोचर हुई! 
असहयोग की सफलता का दारोमदार भी उन्हीं पर घा। गाघी जी 
दक्षिण-आफ्रिका से काफ़ो कोति कमा कर छोटे थे। चंपारनवाले मामते 
में उन्होंने यह दिखा दिया था कि सत्य का आवार लेकर अधिकारियों 
का मुकाविछा किस तरह करवा चाहिए। अतएव हिल्दुस्थान में ऐसे 
छोगो की सल्या बहुत पर्याप्त थो, जो गावी जी के शब्दों को श्रद्धा 
पूरक चुतते थे और उन्हें अमछ में छाने के लिए प्रयलशील भी रहते 
थे। अपनों दृढ़ विष्ठा और निर्भयता की वदौलत वे जन-समाज के हृदम 
पर बहुत कुछ अधिकार प्राप्त कर चुके थे। उसी का अवलम्ब लेकर वे 
लोगो, को असहयोग का सन्देश सुताने छूगे। 
असहयोग के कार्यक्रम में पाँच वाते प्रधान थी! कौंमिलों का वहिष्कार, 
बदालतो का बहिष्कार, स्कूल-कालेजो का परित्याग, सरकारी उपाधियों 
का परित्याग और विदेशी चीजो का वॉयकाट व पाँच बातो पर विचार 
करने से प्रतोत होता है कि इसहयोग का कार्यक्रम विशेषकर शिक्षित 
जन-प्माज के लिए ही सोचा ग्यो था। ,जनता से उत्तका विशेष सरोकार 
नहीं था। अल्वत्ता कॉंसिलो के वर्हिंकार में जनससमाज का सम्बन्ध 
जरूर बाता है। पर यह मानने में हमें कोई जापत्ति दिखाई नहीं देती 
कि असहयोग का'कार्यक्रम विशेषकर शिक्षित समाज को कर्मप्यता का 
परीक्षक था। ययारय॑ में ऐसा होना आवश्यक और उचित भी था। हिन्दु- 
स्थान को शिक्षित लोगो के द्वारा ही सप्द्रीय चेदनता मिली थी। 
बनी तक जितना वैधानिक (000०सएं०ा़ों) आन्दोलन हुआ था, 
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उपके कर्ता-वर्ता और सूत्रधार शिक्षित छोग ही हुआ करते थे। लोगो के 
प्रतिनिधि होकर कौसिलो मे वे ही जाया करते थे। इसके सिवाय राजनीति 
तथा कातून-कायदो का ज्ञान भी उन्ही को था। कहने का अभिष्राय यह 
कि वे जनता के स्वाभाविक सरक्षक [िक्कण इपकापा का) 
थे। अभी तक राष्ट्रीय संग्राम में सेनानी और पथ-अदर्शक का काम उन्हीं 
होगो ने किया था। अतएवं यह आवश्यक और उचित भी था कि वे 
ही छोग सामने आकर त्याग और साहस का डैंठे परिचय देंते और 
लोगो में राष्ट्रीय माववा को जांग्रत करते। 

असहयोग के कार्यक्रम में एक बड़ी विशेषता भरी और वह यह थी। 
प्रास्म्म ही से हमारा राष्ट्रीय आव्दोलन काबूत-कायदो के मीतर ही सीमित 
था। नरम और गरम दोनो दछो के छोग इसी वैध प्रणाली से लोकमत 
प्रकट किया करते थे। सत्ताधारियों की ओर से इस बीत पर खास 
तौर से ज़ोर दिया जाता था और अभी भी दिया जाता हुँ कि प्रजा के 
आन्दोलन का तरीका हमेशा कानून-कायदो के अपार ही होता 
चाहिए। हि्दुस्थात का शिक्षित समुर्दाय भी वैध आत्दौल्न का ही 
पक्षपातों था। गाधी जी का दिया हुआ अंसहंयोग यदि एकदम 
अवैध होता, तो राष्ट्रीय महासभा में उसका स्वीकृत होना भी मुश्किल 
था। परल्तु उस कार्यक्रम की विशेषता यह थी कि वह किसी भी विचार- 
दृष्टि से देखने पर बिलकुल बैध, तकंपूर्णं और कार: भी प्रतीत 
होता था। वैध वह इस कारण था कि कौसिछो में न जाना, वकीलों 
का वकाछूत छोड देना, तथा पदवीधारियों के हीरा सरकारी उपाधियीं 
को लौटा देता किसी भी सरकारी काबून के विद नहीं माता जा 
सकता था। तकपूर्ण वह इसलिए था कि हिन्दुस्थात के 
सत्ताधारी इस देश के शासन का संचालन हिल्दुस्‍्थानियों के दारा ही 
कर रहे है। यदि ययाथे में इस शासन से हिन्दुस्थावी असन्दुष्ट है, 
वो दे देश के शिक्षित सहयोगियों से आपरह-पूवेक कहे कि आप इस जास- 
दायक शासन से अलग हो जाइए। कितनी स्वाभाविक वॉर है! वैध और 
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विचासपर्ण होते हुए असहयोग का कार्यक्रम यदि ठोक ठोक अमल मे छाया 
जावे, तो बडा कारगर भी हो सकता हैं। अपने सहयोग के द्वारा हो प्रजा 
शासित होतो है। यदि वह योग न दे, तो उसी क्षण भागन का अन्त हो 
सकता हैं। प्रजातस्म का सिद्धाल्त है कि राज्य-भामन की उत्ता प्रजा 
की ही देनगो हूँ। अतएव जब चाहे तब वह अपनी चीज़ वापस छे 
सकती है। भाधी जी का अमहयोग इस राजनैतिक सिद्धान्त की सत्यता 
पर ही स्थापित है। इमी कारण वह अकादच भी है। 

अपनी इन्हीं विशेषताओं के कारण असहयोग का कार्यक्रम संत 
१९२० के कलकत्ता और नागपुर के अधिवेशनो में कांग्रेस के द्वारा स्वीकृत 
हो गया। मि० जिन्ना, मालवीय जी, चितरजनदास, बाबू विपिनचन्रपाल 
इत्यादिक नेताओ ने उसका विरोध किया था। देशवन्यू चितरजनदास 
बंगाल के प्रतिनिधियों को छेकर विरोध करने की इच्छा में ही नागपुर 
महासमा में उपस्थित हुए थे। परन्तु महात्मा जो की तर्कशील दलीठो 
का लोहा उन्हे मानना पछा। असहयोग का औचित्य उनके गले उत्तर 
गण। कहाँ तो वे विरोध करने पर तुछे हुए थे और कहाँ उन्ें 
भस्ताव का ही भरी सभा में समर्थन करना पडा। देशवन्धु बुद्धिमान 
थे, वौर थे और सबसे वढकर त्यागी थे। इधर असहयोग-प्रस्ताव का समर्थन 
किया और उबर दूसरे दिन उन्होने करीव ६ छात्र सालियाना आमदनी 
की वकालत को तिराओ्जलि दे दी। इस अधिवेशन ने गाघी,जो को 
चार बडे बडे राष्ट्र-भक्त, त्यागी, वीर और वुद्धिमात्‌ सहायक दिये। 
युत्तआन्त से पढित मोतोझाऊ नेहरू, बगाल से देशवन्धु चितसजनदास, 
मद्रास से श्रीयुत राजगोपालाचार्य मोर बिहार से बावू राजेन्प्रसाद 
मिछे। इन चार दिक्यालो को सहायता पाकर गाधी जी का नेतृत्व खिल 
उठा। अब वे जन-समाज के सर्वेर्वा हो चले। अधिवेशन के वाद महात्मा 
जी का देशव्यापी दौरा शुरू हुआ। हिन्दुत्थान का वातावरण असहयोग 
की चर्चा से गूंजने लगा। जहाँ जहाँ गाधी जी पहुँचे, उतके नये कार्य- 
'म को सुनने के उत्मुक छोग हजारो की सस्या में उपस्थित होने छुगे! 
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हुवा में एक हूचल पैदा हो गईं। जन-समाज का हृदय क्षुव्य होने छूगा ) 
देश के संकहो सभा-मझचों से शासन की वुराइयों का तरने, रूप खोचा 
जाने छूगा। उप्र उत्तेजनापूर्ण वातावरण में राष्ट्रीय कार्यकर्ता ऐसे निर्मेय 
होकर अपने दिलों का खुलासा करने छगे, जैसा कि वें कमी, ने कर 
पाये थे। अधिकारीवर्ग इस हलचल को चुपचाप ताकता रहा। 
१.० बहयोग के दो पहलू थे। पहुछा विधातक और दूंसरा विधायक । 
सोविड-ुहिप्कार और उपाधि-त्याग के विधातक कार्यक्रम देश की उस 
परिस्थिति में शक्‍्य और संभव नहीं थे। बलबतता अदालतों का वहिष्कार 
क्रतेवाक्ते अपने मामछो को पथ्चो के सुपुर्द करने छगे, और स्कूल तथा कालेज 
ते निकते हुए लडके राष्ट्रीय स्कूलों में तथा विद्यापीठों में भरती होने 
हंगे। नौजवान विद्याधियों में वडी खखबली मच गई। सरकारी स्कूलों 
में उनकी सख्या घटने छगी। इस संस्थाओं का नाम गुलामबाता,पड़ 
गया। जो विद्यार्यी स्कूछ कालेजो के बहिष्कार से उदासीन रहकर: पहले 
के समान बाने-जाने छगे, उन्हे रोकने के लिए असहयोगी विद्यार्थियों ने 
जाह-जगह कालेज-द्वार के सामते धरना देता बुर किया॥वगाह 
में देशवस्वू के त्याग ने विशेष उत्तेजवा दी! खासकर नौजवान विद्या- 
पियों के ताम उन्होने वडी मार्मिक अपील निकाली । उसका आशय थी «४ 
“प्यारे नौजवानों | यह हमारे राष्ट्र का सकद-काल है। परतन्वता 
से हमें मुक्त होना है। इस समय हमे बपदे राष्ट्रीय इतिहास का निर्माण 
करना हैँ। ऐसे समय में वंया तुम्हे यह शोसा देता है कि देश का 
इतिहास बनाना छोडकर लिखित इतिहास के तिर्जीव पृष्ठो को स्कूल- 
काछेजो को चहाझ्योवारी के भीतर प6ते बैठो | इससे बढ़कर तुम्हारे 
ढिए लज्जा की बात और क्या हो सकती है?” हि अं जी; 
देशवन्यु की राष्ट्र-आवता बडी प्रवित्र और सकीमके थी। उसने 
नौजवानों पर जादू का असर डाला । बगाह का मावनाुर्ण वातावरण 
एक भावुक ओर भव्य नेता को "पाकर सत्ताथारियों के लिए भयावह 
होगया। गिरफ्तारियाँ बुहुही गईँ।.' *  ' 
फा० रहे 
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यही समय माण्टेग्यू चेम्सफोर्ड के शासन-विधान का प्रारम्मिक काल 
था। सन्‌ १९२१ में इस विधान के अनुसार चुनाई हुई। कोंसिल- 
बहिष्कार के पक्षपाती काग्रेम-नेता इस चुनाई से अलूग रहे। अधिकाश 
मतदाता भी उदासीन रहे। पर हिन्दुस्थान एक ऐसा देश है, जहाँ 
देशद्रोही और पतित लोगो की सख्या वहुत अधिक है। विशेषकर इस 
देश के शिक्षित लोगो में स्वार्यपरता खूब समाई हुई है। वे बड़े महत्त्वा- 
काक्षी है। पर जिस देश में विदेशी सत्ता स्थापित हो, जहाँ सुयोग्य विद्तो 
के लिए दासत्व के सिवाय कोई दूसरा चारा ही न हो, वहाँ महत्वाकाक्षा 
के लिए गुजाइश ही क्या हो सकती है। पराधीन जाति के लिए ऐसी * 
मानवोचित आकाक्षा का मार्ग वन्द रहता हैँ। फिर भी इस देश में 
बनावटी औौर मिथ्या महत्त्व के पीछे दौडनेवाल़े छोगों की संख्या कम 
नही है। ऐसे सभी छोग कौंसिल-वहिष्कार का फ़ायदा उठाकर लोकमंत 
के विरुद्ध कौंतिलो में केवल दो ही वोटों की वदौलत दाखिल हो गये। 
उत्हें इस वात की चिन्ता न हुई कि छोग उन्हें क्या समझेंगे। स्वार्थी 
की आँखें ही नही होती, उसका हृदय शुप्क और मस्तिष्क मन्‍्द रहता है । 
ऐसे मन्द बुद्धि के त्वार्धी छोग कॉसिो में जाकर भर गये। सत्ताघा- 
रियो को उनकी उपस्थिति से किसी तरह चन्तोष हो गया। नंगा 
विधान इच नये रेगरुटो की वदौलत किसी कदर चालू हो गया। 

पदवीधारियों के लिए सरकारी उपाधि से मृकत होता मुह्िकल काम 
था। विना पराक्रम के रायवहादुर कहानेवाले छोगो में ऐसी स्वामिमान- 
भावता काजाग्रत होना असंभव था। चापदूसी बौर शिकायत की 
वदौलत प्रतिष्ठित होनेवाले छोग मनुष्यत्व का जामा पहले ही उत्तार 
देते है। फिर उनके हृदय में सदभावना के लिए स्थान ही कहाँ रह जाता 
है ? सारांश यह कि सरकारी उपाधियाँ सरकार को बहुत कम संस्या 
में वापस हुई । वकालत छोड़नेवाढे वकील दो-्चार की संस्या में वो 
अधिकाद्य ज़िलो में निकले, परन्तु अधिकाश वकीर-सम्प्रदाय अदालतों 
के बहिष्कार से उदासीन ही रहा। भपने घधे की वर्दी पहने हुए वे 
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अंदालओं में झठ़े ही सो और बाहरी आम्दौट़न फ्री धूमधास अपने अपने 
दरों से शुपवा रैसो मो । महात्मा जी को उस बाचाठ और वहु- 
भुत मम्यदय में वी निशा हुई । गायी की चलाई हुई जाँबी मे 
पर दे की पढ़ जनता मी धुद्य ही गई, पस्तु उस पढे-डिसे मूर्खो 
का हुएय काप्ठश्‌ निध्यद और विदिशा ही बना रहां। उसके आचार- 
विनार में विशेष परिवान गुछ भी में हुआ । बुछ छोग कॉलर और 
धर हा परित्याग इसके, फुछ देशो मिो के फपरे ही पहन कर और उुछ 
महर को मिट टोगी छगा हर अपती राष्ट्रीय भावगां की मल ही मत 
* कराहता हस्मे दंगें। देडिन अशादतों में उनकी परी यवाविधि 
पु ही जारी रही । हां, ऐसे गेग भक्तता गांधी जी के कार्यक्रम 
पर दीवाटिणपी जरुर जउने झो। जहां कर्मणता काफूर हो जाती 
हैं, वहाँ जिला की सपदता घौगु्ी बढ जाती ह। 
विद्वानों में अकूमर दस बात पर बियाद हुआ करता है कि असहयोग- 
आदोदन सझद हुआ था विफ्ठ। यहू प्र्न जद्ा थेडा है, इसलिए 
इ्रा उत्तर बहुब मोचन्गगभ कर देगा जाहिए। उम्त प्रर्त का उत्तर 
देनेगाके की मानमित अवस्था पर अवदाम्बित है। जिले छोगो ने 
इन आन्दोदन में योग देकर थोटा बहुत त्य।ग किया है, थे ऐसा नहीं समभते 
हि अनहयोग विफड हो गया । परस्तु ऐसे छोग कि जो विलकुछ तदत्थ 
रबर तमाशा देखते रहे, अकूमर कहते हुए सुने जाते है कि आत्दीलनत 
आर्य गया। परलु इन दोनो मानतिक अवस्थाओों से वचकर पश्षपतति- 
रहित दृष्टि में हमें यहाँ पर विचार करना है। 
आल्दोदन के प्रारम्भ-झाल ही में जित छोगो मे यह धारणा वो 
ही होगी फि झांग्रेस का फरमान निकलते ह्दी बकील बकाज़त छोड देगें, 
कौसिलें ब्िदकुल साली रह जावेंगी, कारेजो के द्वार बन्द हो जावेगे मौर 
देश मे एक भी रायबहादुर ते रह जायगा और इन सबके परिणाम 
मे सरकारी णामन स्तमित हो जावेगा, वे छोग यदि असहमोग को विफल 
समझें तो इसमें कोई आव्चर्य की वात नही है। विस्मय तो उन्हे उस 
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भोछे और विश्वासी हृदय पर होता है, जिसने हिन्दुस्‍्थानी शिक्षितों के 
सम्बन्ध में ऐप्ती ऊंची आशा वाँध छी थी। इस देश में जितने पढे-लिखे 
आदमी है, उनमे से बहुत-से छोग सरकारी नौकरियों के द्वारा अपना 
पेट पाल रहे हे । इस नोकर-समाज से हमें कमी कुछ भी आजा नही करनी 
चाहिए। इस समाज ने अपना मनृष्यत्व छोडकर शासन-मश्ीन के 
कल-पुरज्ो का रुप घारण कर लिया है। नतो वे हिन्दुस्थानी रहे न 
मनृष्य हो, वे सिर्फ सरकारी नौकर है। उनकी जाति बिलकुल अलग 
है। इनके सिवाय जो स्वतश्र पेशेवाले पढे-छिखे छोग है, उन्ही में से 
राष्ट्रसेवक मिलते आये है । परन्तु ऐसे सेवको की सख्या वहुत कम 
रही हैँ । अधिकाण वकीछ और डाक्टर जो स्वतत्र शिक्षितों में अग्र- 
गष्य है, अपने स्वाये-साधन ही में तल्छीन रहते बाये है। दूषित शिक्षा- 
प्रणाली और पराधोनता के वातावरण में पलने के कारण उनके 
पुरुषत्व की कमर दूट गई है। न तो वे सीधे खड़े हो सकते है, न 
तन कर विचार ही कर सकते है। विदेशी सत्ता को सहायता पहुंचाने 
को गरजे से हो उनका मानसिक निर्माण हुआ है। वही काम वे कर भो 
रहे है। भछा जो लोग वचपन से ही सहयोग के साँचे में ढाले गये है, 
ये बात की वात में असहयोगी कैसे हो सकते थे ? असम्भव, विलकुल 
अ्म्भव। इन पक्रितियों के लेखक को शिक्षित समृदाय की नाछायक्री का 
पूरा पूरा ज्ञान था गौर खास कर इस कारण कि वह स्वयम्‌ एक शिक्षित 
व्यक्तित है। अतएवं उत्ते इस वात की कमी भागा ने थी कि देक्ष-प्रेम की 
प्रेरणा से भारतोंव शिक्षित-समाज कमी ऐसा त्याग कर सकेगा। स्वयम्‌ 
महत्व जो को ऐसा विश्वास हुआ होगा--ऐसा विश्वास हमें नहीं 
दोता। वे तो मनृष्य-स्वभाव से और विशेषकर हिन्दुस्थानों मनोवृत्ति 
से बहुत अधिक परिचित है। 

फिर भी उन्होंने इस आन्दोलन का सूत्रपात क्यो किया ? इस 
पहन का यही उत्तर हो सकता हैँ कि कभी न कमी हिन्दुस्थान के 
>ने्ममाज को स्वावलम्बन की शिक्षा देनी ही थी । उम्र इस वात 
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को जानकारी चाहिए थी कि देश का सारा शासन उन्हीं की बंदौ- 
हत चल रहा हैँ और यदि वे चाहे और कुछ त्याग करने का सकत्प 
करे, तो वर्तमान शासन में आवश्यक सुधार करता बिलकुल सम्भव 
और शक है। यह भी प्रत्यक्ष रूप से दिखाना था कि खोई हुई 
खतबता केवल वितय-शील प्रार्थना के बल पर नहीं मित्र सकती। 
उप्तके लिए स्वाभिमान, स्वावहम्बन और सम्मिलित प्रयल की आवश्य- 
केता होती है। इसके सिवाय हमे अपनी कमजोरियों का ज्ञाव भी 
हीतरा था। जब तक हमारे सामने परीक्षा की कसौटी नहीं थी, तब 
तक हम अपनी तथा एक दूसरे की नैतिक योग्यता की पहचान भी नहीं 
कर सकते थे। देश को इस वात का ज्ञान होता जरूरी था कि केवल 
शिक्षित छोगो के भरोत्ते जन-समाज का उद्धार होता श्क््य नहीं है, 
गाग्रत जनता का शुभ सकल्‍प चाहिए और चाहिए देदा-व्यापी असन्तोष 
पया कष्ट-सहन करने की. दुर्दमनीय क्षमता । साराश यह कि सोते हुए 
पेनसमाज को एक ज्ञोर का धक्का देकर जगाता था। 

मान लिया कि असहयोग-आत्दोलत से वर्तमान शासन में न तो 
पृछ सुधार हुआ और न फिर उसका अन्त ही हुआ | केवछ इसी 
दृष्टि से कई लोगो ने ऐसी धारणा वा छी है कि आन्दोलन विल- 
कुछ विफ हो गया। पर ऐसा समभावेवाऊ़े यह वही समझते कि एक 
स्यापित गासनन-सत्ता का डिगाना बहुत कठित है और सदियों के 
पराधीव रहनेवाझे जन-समाज मे स्व॒राज के लिए आवश्यक मनोवल 
पैदा करना उससे और भी बहुत कठिन काम है । उन्हें निश्चित रुप 
पे समक छेना चाहिए कि स्वराज सहसा एक ही आन्दोलन की बदौलत 
हैफीज नही मिल सकता । न जाने कितनी वार कई छोटे-वडे आन्दोलनो 
के क्षोम देश को समय-समय पर सहना पढेगा । जिस अन्तिम आन्दोलन 
ग्रोवदौदत स्वततञ्नता मिलेगी, उसी मे राष्ट्रमभावता का प्राण 
गोव दृष्टिगत होगा । यथार्थ ,में स्वराज हमारी आन्तरिक प्रेरणा 
का परिणाम होगा । यह स्वराज-निष्ठा आज देक्ष के जन-समाज मे 
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विद्यमान नही हूँ। ऐसी प्रेरगा-शक्तिति हमें बैठे विठाये वही मिल 
सकती उसे प्राप्त करते के लिए एक नहीं, जनक आतन्दोलनों की 
नावश्यकता होगी । 

*.. इस दृष्टि से यदि कोई देखे, तो बवायास प्रतीत होगा कि असहयोग 
का परिणाम वही हुआ जो हो सकता था और होता चाहिए था। 
शासन का अन्त न हुआ, छेकिन उत्की नैतिक प्रतिष्ठा लोगो की नज़र 
में गिर यई। देश का सावंजनिक असन्तोष बहुत वढ गया । कई हिल्‍लु- 
स्वानी स्वावलम्बी होना सीख गये। नकली देशभक्तों की असलिवत 
खुल गई। राष्ट्रसेवा के क्षेत्र मे वनावटीपन मौर घोखेबात्नी की गुजाइश 
बहुत कमर रह गई। सार्वजनिक जीवन का वातावरण बहुत कुछ शुद्ध 
हो गया। जो छोग सन्तोष बौर जोत्मगौरव के साथ विदेशी शासन से 
सहयोग करते आये थे, उन्हे अपने आचरण से सकोच होने ूगा। छोगों 
की नज़र से वे गिर गये। जन-समाज के हाय में मनुष्यत्व का जो मान 
दण्ड था, वह बिलकुल बदल गया। स्वराज-समर्यक क्दी पराधीनता- 
पोषक मैजिस्ट्रेट से अधिक श्रद्धास्पद हो गया । असहयोग की वहती हुई 
भावना ने लोगो को परिचमो वेष-भूया से पराह मुख कर दिया। स्वदेशी 
जाचार-विचार मधिक पसन्द आने छगे। भारतोयो को अपनी भारतीयता 
पर नाज् होने लगा। असहयोग के एक ही कटके से इतनी विचार-कान्ति 
केवल दो-तोन वर्षो के अन्दर ही उत्तन्न हो गई। जितनी आत्म-चेतनता 
इस देश में इन तोन वर्षों में आई, उतनी कदाचित्‌ गठ पचास वर्षों में भो 
नही जासकी थी। जितना मनोवल भारत के जन-समाज से इस जान्दोलत 
के द्वारा प्राप्त किया, उसका जर्घाश भी उसके पास पहले भौजूद 
नहीं था। आत्मकल्याण का जो मार्ग असनहयोग ने दिखाया, उसकी 

दिल्ला का ज्ञान तक पहले लोगो को नही था। फिर भी कुछ विचार- 
शुत्य आलोचक ऐसा कहा करते है. कि महात्मा जी का कार्यक्रम 


विल्ञकुछ विफल हो गया। ऐसी समझ को नासमझी के सिवाय और 
कया कह सकते हं 7 


( ३७५ ) 


जो छोग सच्ची जिशासा से प्रेरित होकर असहयोग-आन्दौलन 
के परिणाम की माप-तौल करना चाहते है वे ज़रा सब १९३० 
के सत्याग्रह की उम्रता और व्यापकता पर विचार करें। यदि 
सन्‌ २०-२१ का पहला झटका हिल्ुस्थानियों को वे मिछा होता, तो 
पन्‌ १९३० का सत्याग्रह इतना तेज़ ने होता कि छॉर्ड इंविन को 
तमकोते की आवश्यकता हुई होती। असहयोग का प्रवाह आबा और 
मिकल गया; परन्तु छोगो के हृदय में जातीय स्वाभिमान की एक अपर 
भावना छोड़ गया । यह भावना ही जन-समाज की स्थावर सम्पत्ति है। 
इसी के आधार पर ही हिल्दुस्थान स्वाधीन होगा । इस दृष्टि से यदि 
विचार करें, तो भानना होगा कि असहयौग ही क्या, ढ्तिया में 
कोई भी आन्दोल़त विफ़ल नहीं होता । अनेक आन्दोलनों के सम्मिलित 
प्रभाव से ही जन-समाज में विचार-कन्ति उलन्न होती है और 
नहेजेंसे यह ऋत्ति अधिक व्यापक और मम्भीर होती जाती है, वैसे 
केसे जन-समाज का मनोनीत आदर्श निकट्वर्ती होता जाता है। 
हिलुस्थान इतना बडा देश है. और यहाँ के निवासियों में इतती 
और साम्पदायिकता विद्यमान है कि उनमे राष्ट्रीय भावना के 
आधार पर एकवाक्यता स्थापित करता कठित से भी कठित काम है। 
रैक्‍्ठ भौतिक प्रवचनों के द्वारा यह काम परू्ा होने का नहीं। भाय- 
मामा प्रवचनेत रृम्य । हमे तो अपनी झोई हुई आत्मा को फिर से 
प्रात करना है। उसकी प्राप्ति पौरुष के विना सम्भव नहीं। स्वाव- 
छान ही पौरष का दूसरा नाम है। परावहम्बी होने की भावसिक 
प्रवृत्ति हमारे देशवासियों में पहे आई और राजनैतिक पराधीनता 
गत पीछे । यदि हमे स्वराज प्राप्त करना है, तो हमें उठी क्रम से 
लावलम्वन-शीछूता पहले चाहिए और वाहिए अपनी परतत्रता से व्यापक 
विराप । जिस दिल देश में यह सामूहिक मनोवुत्ति तैयार होगी, उसी 
शाम तक हमें स्व॒राज भी मिल जावेगा । छेकिन हमारे राष्ट्र की 
गनसिक तैयारी अनायास होनेवाली बात नहीं है । इसके लिए कई 
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प्रमगयो पर कई तरह के आन्दोलनो की आवश्यकता होगी । उन सबका 
जो चम्मिलिति परिणाम होगा वही हमारे राष्ट्रीय ध्येय को पूरा 
करेगा। एकआवब आउ्दोल्न की बदौलत स्वराज प्राप्त करे की इच्छा 
करना और यदि वह सिद्ध न हुबा, तो आन्दोलन को विफल समभना 
नाममझी के सिकयय कुछ भी नहीं है । 

यवारय में यह हमारी समझ की मूछ है, जो हम समभते है कि 
विदेशी हम पर राज्य कर रहे हूँ । परतंत्र जाति पर यो शासन होता 
है, वह विदेशियों का नही, स्वयम्‌ उसकी कमजोरियों का ही शारद 
होना हूँ । हिल्ुस्थाव के छोग अपने हो मोहनपांश में बेचे हुए है। यदि 
हमारी छालच की मूट्ठी खुल जावे, तो इसी क्षण हम स्वतत्न हैं। 
वदर फुद्ानेवाले तग मुँह के घडे में कुछ चने डाल कर उसे जमीन में 
गडा देते हैं। बदर बाता है जौर घडे में अपना हाथ डाक कर चने 
से अपनी मुदुठी भर लेता हैं । तलझ्चात्‌ वह अपनी भरी हुई मुध्ठढीको 
घडे के तग मुँह मे निकालने का प्रयत्त करता हूँ. पर भूहूठी निकलती 
नहीं। यदि वह चने का मोह छोड़कर मुद्ठी ल्लोछ दे, तो घड़े से उसका 
हाव निकल जावे और वह कभी गिरफ्तार न हो । परलु वदर न तो 
चने छोडता है , न फिर उसकी मुट्ठी ही घड़े से चाहर होती । अन्त 
में वह मदारी के हाय लग जाता हैं। हन मनृष्य हें और बदरो से अधिक 
तम्य और ममभदार होते का दावा करते है। परन्तु इस दृष्टि मे यदि 
विचार करें, तो प्रतीन होगा कि हम अपनी म्कंटी मनोवृत्ति के कारण ही 
युलामी में प्रिरफ्तार है । चने का मोह हमें मुददी नहीं खोलने देता और 
वेंची हुई मुदृढों घड्टे से निकलती नहीं। यही हालत हमारी हो रही 
है। महात्मा जी ने मसहयोग-आन्दोलन के द्वारा हमें मूट्ठी खोलने का 
ही उपदेश दिया । परन्तु चने को लालच में हिन्दुस्थान के मानव- 
हरी सरंट अपनी स्व॒वचता खो चुके हूँ। आजादी के पके हुए फल उन्हें 
पेजर नहीं। मदारी के बिल्लेरे हुए चने उन्हें अधिक पसन्द हूँ। 

अमहेयोग का उिद्धान्त इस बानरी ग्रलोमन से जन-समाज को 


( ३७७ ) 


मुक्त करने का एक ही उपाय हूँ । वह सिखाता है. कि, मनुष्य की वेडियाँ 
ययार्थ में लकडी-छोहे की नहीं; मोह ओर स्वार्थ की बनी रहती 'हेँ । 
उन्हें खोलने की कृजी किसी दूसरे के पा्त नही, स्वयम वन्‍्दी के हाथ 
में रहती है। सच पूछा जाय तो मनुष्य स्वयम्‌ अपना ही जेहर है 
खतत्र होने के पहले अपने स्वभाव और परिस्थिति को इस विचित्रता 
फा उस्ते ज्ञान होना चाहिए । जब तक वह अपनी. परतत्रता का जिम्मे- 
दर दूपरों को भानेगा, तव तक उसकी उद्भ्रान्ति उसे स्वतत्र होने 
की क्षमता बिलकुल न देगी। जिस दिन वह समझ छेगा कि स्वराज 
मनुष्य के हृदय ही में विद्यमान है और उसके द्वार खोलने को कुजी 
पृह्यायं है, उठी दिन उसे अपना कल्याण-मार्ग स्पष्ट रूप से दिखाई 
दे सकेगा .। 

दुरावार से अस्रहयोग करना प्रत्मेक तोतिमान्‌ मनृष्य का जन्म- 
पिद्ध अधिकार है। यदि आदमी अपने आचरण का जिम्मेदार है, तो 
उसे इस बात के विर्णय का भी अधिकार है. कि वहं' किससे सहयोग 
और किससे असहयोग करे। मतुष्य के इस नीतिमत्ता-यूलक, ईएरदत्त 
गविकार पर हस्तक्षेप करने का न तो समाज को अविकार है, व गासको 
को। ययायमें समाज तथा शासन की ' व्यवस्था सदाचरण थौर 
न्याय के आवार पर हो स्थापित हो सकती है । मनुष्यों मे यदि सदावार 
का एकदम अभाव हो जावे, तो सामाजिक व्यवस्था पल भर में नष्ट हो 
सकती है। अतएवं छोगो का सामाजिक जोवन त्योग-मूलक सहयोग 
पर ही अवरूम्वित है। राजा और प्रजा का भी पारस्परिक सम्बन्ध 
दोनो को कत्तेव्य-यरायणता की बदौलत ही स्थायी हो सकता है। 
अतएव शासन-व्यवस्था और सहयोग का मूछावार 'सदाचार ही हैं। 
ऐसी हालत में जो मनुष्य सदाचार-पय से भ्रष्ट होकर स्वेच्छाचारी 
हो जाता है, वह स्वयं सहयोग के निदिष्ट मार्ग का परित्याग कर देता 
हैं। अतएवं कोई भी समझदार आदमी इस बात को स्वीकार करेगा 
कि नीति-मा्ग पर आरद रहनेवाला मनुष्य असहयोगी नहीं है। असहयोग 
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तो वही करता है, जो न्याय और सदाचार के पूर्व-निश्चित पथ का 
अनुसरण करना छोड़ देता हैं। 

इस दृष्टि से विचार करने पर पाठकों को अनायास प्रतीत होगा 
कि सन्‌ २०-२१ के आन्दोलन में वास्तविक असहयोगी कौन था। 
न्याय और कत्तेव्य-पय से पराड मुक्त कोन हुआ था ? निहत्ये जन-समाज 
पर अनावश्यक और बनुचित आक्रमण किसने किया था? जो सत्ता 
ऐसे दुराचारो का समर्यत करती थी, वह सहयोग के निदिष्ट पथ को 
स्वय छोड चुकी थी। असहयोग का वाना पहले उसी ने धारण किया 
था। च्याय-पय पर बारूढ़ रहनेवाला मनुष्य ही सच्चा सहयोगी हूँ । 
अतएव सर्वे-साधारण की स्थूछ दृष्टि में महात्मा गाघी तथा कांग्रेस के 
समर्यक असहयोगी भरे ही प्रतीत हो, परलु नीति-शास्त्र तथा 
समाज-शास्त्र की आँखों में असहयोग-पथ के अनुसरण करनेवाले इस देश 
के शासक और सत्ताघारी थे, जो न्यायानुमोदित सहयोगनमार्ग से पहले 
हो पराझमुल्ल हो चुके थे। असहयोग-आन्दोलन के जमाने में महात्मा 
जी ने अंगरेज़ो के नाम पर जो 'खुलो विटूठी छिख्ली थी और वाइसराय के 
वक्तव्य पर जो उत्तर दिया था, उनमें इस वात की ओर उन्होंने 
प्रत्यक्ष रूप से सकेत किया था कि भारतीयों की स्वाभिमान-रक्षीं की 
भांग हो न्यायानुमोदित माना जा सकता है। इस मार्ग पर महात्मा 
जी सहयोग करने के लिए तैयार थे। केवल तैयार ही न थे, ऐसे 
न्यायाबुमोदित सहयोग के छिए उनके हुदय में मर्मान्तक वेदना हो रही थी। 
क्यो ने होती ? जिस मनुष्य ने अपने सावंजनिक जीवन के ३० वर्ष 
अंगरेजों के साथ सहयोग करने में विताये और जिसने साम्राज्य 
निष्ठा के अतिरेक से प्रेरित होकर सिद्धान्त-प्रेमी होते हुए भी अपने 
सिद्धान्तो की ओर दुलेक्ष्य कर दिया, उस मनुष्य को किस छाचारी में 
असहयोगी होना पडा होगा, इस बात का अनुमान कंत्पनाशील पाठक 
सहज ही कर सकते हूं । 

इस ज़माने में असहयोग की रूप-रेखा वॉघनेवाले सबसे पहले 
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तॉन्स्टॉय हो हुए । सरकार तया सरकारी नीति से उन्हे वडी घृणा थी। 
इसके मिवाय वे अहिंसा के भी समयंक थे। उस कारण उन्होंने दुखी 
प्रजा को सरकारी दमन से मान करने का जो उपाय बतलाया हैं, 
वह अश्िसात्मक असहयोग ही है। पाठक देंगे कि वे जन-समाज को 
सतापारियों के दुगवारो से मुल्त होने के लिए कैसी सलाह देते है-- 
“हर भनुष्य को यह समझ ठेना चाहिए कि सरकारें न सिर्फ 
वेकायदा ही है बत्ह छोगो के जानोमाठ थौर चरित्र को बहुत ही 
नुकमान पहुँचानेवाली हैं। कोई ईमानदार और सच्चा भादमी न तो 
भरकार कै काम में घसीक हो सकता है और न उसे शरीक होना चाहिए। 
हर एक ईमानदार और सच्चा बादमों कभी ने चाहेगा कि हम सरकार 
के द्वारा कोई फायदा उठावे और न उते कभी ऐसी इच्छा करनी 
चाहिए। ज्यो ही छोगो को समझ में यह बात आने छगेगी, स्योही ने 
सरकार के साथ असहयोग करना प्रारम्भ कर देगे । जब अधिकतर 
छोग सरकार में अस॒हयोग कर देंगे, तभी सरकार की धोलेवाजी 
का खात्मा हो जावेगा और तमी छोग सरकार की गुलामी से छुटकारा 
पा जादेगे। बस यही एक उपाय॑ गुलामी से छूटने का है।” 
(जनाद॑नभट्टूलिवित 'टॉल्स्टॉय के सिद्धान्त' पृष्ठ ९६) 
विषम परिस्थिति में पट जाने पर बडे वडे विचारकों के भी विचार 
कितने अमयत और विपम [गी-90ंश्या०८०) हो जाते है, 
उम्ी का उदाहरण पाठकों को इस अवतरण मे मिलेगा। टॉल्स्टॉय 
ने जिस समय सरकार-सम्बन्धी उपर्युक्त विचार लिखे, उस समय उनकी 
याँसो के सामने जार की नादिरक्षाही भूछ रहो थी। अतएंवं यदि 
पाठक सरकार और शासन के सम्बन्ध में टॉल्स्टॉय की विचार-पम्रान्ति 
से बचना चाहे, तो उन्हे चाहिए कि इस अवतरण में जहाँ-जहाँ 
सरकार मद्ध का उपयोग हुआ है, वहाँ वहाँ जार की सरकार था किसी 
दूधरी बत्याचारी विदेशी सरकार की कल्पना कर छे | सभी सरकाई 
बुरी नहीं होती, न फिर उनके अभाव में जतन्समाज का केत्योग ह्दी 
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सम्भव हूँ । प्रजा-सत्तात्मक सुव्यवत्यित सरकार तो मानव-सभ्यता की 
सुन्दर से सुन्दर रचना है। 

जो हो, दुराचारी गासद से जसहयोग्र करने फा जहिसात्मक 
ज्याय पहले टॉल्स्टॉय ने हो सुझाया । पर व्यापक रूप मे इस उपाय को 
अमल में लानेवाल महात्मा गावी ही हैं। असहयोग का जो परिणाम 
तक से सिद्ध हो सकता हूँ, वह प्रत्यक्ष देखने में नहीं आया। फिर भी 
जैसा कि हम कह चुके है, यह समझना भूल है कि उसका परिणाम वु्य 
हुआ या कुछ भी न हुआ। जन-समाज में कोई भी आन्दोलन व्यय 
नहो जाता। महात्मा जी का असहयोग भी अपना काम वछूबी कर 
गया हूँ । उतका प्रवाह तो तिकेझ गया, पर भारतीय जबन्मग्रज 
के हृदय पर स्वावलम्वनशी5 स्वराज का एक खासा और अमिट चित्र 
हमेशा के लिए अकित हो गया। यह ऐसा चित्र है, जो न तो धोने से 
घुलेगा, न मिटाने से मिटेगा। हे 


अध्याय २४ 


सत्याग्रह का खरूप 

सार में कुछ वाते ऐसी हूँ, जो है तो बहुत पुराती, परन्तु उनकी 
चर्चा हमेशा नई प्रतीत होती है। उनके सम्बन्ध मे बार-बार कहने- 
सुनने पर भी जिज्ञायु छोगो का जी नहीं ऊवता। सत्य, धर्म तथा अहिसा 
ऐसे ही विषय है। मानव-सभ्यता की वाल्यावस्था से आज तक ने 
जाने कितने विद्वान घर्मोपदेशक तथा महापुरुषों ने इन विषयों की 
चर्चा से जन-समाज को पवित्र एवं उदात्त बनाने का प्रयत्त किया 
है। सत्तार के भिन्न-भिन्न सम्यदायों मे सस्यातीत ग्रत्य आज भी 
विद्यमान है, जिनमें इन विषयो की गवेष्णा-पूर्ण मीभासा पाई जाती हैं। 
कोई ऐसा धर्म नहीं जो अपनी प्रतिष्ठा, सत्य तथा न्याय की बुनियाद 
पर स्थापित करने का दावा ने करता हो और आज तक कोई ऐसा 
महापुरुप भी न हुआ जिसने जन-समाज को उन्नत और प्रगतिबीर वनाने 
के प्रथल में सत्य की दुहाई न दी हो। सदियों तक किये गये इतने प्यलो 
के वाद भी एक विधारवान्‌ मनुष्य को ऐसा कहने में कुछ सकोच ही 
होगा कि छोग सत्य के वास्तविक स्वरूप को समझ चुके हैं और 
बंद अधिक समभाने की जरूरत भी नही है। ययार्थ में सत्य की चर्चा 
एक ऐसी चीज है जो कमी सीठी नही लगती और जिस पर विचार, वार्द- 
विवाद तथा मनन करने की आवश्यकता छोगो को हमेशा अतीत होती 
रहेगे। बाज भी हमारे सामने राष्ट्रीय जीवन के प्रस्तुत वातावरण मे 
वही प्राचीन विषय नई आन-वान और आपूर्व सबंधज के साथ उपस्थित 
हुवा हैं। अभी तक सत्य-शोघक छोग वे ही हुआ करते थे जो ससार 
मे विस होकर एक मुमुझु की हैसियत से पारमाधिक क्षेत्र में सत्य का 
बनुसत्थान किया करते थे। परन्तु आज हमारे सामने सत्यानुतन्यान 
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की वह पुरानी प्रवृत्ति सासारिक जीवन के व्यावहारिक क्षेत्र में प्रकट 
हो रही है। आज हम ससार के ऊबे हुए आध्यात्मिक, मोक्षार्यी की 
हैपियत से नही, परल्तु जन-समाज में रहनेवाले माता-पिता, पुत्र। 
पति तथा पली के नाते राजनैतिक, सामाजिक तथा शाधिक समस्याओ 
को सुलभाने की एकान्त कामना से जोवन के व्यावहारिक क्षेत्र में 
सत्य-शोधन की प्रवृत्ति प्रकट कर रहे हैं। जन-समाज में इस उदार और 
अनूठी मनोवृत्ति को इतने व्यापक रूप में जाग्रत करने का श्रेय वर्तमान 
युग में महात्मा गाधी के सिवाय किसी दूसरे मनृष्य को नही मिल सकता। 
आज तक न जाने कितने व्याल्यानो, सभाषणों तथा छेखो के द्वारा उन्होने 
सत्य और अहिसा की स्पष्ट से स्पष्ट शब्दों में चर्चा की है। फिर भी 
पटने से उन्होने अपना जो वक्तव्य निकाला था, उसमें ध्षत्याग्रह को स्थगित 
करते हुए उन्हे यह कहने की आवश्यकता अतीत हुई थी कि छोग अभी 
सत्याग्रह का यथार्थ आशय और स्वरूप नहीं समझ पाये है। उन्होने 
उत्ती वक्तव्य में यह भी कहा था कि सत्याग्रह एक शुद्ध आध्यात्मिक 
शस्त्र है। ओर जब तक मनुष्य आध्यात्मिकता से ओत-प्रोत न हो 
जावे, तव तक इसके दुरुपयोग होने की ही सम्भावना अधिक है और 
गत सत्याग्रह-आन्दोलन में इस सत्याग्रह-रूपी आध्यात्मिक शस्त्र का 
ऐसा ही दुरुपयोग हुआ है। महात्मा जी की राय में इसी कारण से 
हिन्दुस्थान के गत सत्याग्रह-आन्दोलन को वह सफलता प्राप्त न हुई जो 
होती चाहिए थी। महात्मा जी की यह सम्मति उनके कई अनुयायरियो 
को पसन्द नही आई। जिन छोगो ने उनके दिखाये हुए सत्पाग्रहपथ 
का सच्ची लूगत के साथ अनुसरण किया और जिन्होने इस प्रयल में 
अपना तन, मत, घन और जन सभी कुछ अपंण कर दिया उन्ही लोगो 
से उनके सव कुछ खो जाने के वाद यदि कोई यह कहे कि तुम्हे अभी 
इस भार्ग का रहस्य माछूम नही हुआ और तुमने अपनी भूछों से इस पथ 
के वाछ्चित सत्तरिणाम को दुर्लभ बना दिया, तो उनमें से ऐसा कौन 
मनेष्य होगा जिसे अपने आचरण और बलिदान की ऐसी आलोचना 
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घुतकर प्षोम और सन्पा मे द्वोगा ? छोड़ ऐसा ही हुआ। इसी प्रसंग 
मे प्रेरयां में हमें सत्याथहू के अत्य रयगप पर विधार करने के लिए 
उतेजित रिया है। अतझय एम पाठओों के सामने इस विषय पर सर्वागीण 
दष्ि मे जात फले गो तथा तलम्बन्पों गशत्मा जो के विचारों को 
पक्षमिफ हुप से समीक्षा करने शी रिठार्ड करते हूँ। पाठ्क क्षमा करें। 
गह्य पर आह झरनेयाले को सबगे पहले उसके यषायं और 
झापत एप या परिसय प्राण गर ऐसा बहुत आवश्यक है। अन्यथा 
के प्रमंगी पर सत्यागही के बडझे झुरागट़ी हो जाने की अप्रिय और 
बग्ेबह्हर धम्भावना सतेया बसी खानी है। सचमुच सत्य एक ऐसी 
पगोसणीवान्‌ मोती महीगान्‌' भावगा हूँ मो बुद्धि की चगुंछ में अतादास 
नही आती। फिर भी हित्री चैशानिक विधास्गरणी के आधार पर 
रह विषय अधितार में युद्धिगम्य हो सफता हैं, इसमें कोई सन्देह 
नहीं। 
अधिफाश तत्वशानियों फी यह सम्मिलित राय है कि यह संगूचा 
दिशव-मयतर किगी आधार पर अवरम्ित है। सृष्टि की यह बुनियाद 
जनों पुरानी है कि इसके आदि-अन्त का कोई पता नहीं। यह अनादि 
और अनन्त भी हो साला है, गयोकि उध्में परिवरतनशीलता विलशुछ 
नही है। भूष्टि बनती है, विगठती है और फिर बनती है। उसमें चाता 
मकर के परिवर्तन होते रहते है, पर विश्व-जीवन के इस चिरन्तन मूल 
में कोई अन्तर नहीं पढता। वह ज्यों का त्यो बना रहता है। कहने का 
गद्य बहू कि इस परिवतंनशीछ सूष्टिअपच के मूल में एक ऐसा तत्त 
हैं जो अक्षय हूँ। यह अमरतत्त्व ही ससार का पोषक है। द्सी 
बकितायी तत्व को ही अध्यात्म-यास्त्र में सत्य कहते है। सी सत्य 
पत्त को और उपनियदो ने श्रह्म' के नाम से सकेत किया है। अहम सता 
जगरिय्या, ब्रह्म सत्म है, शेप सब मिथ्या है। ब्रह्म सतत इसछिए है 
कि वह निर्वाध है। परिवर्तनश्ीछ संसार में वह सदा एक रसे, पु 
पवातन तत्त्व है। इसी तरव की उपास॒ता तिराकार तथा साकार भावना 
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से लोग किया करते हैं और इस कारण उसके अनेक नाम हूँ। आध्यात्मिक 
दृष्टि से सत्य का यही निर्वाब स्वरुप है। 

परन्तु सत्य का एक दूसरा भो रूप हूँ जिसे हम सापेक्षिक वह 
सकते हूँ । जव॑ निर्वाध सत्य यानी ब्रह्म विश्व-प्रयच के रुप में अवतरित 
होकर आधिभौतिक जगत्‌ में आविभूत होता है, तो वह अपना निर्वाध 
और निर्गुण वाना छोडकर सापेक्षिक और साकार हो जाता है। समूचरी 
दृश्य तवा अदृश्य सृष्टि उसी मूलतत्त्व (ब्रह्म) का परिव्तित-स्पान्तर 
ही है। ऐसी हालत में यह मानना होगा कि जहाँ तक विश्व का विस्तार 
है, वहाँ तक हमें सत्य के दर्शन उसके सापेधिक तथा सीमित रूप में ही 
होते हैं। भगवद्गीता में योगेश्वर कृष्ण ने ब्रह्म की इस अवतरण 
किया (गराएणए्०॥) को तुलना एक ऐमे वृक्ष मे की है 
जिमका मूल वो ऊपर है ओर शाखायें नोची है । 'ऊष्व॑मूलमव माल । 
ऊपर का मूछ ऐक्रेवाद्धितोय अथवा निर्वाध सत्य है, क्योकि वह एक 
ही है और देशकाल से अमर्यादित है। उसकी अथोगामिनी शाख्ायें मनेक 
है, भतएवं सीमित ओर सापेक्षिक हैं" कहने का साराश यह कि 
समूचा ससार तिर्ताब सत्य तत्त्व का सा्वेक्षिक रूप हैं, दूसरा कुछ 
भी नहों। 

इस विद्ध-प्रयंच में व्याप्त होकर रहनेवाले मूछ तत्त्व की सवमे बडी 
विभेषता यह हैँ कि वह स्व सम रहता है। यही साम्यावस्था उसके 
अमरत्व कौ जनतो है। परनु उससे आविर्भमूत्त होनेवाला यह सस्तार 
विषम हूँ, क्योकि यह नाता प्रकार के इन्दो से आन्‍्दोलित रहता है। किसी 
अंश तक यह विपमता, सुष्टि-परस्परा को चलाने के लिए आवश्यक भी 
हैं। परन्तु ज्यो ही उसको मात्रा आवश्यकता से अधिक बढ जाती है, 
त्यो ही जीव-सृष्टि क्षुब्य और सन्तप्त होकर 'बराहि माम्‌' कहने छूगती 
है। अतएव इस विषम और आत्दोलित ससार में रहनेवाले जन-समाज 
मैं भो आवश्यक साम्यावस्या को स्थायी बना रखने के लिए कुछ ऐसे 
नैतिक नियमों को रचना-मानव-समाज ने की है, जिनका पालन करना 
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अल्ेक समझदार श्राणी के लिए आवश्यक हैं। जिसे हम नीति-शास्त् 
कहते है, उसमे ऐसे हो आचरणीय नियमों की विवेचना मिलती है, जिनके 
पाछेन से जन-समाज में यधोचित समता बती रहे । इसी 'साम्यावस्था 
को बधुण्ण रखनेवाले कुछ तैतिक गृणो की सृष्टि भी हो चुंकी है। 
रहो गुणो की प्रेरणा से मनुष्य अपने आचरण को ऐसा परिष्कृत तथा 
मर्धादित वना सकता हूँ कि वह अपने तथा जन-समाज दोनों के शेय-साधन 
में सक्षम हो सकता है। इस नौतिक गृणो के द्योतक यो तो कई शब्द 
गुण के भाषा-साहित्य मे विद्यमान है, परन्तु उनके मध्य और 
मीहिक एप दो ही है, न्याय और प्रेम। आन्दोछित ससार तथा जन- 
समाज को साम्यावस्था में स्थापित रखनेवाढे ये दोनो आवार-स्तम्त 
है। न्याय और प्रेम समाजर्पी रथ के दो पहिये है। इन्ही की वदौरत 
गैतार धगतिशील होकर अपने छक्ष्य-पथ पर आरूढ रह सकता है। इन 
दीतो के सयोग से ही शान्ति की उल्लत्ति होती है। अतएव यह बनाया 
पतोत होता है कि सृष्टि की मूलस्थिति मे जो शान्ति और समता 
है, उत्ते/विषम विश्व-प्रपच के अन्दर बयोचित मात्रा में सुरक्षित और 
सयायी वनानेवाढे, उपरोक्त दोनो नैतिक गुण (प्रेम और न्याय) निर्बाध- 
फैल के सापेक्षिक रूप ही है। कहने की आवश्यकता नहीं कि जन-समाज 
को शात्त, समृद्धिशञाली और सुल्ली वनानेवाले प्रेम और न्याय ही दो मूछा० 
2 गुण है। नोतिशास्त्र का निचोड़ ही इन दोनो शब्दों मे. रखा. हुआ 
है| कुछ काछ़ से 'अहिस' शब्द का प्रयोग महात्मावी के प्रभाव से बहुत 
हे गया. हूँ । यर्तु थथाये में यह शब्द नकारात्मक होने के कारण 
परदेशक का स्पष्ट आशय तो प्रकट करता ही नहीं, अत्युत अतावश्यक 
जग भी छोगो के मत में उत्पन्न कर देता है। प्रेम और व्याय' के अमाव 
मं ही हिंसा की सम्भावना रहती है । इसके सिवाय प्रेम अयवा त्याय- 
पृद्वि थे प्रेरित होकर हमे कई प्रसगो पर ऐसे व्यवहार प्रकट करे' 
बतेहे जितकी नैतिक योग्यता के सम्बन्ध में विचारदातू मनुष्य को जुछ 
भी सब्देह नही हो सकता, परल्तु फिर भी ऐसे आचरणो का वाह्य रूप 
फा० २५ 
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हिंसात्मक होता हैँ। न्यायावीश जब किसी अपराधी को प्राणदण्ड देता है 
तो उप्तकी आज्ञा प्रकट रूप से हिसात्मक प्रतीत होती है, फिर भी हम 
उसके व्यवहार को हिंसा नहीं कह सकते । स्वयं महात्मा गांधी के 
सामने एक वार ऐसा प्रसग जा पड़ा कि एक मरणासन्न वछडे को विष 
देने की भावश्यकता उन्हे प्रतीत हुई। एक समय अहमदाबाद के कितती 
मिल के कपाउंड में रहनेवाले कुछ कुत्ते पायल हो गये और लोग 
उनमे त्रस्त रहने लगे। मिल के अधिकारी वैष्णव थे। अतएंव 
उन्हें छोगो की प्राणरक्षा का कोई उपयुक्त अहिसात्मक उपाय ने 
सूृक्त पडा । उन्होने महात्मा जी की सलाह ली और उनकी सम्मति से 
करीव चालीस पायकत कुत्ते मरवा डाले गये। ये दोनो घटनायें कुछ 
अभूतपूर्व नही थी। मनृष्य के सामूहिक जीवन में ऐसे प्रसग कई बार 
भाया करते हैं और ऐसे अवसरो पर हिंसा के अतिरिक्त कोई दूसरा 
उपाय उचित प्रतोत नही होता । ऐसी हिंसा को धर्मशास्त्र से समर्थन 
भी मिल सकता है । फिर भी जिन साधारण छोगो के हृदय में अहिसा का 
उपदेश अपना घर वना लेता है, वे ऐसी घटनाओ को देखकर बडी भ्ाति 
में पड जाते हैं। यह छोगो की नासमझी का दोष तो है ही, पर किसी 
अश्च में अहिसा' शब्द का उपयोग भी इस मानसिक संदिग्धता तथा 
बुद्धि-मेद का ज़िम्मेदार है। यही कारण है कि स्वय महात्मा 
जो को उपयुक्त दोतो घटनाओ के लिए बडी लम्वी चौडी कैफियत देनी 
पडी थी। क्योकि बहिसा के मर्म को न समभनेवाल्य वैष्णव सम्प्रदाय 
महात्मा जी के इस आचरण से वडा उद्विग्न और अप्रसन्न हो गया । वात 
तो यह थी कि जब चालीस की सस्या में पायल कुत्ते लोगो को काटकर 
उनके प्राणो को सकद में डालने छूगे और उनसे वचने का कोई दूसरा 
उपाय न रहा, तो नीतिशास्त्र-प्रतिपादित न्याय-बुद्धि तो यही कहती है 
कि वे सबके सव मार डाले जायें। ठीक इसी प्रकार मरणासन्न वछडे 
का सताप महात्मा जो का प्रेमामिभूत हृदय सहत ने कर सका! उसकी 
रक्षा का कोई उपाय भी न था। फिर व्यर्थ की यन्तरणा बढ़ाने से 
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हाम ? मद्ात्मा जी फो उसे विष दे देवा ही उचित और नोति-शास्त्र- 
मम्मन प्रतीत हुआ। परन्तु दोगो की दृष्टि में उनका यह आचरण हिंतता 
के रूप में ही प्रकट हुआ। इसी लिए हमारी यह निश्चित धारणा है, 
कि अहिंगा श्र का उपयोग जन-भाधारण फे छिए बहुत भ्रमोत्लादक 
हैं। बनएवं उस सर्वथां बहिटगर करना चाहिएं। उपयुवत शब्द 
है, प्रेम बौर न्याय । इनमें क्षान्ति की कोई गुजाइश नहीं। 

प्रेष बौर न्याय मूछत, एक ही गैतिक गुण-सत्य-के दो एप है। 
फिर थी दोनो के भाव भिप्न होते है। एक मनुष्य अपने भाई दूसरे मनुष्य 
में जो प्रेम कर मण्ता है या करता हूँ उसका तात्विक फारण यया हूँ ? 
पही कि दे जीव दृष्टि में भितर होते हुए भी आत्मिकता के बाते वस्तुत एक 
हैं। दोगो एक हो परमात्म-तत्व फे अंग है। सासय सिद्धान्त के अनुप्तार 
पदि बल्मायें एफ दूसरे मे विलफुछ भिन्न हो और अन्ततोगत्वा किसी एक 
ही मृततत्त्य में उनके पर्यवसान दोने की निदचेयात्मक सम्भावना ने रहे, 
वो दो यर्तियों में प्रेम हो ही नही सयता। यदि हो भी तो आर किस 
बुनियाद पर ? प्रेम इस बात को मिद्ध करता है कि दो प्रेमी भूलत 
एक हूँ। सक्षेप में यही प्रेम को फिलामफी है। 

स्याय, प्रेम की सावंजनियता का परिणाम है। जब तक हमारे भेम का 
पत्र सीमित अयवा एय्देशीय होकर रहता है, तव तक वह न्याय का जवरोधक 
पिद्व होता है ।! फिर भी उत्का रूप वक्षुण्ण रहता है। परन्तु जव प्रेम 
का विस्तार विश्वव्यापी हो जाता हूँ तो अपनी समता स्थापित रखने 
के छिए उसे न्याय का आश्रय ढेना पढ़ता है, अथवा यो पहें कि प्रेम ही 
धाय के हुप में प्रकट हो जाता है। मनुष्य के नाते त्यावाधीज की दृष्टि 
में देवदत्त और रामदत्त दोनो प्रेमन्पात् है। परूदु जब बहस इूपरे 
के विरद्ध सच्ची फरियाद लेकर उपस्थित होता है, तो न्यायाधीय का महे 
कर्तव्य हो जाता है कि वह अपना निर्णय देकर रामदत्त को दड दे। ईस 
गायजुद्धि में दो मनोवृत्तियाँ हमेशा विद्यमान रहती है। मय ता 
उसके अधिकारो के प्रति प्रेम तथा सदुभाववा और उस पर वनावहत 
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अयवा स्वार्थ-यश आधात करनेवाले के प्रति निरस्कार-भावता | यह 
तिरफार-भावना प्रकट हय से मानमिक हिंसा दे, फ़िर भी वह प्रेम- 
मूहक और न्याय-सम्मत हैं । 

प्रेम और त्याय के इस पारस्परिक सम्बन्ध को यदि हम अच्छी 
तरह हृदयगम कर ले, तो यह बात अवायास समझ में मा सकती है, कि 
दोनों के अन्तर्गत ऐसे भी आनरणों का नीति-शास्म-सम्मत समावेश हो 
सकता है, शिमे हम हिंसा कहते है। अतएवं केवछ अहिसा के उपदेश से 
मनुष्य को नैतिक मार्ग का स्पष्ट रूप तो दिलाई देता ही नहीं, अत्युत 
कई प्रमगो पर भ्रम हो जाने की सम्भावना वनी रहती हैँ। जन-सावारण 
को सत्य वहुधा अप्िय मालूम होता है। अतएव सत्य-भाषण तवा आचरण 
से कई प्रसगो पर छोगो के हृदय में ठेस पहुंचती है । प्रेम-पेरित-व्यवहार 
भी कई प्रमगो पर हिसात्मक हो जाता है । न्याय करनेवाले को तो 
ने जाने कितनी हिंसा करनी पडती हैँ । कहने का साराश यह कि 
सत्य, प्रेम ओर न्याय के मार्ग पर मतोयोगपुर्वक चलनेवाले को हिसात्मक 
व्यवहार प्रकट करने की नौवत अवसर आया ही करती है । परन्तु ऐसे समी 
प्रसगो पर हिंसा शास्त्र-सम्भत मानी गई है। ऐसी हालत में जन-समाज को 
केवल अहिंसा का उपदेश देने से ही काम नहीं घर सकता। 
यह नकारात्मक शिक्षा भ्रान्ति फैलाती है और लोगों के नैतिक प्ष पर 
य्रयोचित प्रकाश नही डालती । 'अहिसा परमो घमं.” गौतम' बुद्ध का महा- 
वाक्य है, और ससार में प्रसिद्ध भी हैँ। परन्तु इस वाक्य में हमें 
नीति-विज्ञान की वह स्पष्ठता नहीं दिखाई देती जिसकी आवश्यकता 
साधारण जन-समाज को हमेशा रहती है। अश्नान्त नैतिक उपदेश तो, 
सत्य, प्रेम और न्याय के आधार पर ही दिया जा सकता हूँ । 

उपर्युक्त विचारो से पाठक अनायास देख सकेंगे किनीति-शास्त्र का 
वैज्ञानिक निचोड अहिसा नहीं हो सकती। नीति-सम्मत आचरणीय 
नैतिक गृण तो सत्य, प्रेम और न्याय ही हो सकते है। प्रेम सत्य-मूछक 
होता है और च्याव प्रेम-श्रेरित है! इस तरह न्याय की नीव सत्य और 
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प्रेय दोनों पर डाली गई हूँ। अतएवं व्याय ही तीति-शास्त्र का अन्तिम 
पिद्वाल हैँ। उसी के बावार पर जन-समाज सम्बद्ध रुप से प्रगतिशीर हो 
सकता है। यदि मनुष्य और मनुष्य के मध्य न्याय की व्यवस्था ने हो, तो 
सार्वजनिक असन्तोष के कारण मानव-समाज क्षुव्य होकर देखते ही 
रेतते छिन्नमूल हो जावे, इसमे सन्देह ही क्या हो सकता है। 
बब्यात्म-शास्त्र और नीति-श्वास्त्र दोनो मे एक महत्त्वपूर्ण अन्तर 
हैं, जिसे न भूलना चाहिए। इसमें सन्देह नहीं कि नैतिक नियमों की 
रपना आध्यात्मिक सिद्धान्तो के आधार पर हुई है) फिर भी हमारे सभी 
वध्यात्मिक सिद्धान्त मानव-समाज की वत्तंमान सभ्यता में आचरणीय 
नही हो सकते । उदाहरण के लिए आध्यात्मिक दृष्टि से ससार के 
(ग् प्राणी तथा सभी राष्ट्र मूलत एक है । परन्तु जत-समाज का आध्या- 
त्िक अनुभव इतना ऊँचा नही कि वे आपस मे अभिन्न-हृदय होकर व्यव- 
हेर प्रकट कर स्कें। विद्व-बच्यूत्व के नाम पर इसवी दुह्ाई देने के 
वाद भी सत्वार की यह दक्ष हुँ कि एक राष्ट्र दूसरे को अपना जानी 
दुव समझता हैं। जहाँ वन्युत्व का प्रइन ही ठेढा हो रहा है, वहाँ 
वाध्यात्मिक एकता के भाव किस प्रकार जाग्रत हो? नि सन्‍्देह अभी 
फाशमाज के छिए अभिन्नता को दिल्ली वहुत दूर है! ऐसी हाउत में 
हा वध्यात्म-शास्त्र के जितने अश् का पालन कर सकते हैं, उन्ही के 
बाबार पर हम अपने नीति-शास्त्र के तियम वना छेते है। एक उदाहरण 
छोजिए। गोपाल, गोवबन के अधिकारों पर हस्तक्षेप करता हैं। 
गोबद्ंत उसका ययोवित हिंसात्मक प्रतिकार करता हैँ। उसका यह 
बाषरग नीति-सम्भत है। कानून भी उसे ऐसा अधिकार देता हैं। 
परनु फ़िर भी उपतका व्यवहार अध्यात्म-सम्मत नहीं होता, क्योकि उस 
दृष्टि ते न तो कोई अधिकारी है न कोई अविकार छीननेवाला हैं, एके 
ब्रह्म के सिवाय सब मिथ्या है। सारा विद्व-अपच केवल भेज्ञानता- 
पक आभास के प्िवाय कुछ भी नही हूँ ! स्वामी रामतीर्थ चोर कौ-- 
धरे चोर' (8०0७७, 6627०) कहकर सम्बोवन करते थे। जहाँ 
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सभी प्यारे हं, वहाँ कोन किसको मारे? सभव नहीं। परन्तु एकता- 
मूलक यह विश्व-प्रममयी दृष्टि समूचे जन-समाज की नहीं हो सक्ती। 
बतएवं इस आध्यात्मिक उचाई से कुछ नीचे हटकर नीति-आस्तर ने 
समाज में प्रत्येक व्यक्तित को और संत्तार मे प्रत्येक समाज तथा राष्ट्र 
को आत्म-रक्षा के लिए हिंसा का अधिकार दे दिया है। प्रत्येक प्राणी 
को जीवन और विकास दोनो का जन्म-सिझ अधिकार हूँ। यदि कोई 
इस सर्वेव्यापी नियम की अवहेलना करे, और उस प्रक्ल में यदि 
वह नष्ट कर दिवा जावे, तो कोई हज नहीं। यह मानवन-जाति का 
प्तामूहिक निर्णय हैं; इसलिए कि सामाजिक व्यवस्था को जराजक्ता 
से सुरक्षित रखना परम बावश्वक है। 


कहने का साराश यह कि हमारे नोति-आस्त्र को प्रेम और न्याय 
के आबार पर सापेक्षिक सत्य का सामना करना पड़ता है। निर्वाप 
सत्य अच्यात्म-ज्ञास्त्र का विषय हैं और वह एक हो है। इनके विपरीत 
सापेक्षिक सत्य नीति-शास्त्र का विषय है, और ऐसे सत्य कई रूपो में अकट 
होते है। दो मनुष्यों के वोच में सापेक्षिक सत्य (न्याय) उत्ती के पक्ष 
में रहता है, जिसके अधिकार दुराचरण से छीन छिये गये हो। 
ऐमे उापेक्षिक सत्यों की चर्चा करना हो नीति-शास्त्र (497०४) 
का उद्देश्य होता हैं। इस शास्त्र का व्यवहार-बुद्धि से बहुत सम्बन्ध 
है। उसमें देश, काल और पात्र का विचार किया जाता है। मानवी मवो- 
विकारों के कारण जन-समाज में वैयक्तितिक तथा सामूहिक संघ होते 
की जो सम्मावना हमेशा वनो रहतो है, उसने संग्राम करते रहना तथा 
समाज को दुरवस्या से बचाना नोति-शास्त्र का प्रयम और अन्तिम 
उद्देश्य हैं। अतदव उम्तो रूप में वह आध्यात्मिक सिद्धान्तो का पालन 
कर सकता है जिस रूप में वे व्यवहाये है। 


महात्मा गाषी ने भारतीय जन-समाज के सामने प्रहलाद का उदाहरण 
क्ड बार रला हैँ। उनको घारणा है कि दुष्ट पिता के आततायीपन को 
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बहिसालक भावना से क्रेलनेवाछा और अपने सिद्धान्त से विचलित 
गे होनेवाछा वह निर्मय और सत्यक्षप वाछक आदर्श सत्याग्रही था। 
हम भो ऐसा ही समभते है । परन्तु हमारी यह भी धारणा है कि प्रहाद 
का आदर्श हमारे लिए उपयुक्त नही हैँ। उसके सामने जो प्रश्न था, वहू 
विशुद्ध आध्यात्मिक-क्षेत्र से सम्बन्ध रखता था। वह परमार्थतत्व यानी 
निर्वाध सत्य का माननेवाछला था। हिस्ण्यकह्यप की बुद्धि को यह 
वत नही पठती थी। दोनो के वीच में प्रइव था केवल आध्यात्मिक, 
इंखर है अयवा मही ? यह एक ऐसा प्रश्न है, जिसका केवल बुद्धि तथा 
अनुभव से सम्बन्ध हूँ । ऐमे प्रइनो को हल करने के लिए हिसात्मक व्यवहार 
किसी मेज की दवा नही है। हम किसी को केवल शारीरिक तथा 
मानसिक कष्ट पहुँचाकर आस्तिक नही वना सकते, न फिर ऐसे उपायो 
सै आस्तिक ही नास्तिक हो सकता है। ईइवर का अस्तित्व तो एक बुद्धि 
पैया अनुभवशाम्य विषय है, और बुद्धि तथा आचरण के द्वारा ही उस्तका 
समयंन हो सकता है। कहने का आशय यह कि सत्याग्रही प्रहकाद के 
भागने जो प्रइन था वह निर्वाय सत्य से सम्बन्ध रखता था, इसलिए 
उक्षमें हिसा की कोई गुजाइश ही नही थी। परन्तु जब दो मनृष्य अपने 

भौतिक अधिकारों के लिए आपस में लडते है, तो उनके सामने जो 
न उपस्यित होता हैँ उसका रूप आध्यात्मिक नही, नैतिक होता है । 
'हाँ दो मनुष्यों के दोच न्याय की आवश्यकता होती हैँ। न्याय 
पेक्षिक सत्य है, क्योकि उसके लिए दो भगडनेवाले तथा घुलनात्मक 
दृष्टि को जरूरत होती है। आजकल पराबीन जातियो के सामने जो 
स्या है उसका भी यही नैतिक रूप है। प्रहूलाद के सामने जैसा था, 
पता आध्यात्मिक नहीं। भारतीय ' आन्दोलन मे सत्थाग्रही प्रहछाद को 
भादेण मानतेवाछो को चाहिए कि वे इस महत्त्वपूर्ण अन्तर को ध्यान 
* रसे। इसलिए हमारी बुद्धि महात्मा जी की इस राय को स्वीकार 
ही कर सकती कि सत्याग्रह हमारे लिए एक आध्यात्मिक शस्त्र 
हैं। आध्यात्मिक तो प्रदन ही हमारे सामने नहीं है! हमारी समस्‍या हैं 
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(मिक । अतएूव दूमारे हावो में सत्याग्रह एश नैतिक ग्रम्ष के रूप मे 
ही व्यवहाय हो सता हैं । 

ऐसी दशा में कहना दे दोगा हि ख्मारे सामने जो गाववोबित 
अधिकारों का प्रश्न हैं, वह नैतिक संबा सापेक्षिक सत्यायः का विषय 
हो सकता हूँ इसी कारण बह न्याय-युद्ि में सनाम्ति होगी) उ्पे 
मूछ में होगा मानव-प्रेम और मालवी जवियासे की रक्षा था प्रथल । 
हैमास सम्पाग्रह राजनैतिक क्षेत्र में स्याम-मंहफ ही हो सकता हैं। 
सैहह झा अहिसात्मक तो यह आध्यासिमिक क्षेत्र में ही रह सफ़ता है । 
नैतिक सत्यायही के दिए अटिसा कोई पिलदुल अनियाय॑ निदान नहीं है। 
जिम समय जन-समाज और पायल कुत्तो के बोल न्याय वा अशन उपम्यित 
हुआ था, तो महात्मा जी ने निर्णय देकर छुत्ते मरा ठाले। पया ने 
अपने इस आचरण में सत्यायहीणद से विचडित हो चुई मे 
बिलकुल नहीं। पायछ मुत्ते और मनृध्य-जाति दोनों के बीच में न्याय 
का प्रश्न था। इसी तरह जहां कहो दो मनृप्यों था मतुष्य-्जानियों 
के वीच में अधिकारों फा प्र उपस्यित हो, तो वहाँ मत्याप्रह का रूप 
नैनिक ही हो सकता हूँ। रमवद्ध जो नेगिक सत्याप्रही थे। उतके 
सामने वहो मानवी अधिकार का प्रव्न था। कृष्ण भी नैतिक सत्याप्रही 
थे। मी लिए इन दोनो महापुरुषों ने शान्ति- पूण उपायों के विफल हो 
जाने के बाद हिंसात्मऊ सत्याग्रह करने का जो निदच्य किया, वह 
नीवि-शास्त के सर्वेया बनु कूल ही था, क्योकि नैतिक तत्याएह में भावश्यक 
हिंसा विन नहीं हूँ |,सापेक्षिक सत्य के निर्णय तथा पालन में कई 
प्रसगो पर हिसा उचित और अनिवाय भी हो जाती है। परनु प्रहछाद 7) 
के समान जाध्यात्मिक क्षेत्र में निर्वाध सत्य पर आप्रह करनेवाले के लिए «- 
हिंसा की कोई गुजाइश नही। यदि भूछ से उसका उपयोग किया भी जाय... 
तो छाम्र के बदके उल्टी हानि ही होती है । 
१ //तिम बुद्ध के बाद 'अहिसा परमो घर ' की आवाज को बूलूद करने वाले 
हैमरे महापुरुप महात्मा याघी ही हूं। वुद्ध-देव वैदिक कर्म-काण्ड के उस 
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पतवशीर युग में हुए थे, जब कि यज्ञ के नाम पर पशु-हिंसा स्वयं की 
गोपात-परम्परा समभी जाने छृगी थी। उत्त अनुचित और अत्यधिक 
जोव-हिंसा का समाज से मूलोत्याटन करने के लिए बुद्ध को अहिसापर 
इंतता जोर देना पडा। उन्होने यह उपदेश घामिक मच से विषय-विरक्त 
मोक्षाथियों को ही दिया था। * ५ 
महात्मा जी का युग भी पश्चिम के हिंसात्मक राष्ट्र-पशुओ के 
वाततायीपन से ऊबा हुआ एक जमाना हूँ। स्वय गाथी जी अपनी 
वांदो से तीन युद्ध देख चुके हूँ और उन्होंने उनकी भयकरता तथा 
दोनवी शूरता का अपने विशाल हृदय से अनुभव भी किया है। जिस वैष्णव- 
प्रेश्दाय में उतका छालन-पाछ्षन हुआ है, वह भी अहिसामूछक विरुव- 
प्रेम का पाठ सिलात्ा है । अतएव जन्मगत सस्कार और जीवन के अनुभव 
दोनो ने मिलकर उन्हे अहिंसा की आचार्य पदवी पर सहज ही विठा दिया 
हैं। इस उच्चासन से उन्होने अपने हृदय का छुछासा कई वार कर दिया 
है बोर अपने सम्बन्ध में गखत-फहमी की कोई गुजाइश नही रख छोडी 
हैं। महात्मा जी ने यह स्पष्ट रुप से कहा है कि “में मुभुु हैँ, अपना मोक्ष 
वाहता हूँ और में जन-सेवा केवक इसी लिए कर रहा हूँ कि वह मुझे 
फा सबसे अच्छा सावन प्रतीत होती है ।” इसके विपरीत स्वामी 
विवेकानन्द के विचार सुनिए । उन्होने कहा था. कि “मुझे अपना 
नही चाहिए, में तो जिस किशती पर बैठा,हूँ, उसमें बैठतेवाले छोगो 
साय ही पार छूृगा, अन्यथा उनके साथ दूव जाना मुझे अधिक 
'पित्द हैं।” पाठक इस दोदो दृष्ठि-कोणो पर तुलनात्मक दृष्टि से विचार 
करें। 


महात्मा जी की दृष्टि में अपना व्यक्तिगत मोक्ष प्रधान है । जन-सेवा 
गया सामूहिक मुक्त गौण है। स्वामी-जी के अनुसार सामाजिक मोक्ष 
मं ही वृयवितिक मुक्ति की पूर्णता है । अतएवं केवल व्यक्ति का मोक्ष 
इतना थ्रेयस्कर नही हूँ कि उसे छोक-सेवा से अधिक प्रवानता दी जावे । 
गहत्मा जी के उपर्युक्त विचार मे उनकी ज्राध्यात्मिकता का अन्त स्वख्प 
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स्पष्टहप से अकित हूँ। व्यक्तिगत मोक्ष को अपना लक्ष्य बनाने के कारप 
उनके अन्त करण में आध्यात्मिकता का रग बहुत गहरा चढा हुआ है। इसी 
कारण कई नैतिक प्रइनों को भी वे विद्युद्ध अध्यात्म-दृष्टि से देखते है। 
इसो लिए सत्य उन्हे स्वराज से अधिक प्रिय हूँ। परन्तु स्वामी 
विवेकानन्द के समान जिस मनुष्य की दृष्टि में समाज-सेवा तथा स्वराज 
प्रवान लक्ष्य होगा, उत्के लिए हमारे सामूहिक आचरण की ते तिक योग्यता 
ही सव कुछ है। अतएव यह बात अनायास समझ में आ सकती हैँ कि 
महात्मा जी सत्याग्रह को विशुद्ध आध्यात्मिक अस्त्र क्यों मानते है। 
गौतम बुद्ध के समान सत्याग्रह और अहिंसा का विशुद्ध आध्यात्मिक 
उपदेश महात्मा जो यदि धर्म-मच से परमार्य-तत्त्व के चिन्तकों को देते 
तो उनके इस व्यवहार में किसी प्रकार आपत्ति की कोई गुजाइश नही थी। 
लेकिन ऐहिलौकिक वैभव तथा स्वराज के पक्षपाती जन-साधारण को 
सत्याग्रह तया अहिसा का नैतिक रूप ही ग्राह्म और कल्याणकारी हो सकता 
हूँ। महात्मा जी तथा भारतीय शिक्षित समाज इन दोनो के मध्य दृष्दि- 
भेद की जो विषमता प्रतीत होती है, उसका कारण केवल इतना ही 
है कि गाधी जी स्वराज सरीखे एक सापेक्षिक सत्य को राम-कृष्ण की 
नैतिक दृष्टि से न देखकर निर्वाब सत्य पर आग्रह करनेवाले प्रहलाद के 
पारमाथिक पहलू से देखा करते हे । परमायं, अध्यात्म-भास्त्र का विषय 
है और राजनैतिक स्वराज की आकाक्षा करनेवाछा हमारा राष्ट्रीय स्वार्थ 
केवल नीति-शास्त्र का विषय हो सकता है और उसी के आचरणीय नियमों 
के अनुसार वह साध्य भी हो सकता है, अन्यथा नही। इन दोनो शास्त्रों 
के बीच जो महस्वपूर्ण अन्तर है उसकी चर्चा हम पहले कर चुके है । कहने 
का साराश यहाँ पर इतना ही है कि गाघी जी के सत्याग्रह-सिद्धान्त को 
समझने तथा समझाने में भारतीय जन-समाज को जो कठिनाई हो रही 
हैँ उप्का मूल कारण यही उपर्युक्त दृष्टि-मेद है; दूसरा कुछ नहीं। 
. हम इस छेख के पूर्वार्द में कह आये हूँ कि सत्य के दो रूप होते 
हैं, निर्वाध बौर सापेक्षिक | हम यह भी लिख चुके है कि उसका 
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पहुठा झुप अध्यात्म-गास्त का विषय हैँ और दूसरा नीति-शास्त्र का। 
सत्य के इन दो रूपो के अनुसार सत्याग्रह के भी दो रुप स्वय हो जाते 
हूँ, निर्वाच सत्याग्रह और सावेक्षिक सत्याग्रह । पहले का उपयोग 
वाध्यात्मिक नियमों के अनुसार होता हूँ और दूसरे का सचालन व्याव- 
हारिक नोति-शास्त् के अनुकूल ही हो सकता हूँ । प्रहराह मोक्षार्थी थे, 
उनके सामने सत्य के निर्वाध रूप का प्रश्न था। अतएवं उनके सामने 
जैसा कि हम पहले कह चुके है, हिसा का कोई प्रइन ही नहीं था। 
महात्मा जी का अहिसा-सम्बन्धी आदशवाद, वैज्ञानिक-तर्क की तौछ 
में ठीक नही उतरता। उनका विष्वास है कि सघर्षण-शील, जन-समाज 
को समी कठिनाइयाँ सत्याग्रह से हछ हो सकती है। यदि सत्याग्रह शब्द 
के व्यापक अर्य को हम स्वीकार कर ले तो इस धारणा में कोई भ्रुटि 
गही दिलाई देती। परन्नु महात्मा जी सत्याग्रह का उपयोग सकुचित 
वर्ष में किया करते है । उत्रकी राय में सत्य की रक्षा करनेवाले के लिए 
हिंपा हानिकर है, अतएवं उत्तके छिए सत्पाग्रही के कार्य-क्रम में कोई 
स्थान ही नहीं है। हम पहले कह चुके हूँ कि वह धारणा 
केवड आध्यात्मिक सत्य पर आग्रह करनेवाले के सम्बाब में तक-सिद् 
मानी जा सकतो है। परन्तु व्यावहारिक क्षेत्र में मतुष्पो के कर्तव्य और 
अधिकार का निर्णय मैतिक तियमो के अनुसार ही हो सकता हैँ बौर 
नीति-शास्त्र कई प्रसगो पर हिंसा को आवश्यक और उचित भी मानता 
हैं। महात्मा जो केव अहिसात्मक सत्याग्रह को ही सत्याग्रह मानते 
है, शेष उनकी दृष्टि में दुराग्रहमात्र हूँ। परन्तु हमारी धारणा है 
कि जो मनुष्य अपने स्वदेश, समाज तया स्वाभिमान के छिए गल्त-सक्द् 
होकर समरागण की ओर अग्रसर होता हूँ और अपने माली अविकारो 
की रक्षा मे या तो मारता है या मर मिटता हैं, वह भी पुर्ण सत्याग्रही हैं। 
योगेश्वर कृष्ण ने अर्जुन को सत्याग्रह के इसी रुप का उपदेश दिया था, 
कि वहाँ अर्जुन के सामने मैतिक अधिकार का अरछ्त था। अहछाद 
के समान उन्हे कौरवों से 'अस्ति-माल्ति' का निपटारा करना नहीं था। 


( ३९६ ) 


यदि सचमूच यही प्रश्न होता तो रण से पराड मुख करनेवाली जिस 
शानगुदडी का प्रदर्शन अर्जुन ने पहले किया था वह ठीक हो होता और 
कृष्ण जी भी सहज हो कह देते “अच्छा, अजुन, तुम जाओ, तपश््चर्या 
के द्वारा ईश्वर का साक्षात्तार करो और कौरवों के हृदय में उसके 
अस्तित्व पर प्रेम-पृर्वक विश्वास पैदा करो।” ऐसी हालेत में आपस 
में लडने की ज़रूरत ही क्या थी ? परन्तु नहीं, वहाँ प्रइतन था सापेक्षिक 
सत्य का, पाण्डदों के अधिकार का। उसका अन्तिम निर्णय सशस्त्र 
सत्याग्रह से ही हो सका। अहिसात्मक उपायो का भी अवम्बन 
किया गया, पर वे सब वेकार हुए । यथार्थ में हिंसा एक ऐसे कर्म का 
नाम हैँ, जिससे अहिसात्मक सत्याग्रही भी नहीं बच सकता ! किसी 
दुरात्मा के सामने क्षमा करो प्रिय जान' कहते हुए नत-मस्‍्तक होकर 
अपना सिर कठानेवाला, क्या आत्म-हिंसा के दोष से वच सकता हैं? 
कहते है कि आत्म-हत्या से बढ़कर कोई पाप तहीं। ययारय में हिसा- 
कर्म स्वय बुरा हूँ न मछा है। उसको प्रेरणा देनेवाली मानतिक भावना 
ही उस्ते अच्छे और बुरे का रुप देती है । यदि ऐसा न होता तो सर्जन और 
न्यायावीश से वढ़कर कोई पापी न होता । स्वय महात्मा जी के मंत्ये 
चालीस कुत्ते और एक बछड़े की हत्या का पातक-भार छद जाता। 
परन्तु ऐसा नहीं हो सकता । हृदय और बुद्धि की नैतिक योग्यता केवल 
हिसा ही को नही, सभी प्रकार के कर्मो को भल्ा-बुरा बना देती है। 
ऐसी हालत में अहिंसा को हमेशा पुण्य समझता और हिंसा को सदैव 
दुष्कर्म मानना भ्रान्ति-मूलक है। इसके सिवाय हम यह भी देखते है कि 
दया, करुणा, सहानुभूत्ति, प्रेम, न्याय तया जनसेवा इत्यादि जितने भाचरणीय 
मैतिक गुण है, उन सभी के मार्ग में हमें कुछ प्रसगो पर कार्येस्प में 
हिसा करनी ही पड़ती है । ऐसे अवसरो पर हम हिंसा कर्म 
को जान-वूककर सोच-समझकर किया करते हैं और उसे 
शास्त्र और समाज-सम्मत भी पाते है । अनजान में तथा भौतिक 
जीवन के पालन-पोषण में जो हिंसा हमारे लिए अनिवार्य है 
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उप्के सम्बन्ध में तो कुछ कहना हो नहीं है! ऐसी हाछत में यह प्रश्न 
बनायाप हो उठता है कि मानव-जीवन के चतिक क्षेत्र का सिहद्दार हम 
बहिसा को क्यों मारते ? मनुष्य के नैतिक जीवन का यदि हम साराश 
विकाले और उत्ते कुछ नाम देना चाहे तो उसे प्रेम कहेंगे, महिला नही कह 
सकते । प्रेम हृदय का एक ऐसा प्रत्यक्ष (?0शागए6 एए८॥९) 
गूग है, जो अहिंसा के मूल में रहता है और कई प्रत्गो पर वह हिसा- 
कर का भी आयार हो जाता है । अहिंसा यदि प्रेम-मूलक न हो, असमर्थता- 
प्रेरित हो, तो उत्तकी नैतिक योग्यता कुछ भी नहीं रह जाती। इसी तरह 
प्रेममूलक हिसा भी हिंसा नहीं मानी जाती। तब हम यह सहज ही 
में देख मकते हैँ कि अहिंसा और हिंसा दोनों की नैतिक योग्यता 
हेदय की उमर मावना पर अवलम्बित है जिप्ते हम ग्रेम कहते है। इसलिए 
हमारे नैतिक जीवन का राज-मार्ग प्रेम है,--अहिंसा नहीं। इस नकारात्म 
नैतिक उपदेश का आचरण हम किसी निर्गाध वियम के आधार पर 
नहीं कर सकते । उसके सहस्नों अपवाद है। अतएव वीति-धर्म को कैवल 
मरहिसा के पहलू से देखना या दिखाना हमारी नम्न सम्मति में भमोत्तादक 
प्रतीत होता हूँ। नीति-थास्त्र का मूल-्मत्त प्रेम है, बहिसा नही।._ 
हम अपने उपर्युक्त वक्तव्य का यदि साराह् निकाले तो कहना पढेंगा 
कि मानवोचित अधिकारों के समान सापेक्षिक सत्य का नैतिक सत्याग्रह, 
चाय-मूलक ही हो सकता है । उसे प्रेम-मूलक भी कहे तो कोई हानि नहीं; 
'योक़ि जैसे हम पहले कह चुके है कि न्याव के मूल में प्रेम रहता हूं, 
विश्व की प्रेरणा से ही हम दो व्यक्तियों के वीच स्याय चाहते है। 
ऐमे नैतिक सत्याग्रही के छिए केवल दो गुणो की जरुरत है, न्यावनृद्धि 
_गर उस पर आग्रह करने की क्षमता। यह दूसरा गूंण क्षमता सभी में 
समान हुप तथा मात्रा में नही पाया जाता। 'याव-ुद्धि से प्रेरित हौकर 
दाह करनेवाले छोग काफी सब्या में पाये जाते है, ' पर उस पर अपने 
प्राणो की वि चढावेवाले बहुत कम हुआ करते है। व्याय वी वहि- 
वेदी पर इस प्रकार आहुति देनेवालः तत्माग्रही है, इसमें सन्देह तहीं। 
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पर जो मनृष्य लपनी सीमित शक्ति के अवुत्तार उसी भावना को दूतरे 
क्षेत्र में और दूसरे रुप में प्रकट कर्ता है वह भी सत्याग्रही है। तल भले 
ही एक हो, पर आम्रह-क्रिया के रूप कई हो सकते है। 
न्याय-बृद्धि ने किसी सिद्धान्त को स्थिर कर लेने के याद उसके 
आवरण में हम मतसा, वादा, कर्मणा जितनी शक्ति छगा सकते 
है, उसो मे हमारो सत्पाग्रह-शक्ति की परीक्षा और पहचान होती है। 
परलु प्रत्येक सत्याग्रही के ढिए जो अनिवाय तिद्धान्त हैँ चह सत्य का 
पक्षपात है। इस दृष्टि से जो मनृष्य यह कहता है कि स्वतन्त्रता मेरा 
जन्म-सिद्ध अधिकार हैं और जो इस अधिकार के समर्यन में किसी भी 
प्रकार को सच्ची लगन और क्रिया-शीरूता का परिचय दे सकता है, उसे 
सत्पाग्रही मानने में सद्धन्तिक आक्षेप कुछ भी नहीं हो सकता। बायह 
करने को क्रिया देश, काल तथा पात्र की योग्यता एवं मानसिक अ्रवृत्ति 
पर अवरूम्वित रहती है। एक मनुष्य अपने अधिकारों के लिए सम्नता- 
पूव॑क प्रायंना हो कर सकता हैँ लौर दूसरा वलि-वेदी पर अपने प्राणो की 
आहुति भी सह दे देता है। यद्यपि इन दोनो मनुष्यों की आग्रह-शक्ति 
में अन्तर है, फिर भी सत्वाग्रही तो हमें दोनों को मादता ही पडेंगा। 
/ इस तरह सत्याग्रह के कई रूप हो सकते है । फिर यदि हम उसके 
प्रकारो का वैज्ञानिक वर्गीकरण करना चाहें, तो कहना होगा कि सत्याग्रह 
के दो मुख्य रूप होने है; निष्किय और सक्तिय। किसी दुरात्मा की दुष्टा- 
चार-योजना तथा मन्तव्यो में योग न देकर न्यायवुद्धि की प्रेरणा से अलग 
हो जाना सत्वायह का निष्क्रिय रुप है। मनुष्य औौर मनुष्य के बीच में 
न्याय चाहनेवाली यह प्रवृत्ति जब क्रियाश्षील होकर दुराचारी का 
विरोध करने लगती है, तव सक्रिय सत्याप्रह का रूप घारण कर लेती 
है। सक्रिय सत्याग्रह बागे चलकर दो रूपो में विभक्त हो जाता हैं, 
हिंखतमक और अहिसात्मक। किसी नैतिकता-शून्य कानून को ओर 
क्रियात्मक जवज्ञा दिखाना और उसके परिणामों को शान्ति-पुर्वंक सहन 
कर छेना सक्रिय सत्याग्रह का अहिसात्मक रूप है। इसका आधुनिक 
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नाम अर _ब्रवज्ञा (छा त8079०व०॥९०४) है। सत्याग्रह 
की यह कियाशील भावता जब शस्त्ोषयोगपूर्वक न्याय का समर्थन करना 
चाहती है तो वह हिसात्मक हो जाती है। मनुष्य-आाति ने अपनी सम्बता 
के प्रातकांल से आज तक सत्याग्रह के इसी हिसात्मक रूप का उपयोग 
किया है और सफछतापुर्वक किया है। उसके अन्याय रूपो का बवेहावेन 
घक्तिगत रुप से छोगो ने समय समय पर किया हो, परल्तु इसमे तो 
उन्देह नहीं कि उनका उपयोग मलुष्य-्समाज से सामूहिक रूप से 
बाज तक कभी नही किया। हिन्दुस्थान में ही पहले-पहछ महत्ता गांधी 
की प्रेरणा से उनका अवलम्बन हो रहा है। सत्याग्रह के उत सौम्य और 
बहिसात्मक रूपो को सफलता प्राप्त होने के लिए अभी सहस्तो गुगो की 
बावश्यकता है। मानवी स्वभाव का विकास अभी इतना पर्याप्त नही है 
कि हम अपने वैयक्तिक तथा साम्राजिक स्वार्यों के सधर्ष को प्रेम-पूर्ण 
रदूभावता के द्वारा दूर कर सके । अभी दिल्ली वहुत दूर है। 

जिस प्रकार सत्याग्रह का सक्रिय्र रूप हिसात्मक अथवा अद्विसात्मक 
होता है, उस्ती अकार निष्किय सत्याग्रह के भी परिणाम की पृष्ठ से वही दो 
एप हो सकते है । अधिकाश लोगो की घारणा है कि सत्याग्रह का निरमिय 
हम सदैव अहिसात्मक हो रहता है। परन्तु ऐसा नहीं है। असहयोग का 
परिणाम यह भी हो सकता हूँ कि अतितायी का सर्वथा नाश हो जि 
बोर बहुधा ऐसा ही होता है। जब दुराचारी का अस्तिल मेरे सहयोग 
पर निर है तो उसके अत्याचार से मुक्त होने के लिए यदि में अपना 
पारा योग वापस छे लूँ, तो निश्चय ही आततायी का भौतिक अस्तित्व 
मिट जावेगा । मिद जाने की यह किया पि्नेवाले के छिए समा 
छत कृष्टदायक हो सकती हैं, जितरी कि हिंसा भी नहीं हो सकती। 
बतएव असहयोग अथवा निष्करिय प्रतिरोध को विशुदध अहिततातक समझना 
भू हैं। किसी सदुद्देय को सिद्ध करने के लिए उपवास (#क्रांआाड़) 
करा तिष्किय सत्याग्रह का परम रूप है। परल्ठु वह मात्म-हिसात्मक 
है। बतएव सत्याग्रह का यह रूप भी हिंसा से सर्वधा शून्य नही माना जा 


( है ) 


सांग । फिर भी छोग इस थिला गे गॉनवर आग्या दान भा 7 
माराण वा हि सता जोर धर्म न जाम पर ० हमरा भी शंतीई, पर 
मीवि-शास्व में सर्गेथा बमसित है । 

मद्ात्ता गांधी जया नित्तित भारीय समा हे थीए सांग: 
सम्बशी जो दुष्षि-मेंए है, 7गशा शाणगा करा ही एस रिश ण एर्रंट 
है। इग वात को कोर्ट भी मसशधर मध्य सपीवार वरेगा ही सार 
को पत्तमाग सरिरियिति हिमात्मह भागरताओं से भहीरिशित है और 
इसलिए जान्यमाज की जरिसा-एटक रियो वी >ैछदावा है। कह 
परिग्थिति का गह भी सकाओ / कि हम भय रादीय पजा। में अियाशय 
जयावों का भमदस्यन परे। परलु घाह्वीयर दृष्ि में मागाग्रए गे 
अल स्वरूप मे! सम्य्ध में दिशीं कण गी भाति को शह्या एप एसी 
वात है जो कप्ती छामशयार मिंद गही हो सगगी। भयय दस प्रारण 
में हमने उसी भ्रम थो दूर करने था प्रयल हिया 6 । 

सत्य का परम रए विशुद्ध आध्योि है । देव शय की दवागया 
परनेवाडे के लिए मत्याधए निस्म॑रे एक भाध्याविक झरपरँँ। परस्ु 
जय घही सत्य क्षानी निर्यात अयस्था से आी्ज िरर संघ्ंध्ील 
समार में सावेक्षिक सप धारण पर पा हे, वो उतात निप॑य वीविजास्य 
के अनुसार होना चाहिए। परिम्थितिमिशेष में मृष्य गो कि प्रारर 
आचरण करना चाहिए, एस वाए पर विश्वार फरना ही नीविल्यास्त का 
प्रधान प्रतिपाद्य विषय है। इसी लिए उसे आचरण-भारत नी पी हैं । 
समी धास्प्र के आधार पर पासन-सम्सत्थी कानूनों की राना होगी है । 
इन कानूनों के अनुसार आत्म-रक्षा के प्रयल में दिगा का गिषेध नहीं 
हैं, पयोकि नीनि-शास्त्र का भी यही सिद्धान्त है । 

आापरण-शआास्प्र मनुष्य और मनुष्य के बीच न्याय चाहता है । इस 
नैतिक नियम का कोई अपवाद नहीं है। न्याय-पात्न में दउ अथया हिंसा 


अनिवार्य है अतएव नोति-श्ास्त्र का निचोठ न्याय है, अहिसा नहीं हो 
सकती 
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हमें अपने प्रतिदिन के आचरण में विशेष कर मानवोचित अधिकारों 
के रक्षा-सपादत में सापेक्षिक सत्यों का सामना करना पडता है । 
सत्य के इत रुूपो की रक्षा हम नीति-आास्त्र के नियमानुसार ही कर 
सकते है । अतएव व्यवहारुक्षेत्र में सत्याग्रह का रूप नैतिक ही हो 
सकता है; विशुद्ध आध्यात्मिक नहीं। 

नैतिक सत्याग्रह के निष्किय और सक्रिय दोनो रूपो में हिंसा की समावता 
रहती हैं। इसी लिए कहता पडता है कि जीवन-सम्राम के सत्याग्रही 
के लिए कई प्रसगो परः हिंसा अनिवार्य और उचित भी प्रतीत होती है । 
इसी ओऔचित्य की बदौलत उसे वीति-शास्त्र तथा कानून का समर्थन 
भी सुलभ है । आत्म-रक्षा नैसगिक तथा मैतिक जीव-पर्म हैँ | इस 
धर्म के पाछ॒त में किसी भी आवश्यक उपाय का अवलबन करना मनुष्य 
के लिए सर्वेथा उचित है 


फा० २६ 


अध्याय २४५ 
भद्र अ्वगगा झोर निष्रिय प्रतिरोध 


ऐसे रत शा वो मशिण भय, पर घी 2 हि गाणदा में अत 
प्रगर हो समाज; । दस प्रकाश मे परम्भ में संत्राद्ा हे सेशन 
विभागों था सोदाल परियय देकर राम भर अदा ((१षव ता ऐोह- 

तैक्षाए८) मे औनियाोविंए पं; विनोद ऋग्ना पहने है। 

नि्वाध संत्य-त्रद्मं (ताए #्जाधल) 
पिर्यप संपाशा 
मापेक्षित लय गापेदिता गाय 
(रिलेक्राएल (व)... (पिला ९ सराध) 


| 
प्रेम-न्याय 


सापेक्षिक सत्पाग्रह 





सक्रिय सत्याग्रह निल्किय सत्याग्रह 





| | | 
हिसात्मक अहिसात्मक उपवास अंसहयोग निष्थिय 
(युद्ध) (तप भट्ट अवना 
घरना सक्रिय निष्यिय अतिरोध / 
भद्र अवज्ञा क 
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हा 


सत्य-त्रह्म का आदि रुप निर्वाध है । सत्य का यह परम रा 
वृद्धि के द्वारा प्रतिपादित तो हो सुकृता है, परन्तु उसका दर्शन अत करण 
में बत्मनिष्ठ मनुष्य को ही शक्य हो सकता है । ससार के बधिकोश 
लोग स्वभाव-सिद्ध संस्कारों के कारण ही सत्य-त्रह्म के अस्तित्व पर 
विश्वास करते है । ऐसे छोगो को अन्ध-विश्वासी कहना उपयुक्त होगा। 
इन बहु-संख्यक मनुष्यों के सिवाय कुछ थोडे से तकंश्बीक विद्वान ऐसे 
भी होते है जिन्हे सत्य-ब्रह्म का प्रत्यक्ष साक्षात्कार तो नही हुआ है, 
परतु जो अपनी प्रज्ञा के नेत्रों से परोक्ष रूप से उसे देख सकते है। 
पढ़े-लिखे तथा वहु-श्रुत छोगो में भी ऐसे आदमियो की सस्या बहुत कम 
होती है । अधिकाश उदासीन (4870992) रहते है। ऐसे छोगो में 
वहुत थोडे से छोग ही चास्तिक (६४०७६) होते हैं।, जो आदमी 
गात्मा तथा परमात्मा के अस्तित्व को निश्चय-पुर्वक अस्वीकार करंता 
है, उसी को नास्तिक कहते है। प्रहछाद का पिता हिरप्पकद्यप 
ऐसा ही एक कट्टर नास्तिक था । उसने अपने पूत्र के हृदय और 
वृद्धि पर अपनी ,नास्तिकता का प्रभाव डालना चाहा । परल्लु पृत्र 
मछुदाद अपनी आस्तिक-भावना पर निशवल रहा । हिरण्यकश्यप ने 
अनेक भयंकर प्रयत्त किये, परन्तु प्रहछाद ने ईश्वर का नाम लेना नही 
छोडा और सत्यश्षह्म के अस्तित्व एवं स्वेव्यापकता पर आग्रह करता 
ही रहा । तात्मयं यह कि उसने सत्याग्रह किया ! प्रहछाद ने सत्य के 
निर्वाद स्वरुप पर आग्रह किया था, इसलिए उसके व्यवहार को निर्वाद 
सत्याग्रह कहना किसी प्रकार ठीक होगा। इस सामाप्रिक शब्द-योजना 
को समभले में ध्याव इतना ही रहे कि तिर्वाव शब्द का सवध “सत्य 
से है आग्रह' से नही । ८ » 

निर्वाव सत्याग्रह की पहली विशेषता यह है कि उसका रूप 
निष्किय कभी नहीं हो सकता । सत्य-बरह्यः पर आग्रह करनेवाले को 
छुद़े और प्रत्यक्ष-आचरण के द्वारा ही अपना प़िद्धात घोषित करना पडता 
हैं । अपने आतरिक, विश्वास, को हृदय ही में छिपाकर चुपचाप वैठने- 


( ४०४ ) 


वाले को हम सत्वाग्रहीं नहीं कट सझो । उसी देसी विशेषा या 
है कि उत्तजा रूप हमेगा अधिमालक पता है, हयोझि जिस सत्य था 
सबंध बुद्धियत विश्वाय से है, उसे गदि हम डिसी दुसरे से सपेवार कराता 
चाहूँ तो तक, विवेक तथा तदनुर॒प अ्मित्मक आपरय ने द्वारा ही 
वह समव हूँ । ठोकल्रीट कर योई साम्विह झारितिक नहीं बनाया जा 
सकता । उसझा परिषाम विपरोत ही होता है । ऐसे अविश्यासी को 
मानमिक बेदना पहुँचा ऊर भी उस खगता उद्देय लिख नही कर सरते। 
साराग यह कि निर्वा। सत्याग्रह को हप हमेशा विदात्म। और 
जहिसात्मक रहना हैं; उसमें ने तो नित्विदता की गुजादश हैं, ने 
हिंसा की । 

मानव-सम्यता के इतिहास में सभवतर ऐसे फरई प्रसंग आये होंगे 
जब कि विशुद्ध आम्तियता को फट्टर साह्तिझ्वा गा सामता करता 
पड़ा होगा। ऐतिहासिक पर्म-प्रन्यो में भी इस बात के प्रमाण मतनतत्र 
पढने में आते है । प्रहदाद का उदाहरण तो प्रस्यात ही हैं जौर उत्तकी 
पर्याल चर्चा भी हम कर चुके हूँ । ऐमे सत्याग्रह का दूसरा उदाहरण 
हमें महात्मा ईसा के जीवन-चरित्र में भी मिलता हैं । उन्होंने बपने 
बात्म-विश्वास के आधार पर लोगो को सत्य-घर्म एवं सदाचरथ का 
ही उपदेश दिया । परन्तु उनके कतिपव विचार तत्कालीन प्रचलित 
घारणा के विरुद्ध थे । इसलिए रोमन सत्ता-धारियों को दृष्टि में वे अपराधी 
प्रतोत हुए । सव-युवकों के हृदय मौर मस्तिष्क को भ्रष्ट और विधर्मी 
बनाने का अभियोग उन पर छगाया गया मौर अत में उन्हें अपने सिद्धात 
के लिए प्राणदड भोगना पडा । परमात्मा का वह छाडला काँस पर लटका 
दिया गया। अपने ऊध्वंगामी प्राणो को छोड़ते हुए उसने अपने विरोधियों 
की नासमझी के लिए परमेश्वर से यह कहकर क्षमा माँगी कि “परम- 
पिता, तू इनके अपराधों को क्षमा कर; क्योंकि ये वेचारे नहीं जानते 
कि वे क्‍या कर रहे हूं ।” महात्मा ईसा के झौदार्य एवं वडप्पन का इससे 
अधिक प्रमावश्षाली प्रमाण और क्या दिया जा सकता हैं? 
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मसूर भी इसी श्रेणी के सत्याग्रहो थे । मुस्लिम-ससार में बेदात की 
सैद्वातिक प्रतिच्छाया जाकर पडी और उसने सूफी सप्रदाय को जन्म 
दिया। मसूर एक अनुभवसिद्ध सूफी थे और 'अनलहक' (सो5ह) के नारे 
लगाया करते थे। अपने घामिक विश्वास तथा उपदेशो के कारण वे भी 
दोषों ठहराये गये और सूछो पर चढा दिये गये। गैलिलियो के ज़माने 
में छोगो की प्रचलित धारणा थी कि सूर्य पृथ्वी के इ्द-गिर्द घमता हूँ ! 
परन्तु इत्त आदमी ने छोगो को यह समझाने का प्रयत्त किया कि उनकी 
समझ उल्टी हैँ और पृथ्वी ही सूर्य के चारो ओर घूमती है, सूर्य 
स्थिर हूँ। एस वैज्ञानिक सत्य पर आग्रह करने के लिए गैलिलियो को 
प्रागदद भोगना पडा। जिन दिनो यूरोप मे प्रोटेस्टेंट सप्रदाय का जन्म हुआ 
और उसके विचारो का जन-समाज में जोरों से प्रचार होने छूगा, रोमन 
कैथोलिक सत्ताघारियो की ओर से वडा भयकर विचार-दमन छुरू हुआ | 
हश्ांरो की तादाद में लोग मारे गये, जला दिये गये, और अनेक प्रकार से 
त्रस्त किये गये। इस दमन-काण्ड का इतिहास आदि से अन्त तक रक्त- 
रजित और रोमाञ्चकारी हैं । अपने घामिक विश्वास के लिए गहीद 
होनेवाले प्रोटेस्टेट लोगो मे कई आदमियों ने अपने नैतिक सामर्थ्य के 
विजक्षण परिचय दिये। उपर्युक्त लोगो की गणना हम सत्याग्रही प्रहलाद 
की श्रेणी मे कर सकते है, क्योकि उन्होने सत्य-धर्म-सम्वन्धी अपने आान्तरिक 
विश्वास के कारण ही कष्ट सहन किये। 
सापेक्षिक सत्याग्रह के उदाहरणो से मनृष्य-जाति का इतिहास भरा 

पड़ा है । स्वत्व और न्याय के लिए जितने भगडे और युद्ध हुए है, वे सब ऐसे 
ही सत्याग्रह के उदाहरण है। दो फिरको तथा राष्ट्रो के वीच जितने 
सग्राम हुए, वे सव अधिकार और स्वातत्थ्य-रक्षा के लिए ही हुए है। ऐसे 
विग्रहो में सत्य के जिस रूप का प्रइन उपस्थित होता हैँ, उसे सापेक्षिक 
इसलिए कहते हैं कि हमे उसका निर्णय तुलनात्मक दृष्टि से करना पडता 
हैं और यह विचार करना-पडता है कि दो विरोधियों में अपेक्षाकृत 
किसुका पक्ष न्याय-सम्मत हूँ। महामारत-वर्णित कौरवों और पाण्डवों 
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का युद्ध ऐसे ही सत्याग्रह का उदाहरण है। इसमें न्याय पाण्डवों के पक्ष 
में था और वे ही सत्याग्रही थे। कौरवो का पक्ष दुराग्रह-पूर्ण या। वत्तेमान 
काल में चीन और जापान के बीच जो विग्रह है, उसमें चीन सत्यस्प्रही और 
जापान दुराग्रही हैं। हिन्दुस्थात और ब्रिटेन के वीच जो सधर्ष चल रहा 
है, उसमें हिन्दुस्थान सत्पाग्रही है । इटली और अवीसीनिया के प्रस्तुत 
विरोध मे अवोसीनिया सत्याग्रही है, क्योंकि न्यायानुमोदित पक्ष 
उप्ती का हैँ। ताल यह कि जो छोग अपने जन्मसिद्ध अधिकारों के 
लिए आत्मरक्षा या बाक्रमण करते है, वे सब सापेक्षिक सत्याग्रहियो की 
श्रेणी मे रखे जा सकते है। ऐसे सत्याग्रह अभी तक ह्विंसात्मक हो हुए 
है। हिल्दुस्थान हो में पहुछे-पहल गाघी जी के नेतृत्व में उसके अहिंसा- 
त्मक रूप का प्रयोग हो रहा है। 

इस तरह पाठक देखेंगे कि सापेक्षिक सत्याग्रह के दो रूप हो सकते 
है, सक्रिय और निष्किय। सक्रिय सत्याग्रह के दो विभाग है, पहला 
हिंसात्मक जो इतिहास-प्रसिद्ध उपाय है बौर दूसरा अहिसात्मक, जिसका 
प्रयोग व्यक्तिगत रूप से छोग हमेशा करते आये है। हिंसात्मक सत्याग्रह 
की चर्चा हम कर चुके है। सक्रिय अहिसात्मक सत्याग्रह के भी दो रूप 
अभी तक अमल में छाये गये है। पहला है सक्रिय भद्र अवज्ञा, (4॥छाए० 
थरशो 0/80060/0708) थौर दूसरा है घना (शथप्वगाट्ठ) । 
सक्रिप भद्र अवज्ञा की विशेषता यह है कि वह सक्रिय और अधहिंसात्मक 
होवा है। उदाहरण के लिए, मैजिस्ट्रेट ने १४४ धारा के अनुसार राम- 
गोपाल को इस चात की आज्ञा दी कि तुम्हारे व्यास्यानों से शान्ति-भग होने 
की आशका हूँ, अतएवं इस हुक्म के ज़रिए तुम्हारी ज़बानवन्दी की गई। 
रामगोपाल इस आज्ञा की भद्गता-पूर्वक अवज्ञा करता है और आम सभा 
में उपस्थित होकर व्याख्यान देता है। यह हुई सक्रिय अहिंसात्मक भद्र 
अवज्ञा। जब यह सक्रिय अवज्ञा हिंसात्मक हो जाती है तो अहिंसा- 
प्रेमियों की दृष्टि में अपनी ,भंद्रता खो देती, है और मार-काट का वगा 
हैप धारण कर लेती है । इसे सरस्त्र सत्याग्रह भी इसलिए कहते है 
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कि इसमें एक पक्ष न्याय समर्थित रहता है। इसके लिए प्रचलित शब्द 
हूं युद्ध, सम्राम या समर । 

सक्रिय अहियात्मक सत्याग्रह का दूसरा रूप परना' (/76:&776) 
हैं। वम्बई की स्वयसेविकाओ ने विदेशी वस्त्रो के वहिष्कार में तथा मद्य- 
पान-निषेध में इस रुप का प्रयोग बडी सफलता-पूर्वक किया था। 
उसे हम सक्रिय इसलिए कहते हूं कि थरना देनेवाले को अपने घर से 
बाहर निकलकर स्वरू-विशेष में जाना पडता है और वहाँ 
बैठकर या घूम-किर कर छोगो को समभाना-वुझाना पडता है कि वे 
घरात्र न पीवे था विदेशी वस्त्र न खरीदे । समझाने की इस क्रिया मे 
कट वाक्य बोलने की तया मारपीट की गुजाइश नही, इसलिए उसे अहिसा- 
त्मक कहते है । कभी कभी घरना देने का रुप अन्न-जल त्याग के रूप में 
परिणत हो जाता हूँ । ऐसी दशा मे उसका आधा हिस्सा निष्क्रिय 
हो जाता है । ऐसे सत्याग्रह का विलकुछ ताजा उदाहरण प० रामचर्र 
घर्मा ने कलकत्ते के काली-मन्दिर के सामने पेश किया है । किसी के दरवाजे 
जाकर बैठ जाना और घोषित सकत्प के पूर्ण होने तक अन्न-जल 
अहण. न करना और यदि नौवत आई तो वही पर भूझ-प्यास से तड़प- 
कर प्राण दे देना, यही इस अद्धें-सक्रिय, अर्द्ध-निष्किय, अहिसात्मक 
सत्याग्रह की शैली हूँ । इसे हम क्रियात्मक ही कहेगे क्योकि ऐसे सत्याग्रही 
को कम से कम अपने निवास-स्थान से उठकर स्थरूविशेष पर जाना 
ही पडता है। किसी सदुद्देश्य को पूरा कराने के लिए अपने गरीर को 
कृष्ट में डालकर' व्यक्तिविशेष या जन-समाज की संद्बुद्धि को जाग्रत करना 
ही ऐसे सत्याग्रही का मनोगत अभिप्राय हुआ करता हूँ। सत्याग्रह के इस 
ढग को वही सफलता मिल सकती है, जहाँ सहानुमूत्ति की भावना को जाग्रत 
करने की सभावना रहती हैँ । घोर शत्रु के सामने उसकी सफलता असाध्य 
है। जिसे सत्याग्रही की प्राण-हानि से प्रसन्नता ही होगी, उसके सामते 
अन्न-जलू-त्याग-पुर्वक घरना देना निष्फल प्रयास है। 

तिष्किय सत्याग्रह के भी तीन रूप होते है, असहयोग, उपवास और 
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नष्किय भद् अवज्ञा । कित्ती काम की सामेदारों में से अपनी सहायता 
वापस ले लेना और अलग होकर चूप बैठना या स्वत्तत्र 
रूप से दूसरा काम करना असहयोग कहलाता है। सहयोग ने 
करना ही असहयोग है, अतएव यह एक निम्क्रियता-द्योतक व्यवहार है । 
इस कारण वह स्वभावत. हिसात्मक हो ही नहीं सकता । किसी को 
सहायता न देने की क्रिया में हिसा-कर्म की कही गुजाइग ही नहीं। 
परनु जैसा कि हम पहले कह चुके हैँ कि असहयोग का परिणाम 
हिंसात्मक हो सकता है । इस विषय को चर्चा हम 'असहयोगशीर्षक 
एक स्वतंत्र अध्याय में विस्तारपूर्वक कर चुके है । 

| निष्किय सत्याग्रह का दूसरा रूप उपवास! है । धरना के रूप में 
अन्न-जल का जो त्याग किया जाता है, उसमे और इसमें अन्तर है । 
घरना देनेवाल्ा अपना निवास-स्थाव छोडकर किसी टूसरो जगह 
जाकर उपवास करता है। परलनु सत्याग्रह के इस रूप में मन्न-जल छोड़ने 
के लिए स्व-स्थान परित्याग की आवश्यकता नहीं होती । अपना उद्देश्य 
घोषित करके सत्याग्रही अपने तत्कालीन निवास-स्थल में अन्न-जल 
स्व्रीकार करना वद कर देता है और तव तक अपने सकल्प पर बड़ा 
रहता है जब तक उसका पूर्व-बोषित अभिप्राय लिंद्ध नहीं होता | 
ऐसे सत्याग्रह का सबसे प्रसिद्ध और प्रशसनीय उदाहरण महात्मा जी 
ने यरोडा जेल में दलितवर्ग के पृथक्‌ मताधिकार को रोकने के लिए 
प्रस्तुत किया था। उस्तका जो सत्परिणाम मिकछा, वह सभी को मालूम हैं। 
दृत्तरा उदाहरण जतीन बाबू का हूँ जिन्होंने अपने संकल्प पर प्राणों की « 
पूरी भाहुति दे डाली । उनको यह नौवत इसलिए आई कि उन्होनें 
अपने आमरण उपवास का सकत्प ऐसे सत्ताघारियों के विरोध में किया 
था, जिनके हृदय में सदुभावना की बू-वास भी नहों थी । हम पहले ही 
कह चुके है कि जो मनृष्य अपना जानी दुश्मन है और जिसे हमारी मृत्यु 
और यंत्रणा से कोई सहानुभूति नहीं, उसके सामने सत्याग्रह का यह रूप 
कारार नहीं हो सकता । जो हमारा प्रेमी है, पर अपनी नातमभी से 
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न्याय-पय से भठक गया हूँ, उसी को ऐसे सत्याग्रह से सन्मार्ग पर 
छाना संभव हूँ । हमारी स्वय-स्वीकृृत यत्रणा ऐसे मनुष्य के हृदय की 
प्रसुप्त प्रेम-भावना को जागृत करती हैं और उसके दिल को खीचकर 
हमारी बात को स्वीकार करने के लिए लाचार करती है । यह एक विश्युद्ध 
आध्यात्मिक बल का प्रयोग है, और यदि इसका प्रयोग करनेवाला सत्मान्न 
हुआ तो बड़ा विलक्षण परिणाम पैदा करता है। परल्तु ऐसे सत्थाग्रह के 
ययार्य अधिकारी बहुत कम हुआ करते है। अधिकाश लोगो से इसका 
दुरुपयोग अयवा उपहास-जनक उपयोग ही होता है। 

मिष्करिय सत्याग्रह का जो तीसरा स्प हैँ उसे हमने निष्क्रिय भद्र 
अवज्ञा इसलिए कहा हुँ कि उसमे अवना निष्किय रुप में प्रकट होती है। 
रामगोपाल ने मजिस्ट्रेट की आना के विरुद्ध व्याख्यान देकर अपनी 
अवज्ा क्रियात्मक ढंग से प्रकट की थी। परन्तु एक ऐसा उदाहरण 
लीजिए कि जिसमे मैजिस्ट्रेट रामगोपार को यह आदेश देता है कि 
चौबीस घटों के भीतर तुम वम्वई छोड़कर वाहर चले जाओ। रामगोपाल 
इस 'आजा की भद्बत्तापूवंक अवज्ञा करता है और वम्बई छोडकर बाहर 
नही जाता। ध्यान रहे कि अवज्ञा का यह रुप बिलकुछ निष्किय है और 
सभामच पर ख़ड़ें होकर व्याख्यान करनेवाली अवज्ञासे भिन्न है। 
अतएव यह हुई मिष्करिय भद्र अवज्ा। ऐसी अवज्ञा भी स्वभावत अहिसात्मक 
ही होती है। इस किया में भी हिंसा की जरा भी गुजाइश नहीं है। 
अब मान ले कि चौवीस घटो के वाद यह सुनकर कि रामगोपाल ने वम्बई 
नही छोडी; डिस्ट्रिक्ट मैजिस्ट्रेट ने अपने चार चपरासियों को अथवा 
कानिस्टविलो को यह हुक्म दिया कि रामगोपाल को पकेडकर कलकत्ते- 
वाली गाडी में जवस्नु विठा कर बाहर कर दो। पुलिसवाले आते 
हैँ और रामगोपाछ का मारू-असवाब ठाँगे पर छादकर उसे भी बैठने 
के लिए कहते हैँ। रामगोपाल अपने स्थान पर बैठा ही रहता है, उठकर 
टठाँगे पर नही वैठता। आख़िर कानिस्टविल उसे छादकर जबरदस्ती 
हे चलते हैं और उत्के माल-असवाव के साथ उसे भी रेछ के डब्बे के 
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भीतर उसकी मणा के विरुद्ध डाल देते हूँ। सत्याग्रह के इस रुप को 
विप्लिय प्रतिरोप (एफअंर० पेल्डांशआतए) कहते हैँं। इसमें 
भौर निष्किय भद्र अवन्ना भें जो अन्तर हैं उसे पाठक अनायास 
देख सकते हूं। वन्वई के मैजिस्ट्रेट की बाबा को न मानकर घहर ने ठोडना 
केवल निष्छिय अवजञा का काम था। परन्नु जत्र आजा के अनुसार झबरदस्तो 
भाचरण कराया गया तो शरीर को जड्वनू निम्ब् बना लेना निष्किय 
प्रतिरोध हुला। दूसरा उदाहरण और ले। मंजिस्ट्रेट की आना हेुंई 
कि हरिसन रोड मे गटवाली विद्वोहियों के सम्मान जुलूस निकालना 
मना हूँ। कांग्रेस के पचास स्ववसेवक्त इस हवस को ने मानकर जुलूस 
निकालते है । यह सक्रिय भद्र खबना हुईं। जब स्वयसेवक हरितन रोड़ 
के किसी स्थान विधेष पर पहुँचते हे तो पुल्त्ि के आदमी उनका 
रास्ता रोक्षकर उन्हें वापमम लौट जान का बादेश देते हैं। 
कापत्त वे सौटकर त्वयसेवक राष्ट्रीय गीत गाते हुए सडक पर ही 
बैठ जाने है। यह हुआ निप्किय प्रतिरोध । इन उदाहरयों से पाठक 
समके सकेंगे कि निष्म्यि तप से शरीर के दास विरोध प्रकट करना 
ही निष्किय प्रतिरोध कहछाता है। इसे हम निष्स्य सत्याप्रह का चौथा 
जग मान ल्ते; परन्तु यह हमेणा अवज्ञा के वाद ही उपयोग में लावा जाता 
है। इसलिए हमने निष्किय प्रतिरोध को निश्क्तिय भद्द अवज्ञा का ही 
अग माना है। 
सत्याग्रह के इन स्पो की सक्षिप्त चर्चा के दाद हम जब इस बात 
पर विचार करना चाहते हे कि छिती राज्य के बत्दर एक नागरिक के 
हिए ऐसे विरोधात्मक आचरण करना उचित है जबदा नही जौर यदि 
हैँ तो किस हालत में। यही इस अध्याय का मुख्य विचारणीय 
विपय है। 
हम पहले कह जाये है कि मनुष्य एक ऐसा प्रागी है जिसका 
जीवन सामाजिक प्रगति बौर उत्कपें से विदकुल संबद्ध हैं। अपने 
वैयक्तिक तथा सार्वजतिक आचरण में उसे हमेशा इस वात का ध्यान 
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होना चाहिए कि उससे कोई ऐसा काम ने हीने पावे बिससे साम्मजिक 
शान्ति में किसी प्रकार वाधा पहुँंचें। अपने इस सामाजिक 
उत्तरदायित्व का सयाल कम लोगों को रहा करता हूँ। नाना 
तरह के स्वायं-विरोधजन्य विकारों के आवेश में आकर कलहशील लोग 
तार्वजनिक बान्ति का भंग किया करते हैं। जन-समाज के इस अनुभव 
ने झासन-व्यवस्था की रचना की ओऔर सार्वजनिक मन्तव्य के द्वारा 
सत्तावारी आसकों को यह आदेश दिया गया कि जन-समाज में शान्ति 
भेग करनेवाला मनृथ्य अपराधी करार दिया जावे तथा दड का भागी 
हो। इसके साथ साथ यह निश्चय भी किया गया कि राज्य-शासन के 
अद्वर अधिकाश लोगो के अधिक सु के साथनों का निर्णय प्रतिनिधि 
संस्थाओं के हारा बहुमत से ही किया जावे। इसका आशय यह निकला कि जो 
* लोग बहुमत-निर्णीत किसी कार्रवाई से सहमत न हो, उन्हें अपने विचार प्रकट 
करने की स्वरतम्रता तो है, पर उसके अनुसार बहुमत के विरुद्ध आचरण 
करने का अविकार बिलकुल नहीं है। क्योकि भिन्न-भिन्न मतवाले 
अल्पसंत्थक लोगो के विरुद्ध आचरण-सम्वन्धी ऐसी मर्यादा थवि ने 
वाँधी जावे तो कोई भी प्रतिनिधि-सस्था दो दिन भी नहीं टिक सकेगी। 
मतभेद होना तो प्राय सभी विपयो में सम्भवहै । यदि वहुमत-अतिपादित 
किप्तों भी कार्रवाई में मतभेद रखनेवालो को अपने विचारानुसार 
भाचरण करने की स्वतश्रता रहे तो जन-समाज में विश्वार-आत्ति 
एवं तज्जनित अव्यवस्था फैलने में कुछ भी देर न लगेगी और समाज- 
शासन का उद्देश्य ही विफल हो जावेगा। ऐसी दक्या मे बहुमत-निर्णीत 
कानून तथा कार्रवाई के अनुकूल आचरण करना प्रत्येक वागरिक का 
परम से परम कर्तव्य माना गया है। इसके विपरीत आचरण करने- 
वाछे लोग समाज-दासको की दृष्टि में बडे से बडे अपराधी करार दिये 
जाते है। । 
अव यह प्रदन उपस्थित होता है कि ऐसी हालत में बल्व-संस्थक 
भिन्न मतवालों के लिए अपने विचारानुसार काम करने या कराने 
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के लिए कौन-सा साथन शेपे रह जाता है। वया ये अपने विचारों को 
अपने हृदयो में दवाकर चूप बैठ जावे ? ऐसा तो माता ही नहीं जा सकता 
कि बहुमत का निर्णय हमेशा ठीक ही रहता है और उसके अनुसार 
आचरण + करने का परिणाम पन-समाज के लिए हमेशा श्रेयस्कर 
ही होता है। इतिहास एस वात का साक्षी हूँ कि वार्ड प्रसगो पर अधिकाश 
लोग ही भ्रान्त रहते हैँ कौर छुछ थोटे से दुर्दर्णी विचारवान्‌ लोग 
बिलकुल ठीक सलाह देते हूँ और उनकी सम्मति की अवहेलना करके 
सारा जन-समाज बहुमत-निर्णीत आचरण का दुष्परिणाम भोगता हूँ। 
यह एक ऐसी सम्भावना है जो हमारे सामूहिक जीवन में हमेशा बनी 
रहती है। अतएवं अ-पसम्यक भित्र मताबहम्बिया के आचरणों का 
दमन भव ही हो, परन्तु उनके विचार-स्वातन्ध्य के मार्य में काँटे विछाना 
वुद्धिमानी का काम नही हूँ। क्योकि सम्भावना इस वात की हूँ कि 
कदाचित्‌ उन्हीं के विचार जन-समाज के लिए अधिक कल्याणकारी 
सिद्ध हो और बहुमत-समर्थित कारंवाई हानिकारक हो। इसलिए प्रत्येक 
प्रतिनिषि-शात्तनज्यवस्था (थगञ0०श०७). के अब्दर विचार- 
स्वात्म की आवश्यकता उचित और अनिवार्य भी हूँ। बहुमत यानी 
शासन-सत्ता के विरुद्ध विचार रखनेवालों को आचरण की स्वतत्रता 
न रहे, परन्तु सावक प्रमाण तथा तर्क के द्वरा जन-समाज में अपने मत- 
प्रचार करने की पूरी स्वतत्रता होनी चाहिए। क्योंकि यदि ऐसी सुविधा 
न हो तो मतभेद रखनेवाले अत्पत्तस्यक लोगो के हाथ में बहुमत तैयार 
करने का कोई सावन ही नही रह जाता। उनके विचार हृदय ही मे 
रह जावें ओर यदि न रह सके तो उनका प्रचार गृप्त रीति से हो। 
मनृष्य-समाज का अनूभव तो यह कहता है कि जिस तरह हम हवा 
अथवा पानी को दवा नहीं सकते और यदि दबादें तो वे झुकोवट को 
तोड-फोड़कर गत रास्ते मे वाहुर फूट पढ़ते हूँ, उसी प्रकार लोगो 
के मनोनीत विचार भी दवाये नहीं जा सकते। ऐसे प्रवत्तो के उदाहरण 
इतिहास में मौजूद है और उनके दुष्परिणामो का परिचय भी हमें अच्छी 


हु 
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तरह मिल चुका है! कई प्रसयो पर अनियत्रित सत्ताधारियों ने कुछ 
ऐसा ही प्रवत्त किया और उसके परिणाम मे उन्हें रक्‍त-रजित ऋन्ति 
का सामना करना पडा। ऐसी क्रान्तियों से जन-समाज को अनेक तरह 
के कष्ट भोगने पड़े हे। अतएवं चर्तभान गासको के लिए अतीत का 
इतिहास यह तात्पर्य निकालता हूँ कि विचारों का दमन अच्ततोगत्वा 
महान्‌ अनर्थंकारी सिद्ध होता हैं। शासन-यवस्था ऐसी हो कि प्रत्येक 
व्यक्ति को अपना मतभेद प्रकट करने की स्वतश्रता रहे और बहुमत 
निश्चित कार्रवाई अयवा कानून की अमलदारी पर किसी तरह का 
व्याघात न पहुँचाते हुए अपने विचारों के प्रचार में उसे उचित सुविधा 
भी दी जावे। इसे हम झासत-व्यवस्था का 'सेपटीह्वाल्व्ह' कह सकते हे। 
इसके विना मानव-जाति का सामाजिक जीवन अधिक दिनो तक नहीं 
, दिके सकता। इस सुविधा के अमाव मे प्रच्छक्ष रुप से विद्रोही विचारों 
का प्रचार होने लगता है, पड़यत्र रचे जाते है और एक नौवत ऐसी भी 
बाती हैं कि वर्षों के सचित और प्रच्छन्न विचार भीतर ही भीतर सुलूग 
कर एक दिन ज्वालामूखी की भयकरता से जन-समाज में फूट पढते है। 
इन विचारों से दी सिद्धान्त निकलते है । शासन-व्यवस्था के 
निर्माताओों तथा सचालको के लिए नसीहत यह हूँ कि वे अपनी योजना 
तथा शासन में व्यक्तिगत विचार-स्वातक्य के लिए यथोचित सुविधा 
बनाये रक्‍खें, ताकि उसके द्वारा समय समय पर परिवर्तित होनेवाली 
जन-समाज की सम्मति प्रकट होती रहे और तदनूसार वहुमत हो जाने 
पर शासन-व्यवस्था में जन-समाजानुमोदित परिवर्तन होते रहें । प्रत्येक 
शासन-व्यवस्था के विधाल में ही लोकमत के लिए ऐसी सुविधा अवश्य 
चाहिए। ऐसे व्यवस्था-विहित साधन को ही राजनीति की भाषा मे 
वैधानिक उपाय ( (0फऋंएपिणाक्षों परछ॥5 ) कहते हे। 
उपयूक्‍त विचारों से शासित जत-समाज तथा नागरिकों के लिए 
जो शिक्षा मिलती है वह यह हे कि वैध उपायो के द्वारा वे अपने विचार 
प्रकट कर सकते हैं और व्यवस्था-विहित मर्यादा के भीतर तदनु सार जन- 
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ततमाज में बहुमत तैयार करने के डिए प्राद्योटन भी गर सपने हैं; 
परलु बहुमत अबवा घासन-त्ता-निर्यीत मल वे, यार्रयाई तथा फालून 
का आवरण-दारा उत्लघन करना उनके लिए उचित नहीं हुँ। जब॑ नम 
उनके विचारों को अधिकाश लोगो का समयंनर प्राप्त न हो भर जब तक 
उनके अनुसार प्रतिनिधि-सस्या में बदुम ने शारा कानृम ने बेन जावे; 
तब तक मतमेंद रखते हुए भी घासन-यता फी थाजशा तथा मलत्य को 
शिरोधार्य मानना प्रत्येक नागरिक का पट्टा पर्ततव्य हुँ। योग्य नागरिक 
का यह छक्षण जिस मनृप्य के आवरण मे प्रगद न हो, उसे विद्रोही (0॥/- 
]89) समझने गे जग भी अनोचित्य नहीं हैं। इस तरफ़ बराठक देसेंगे 
कि किती सुव्यवस्वित प्रतिनिधि घासन-व्यवस्था की छत्रच्छाया में रहने- 
वाढे लोगा के लिए 'ठाउरेक्ट एक्दन' की रवनबश्त्ा विलठुल नहीं है। 
कानून तथा सरकारी हुक्म की अवना अबया उल्लंघन चाहें भद्तापूर्वक 
भी किया जावे, अमद्र ही माना जावेगा; क्योकि उसवा परिणाम सावे- 
जमिक मनोदृत्ति पर बुरा ही होता हैँ। इस दृष्टि से सापेक्षिय सत्याग्रह 
के जितने रुप-हपान्तर है वे सव बर्वध सिद्ध होते हूँ । ऐसा सत्याग्रह 
चाहे निप्किय हो या फ्रियात्मक, चाहे वह असहयोग क्रा रप धारण 
करे चाहे भद्र अवज्ञा का, हर हालत में वह अवैध हूँ जौर सताधारियों 
के द्वारा बीचित्य-पुर्दक देण्डनीय माना जा सकता हूँ। प्रजा-निर्मित 
सुव्यवस्थित शासन-णाली में उत्य अथवा जिसे हम सत्य समभते हां, 
उस पर आग्रह करने का एक ही तरीका हैं और उसी को वेध-उपाय 
कहते है। इतर सभी सावन अवध और दण्डनीय है। 
ध्यान रहे कि अभी तक 'डाइरेक्ट एक्शन' अबवा असहयोग एवं 

भद्र अवज्ञा पर हमने प्रजातत-शासन-प्रणाली को दृष्टि से ही विचार 
किया है। हमारे पूर्व-कथित वक्तव्य का निष्कर्ष यह मिकल्ता है कि 

सरकारी हुक्म की मवज्ञा उसी हालत में अनुचित मानी जा सकती है 

जद कि शासन-व्यवस्था में जत्पमत को वहुमत में विकसित, होने की 

यथोचित सुविधा हो और बहुमत के अनुसार कार्रवाई करने में किसी 
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तरह की रुकावट न हो। राज्य-शासन की व्यवस्था यदि ऐसी मुछायम 
भौर छचीली न हो तथा लोकम॒त के ऊपर जकडी हुई वैठो हो, यानी 
बहुमत के अनुसार कार्रवाई करने का मार्ग विछ़कुल अवरुद्ध हो, तो फिर 
जनन्समाज के सामूहिक कल्याण के लिए 'डाइरेक्ट एक्शन' के सिवाय 
कोई गत्यन्तर ही नहीं रह जाता। वहुमत की और सर्वथा दुर्ल“्य करने- 
वाली एक या बने के लोगो की अनियत्रित घासनन्सत्ता एक एसी अनिप्टकारी 
चीज़ है जो पल भर के लिए भी स्वीकार करने योग्य नहीं है। 
ऐसी व्यवस्था की मिटा देने के छिए अथवा उसमे उचित परिवर्तेत करने 
के लिए असहयोग अथवा अवज्ञा का अवेरम्बन करना ही पड़ेगा। इस 
उपाय को हम नैतिक दृष्टि से भी उचित कह सकते है, क्योकि वह 
मनुष्यों के सेसगिक विचार-स्वातृश्य तथा आात्म-निर्णषय [50 
वलशायं॥४४०) के अधिकार का सरक्षके है। मनृप्य ने बिस दिन 
राज्य (80800) का निर्माण किया, उस दिन उसने इच्छानृकूल 
आचरण करने की स्वतत्रता दे डाली, परन्तु अपना विधारस्वातत्य 
तथा मत-चार की आजादी अपने लिएं रख छोडी। शासन-व्यवत्या 
का जन्मदाता और स्वामी मनुष्य ही है; इसलिए शासन-सचालकों का 
धर्म हूँ कि वे अपती सीमा के भीतर ही अपना कर्त्ृव्य-पारुन करें बौर. 
नौकर होकर उलटे मरलिक के ही स्वत्वों का अपहरण ने करें। अतएव 
जो सरकार प्रजा के विचार-स्वातः्थ में वाघा पहुंचाती है, उसको हालत 
उस पतित बाकर के समान हूँ जो चोकसी की आड में मालिक की चोरी 
करता है। ऐसा वौकर विछा नोटिस वरलास्ति करने लायक है, 
इसमें ज़रा भी शक नहीं । 
जिस शासन-विधान में बहुमत के अनुसार अमलदारी नहीं छाई 
जा सकती, उसको मिटा देने के लिए दो ही साधन सम्भव हैं; सक्रिय 
और निष्किय। 'डाइरेवट एक्शन' के यही दो रुप हो सकते है! असहयोग 
और निष्किय भद्र अवज्ञा वाहरी रूप से भियाज्ूत्म प्रतीत होते हुए 
भी थे बड़ी गहरी मार करते हैं । अतएव ते भी डाइरेव्ट एड़शर्त के ही 
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रुप-हपान्तर हैँ। लेकिन मनृप्य-जाति के उत्तिदास में अनिमश्नित सता 
को मप्ट करने में ऐसे निष्किय साधन अमछ में नहीं छायें गये । ऐसे 
सावथनों के अवलूम्बन में कठिनाई उस बात की हैं कि अनिम्रश्ित सत्ता- 
घारी हमेशा अपनी सेना के हिसात्मक परशु-वछ का ही प्रयोग अपनी 
दमन-वीति में कया करते है। यह सरकारी हिंसा विद्योहिया में 
प्रतिहिसा के भाव सहज ही जाग्रत कर देतो है। यही वारण हैँ कि 
भनृष्य-जाति के इतिहात में अहिसात्मक विद्रोह वा एक भी उदाहरण 
उपसच्ध नही हैं। इसी कारण मनृप्य-जाति की राजनेतिक स्वतभता 
का इतिहास सम्यता के प्रातकाहू से आज तक स्रिय और हिच्ालक 
सत्याग्रह का ही इतिहास है। राजतत्ता के विरुद्ध सामूहिक रूप मे महिता- 
त्मक विद्रोह खड़ा करने का प्रयास पहले-पहल ग्रावी जी के नेपृत्व 
में बोसवीं शताब्दी के हिन्दुस्थान में ही किया गया हैं। 

नेतिक दृष्टि से यदि हम पिचार करें तो अनियत्रित सत्ता को मिल 
देने के लिए हिसात्मक और अहिसात्यक दोनों साथन समान रुप में 
अपनी अपनी परिस्थिति में उचित हूं । ध्यान रहे कि राजसत्ता में 
आवश्यक उलट-फे र करने के ये दोत। साथन आपद्धम के रूप में ही स्वीकार 
किये जा सकते हे। यथायं और सामान्य धमम तो वैध ही हो सकता हूं। 
वेब उपायो के द्वारा जहाँ परिवर्तत करना शक्य*न हो, वहाँ पर ही 
डायरेक्ट एकान' के रूप-हूपान्तरों का अवलम्बन लछाचारी के साथ 
किया जाता है५ जब छाचारी ही रही तो यही विवशता बागे चलकर 
परिस्थिति विशेष में औचित्यथूवंक्त हिसात्मक सप भी धारण कर 
सकती हूं । आपद्ध्म का यह अन्तिम रूप हैं और इसके पालन में जन- 
समाज को अनेक कष्ट भोगने पढ़ते हे! फिर भी मौका पड जाने पर 
उन्हें इस हिसात्मक उपाय का अवलम्बन करना हो पड़ता है और 
इसलिए करना पड़ता है कि जतियत्रित सत्ता की जो वुर्राइयाँ जन-समाज 
को फ्रेलनी पड़ती हें, वे हिसात्मक विद्रोह की बुराइयो ते कही बहुत 
बदू-चढ़कर बुरी होती है। अनियत्रित सत्ता तो मनुष्य के ठेठ मनृष्पत्व 


( ४१७ ) 


पर ही आघात पहुँचाती है। उसके शिकजे मे पडकर मनुष्य गुलाम 
हो जाता है, उसकी स्वाभिमान-भावना नप्ट हो जाती हैँ और कुछ 
काल के बाद ऐसे मन ध्य और पशु में केवछ जाकार का ही अन्तर रह जाता 
है। ऐसी सत्ता के विरुद्ध हिसात्मक विद्रोह खंडा करने से जन-हाति 
होती है, कप्ट मी जन-समाज को भोगने पडते है, कुछ काल के लिए 
बच्यवस्था भी फैल जाती हूँ, परच्तु मनुप्यत्व सुरक्षित हो जाता है। 
फ़िर भो यदि मनृष्यत्व-सरक्षक वहुमत-सत्तात्मक शास्नन-यवस्था 
अहिसात्मक साधनों से प्राप्त हो सके तो इसमे वढ़कर कोई बात ही नहीं । 
न साँप मरे न छाठी दूटे। 

ऐसा अहिसात्मक विद्रोह यदि शक्य हो तो सर्वप्रथम इसी साधन 
को अमल में छाना उचित है, क्योंकि ऐसे आन्दोलन की कुछ ऐसी 
विशेषतायें है जो सशस्त्र विद्रोह में नही पाई जाती। पहली विशेषता 
तो यह है कि इसमें जन-हानि कम से कम होती हो; वेयोकि हिंसा एक 
ही ओर रहती है और इसलिए विशेष बढ़ने नहीं पाती । दूसरी बात 
यह है कि ऐसे अहिसात्मक आन्दोलन से समाज-व्यवस्था बहुत कम 
विगडती है, जन-समाज को अस्त-व्यस्त होने का बहुत कम भय रहता 
हैँ। तीसरी और सबसे उत्तम वात ऐसे विद्रोह में यह होती है कि सभी 
अवस्था तथा श्रेणी के लोग ऐसे आन्दोलन में योग दे सकते हे । हिसात्मक 
विद्रोह में केवल सशक्त और छस्त्रवारी सिपाही काम आ सकते है, परन्तु 
उसके अहिसात्मक रूप में नैतिक वल की ही आवद्यकता विश्येप होती 
है। ऐसी दशा में स्त्री-वच्चे और बूढे भी अपना सामर्थ्य दिखा सकते है। 
इसी कारण ऐसा आन्दोलन व्यापक रुप से समूचे जन-समाज में विस्तार 
पा सकता है! चौथी विशेषता यह हूँ कि जो राष्ट्र परतनता के पाश 
में पूर्णतया आवद्ध होकर निर्वेछ और निहत्या हो चुका हैं और जिसके 
हाथ से शस्त्र छित गये है, उसके लिए ऐसा अहिसात्मक साथन ही 
स्वातश्य-सम्पादन तथा सरक्षण |के लिए आवश्यक वैतिक बल प्रदान 
कर सकता हूँ। पाँचवी विशेषता यह है कि अहिसत्मिक विरोध 

फा० २७ 
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संचारको के हारा इच्छानुसार सहज ही रोग जा सकता है। इसके 
विपरीत हिंसा एक बार शूर होकर एकना जानती नहीं और उसका पहाँ 
पर किस रूप में कितने दिनो के वाद अन्त होगा, कोई नहीं कह सकता। 

इस समय हिन्दुरवान में जो विदेशी त्त्ता घासन कर रही है, वह 
लोकमत की रचना नहीं हैँ, बल्कि यों कटना चाहिए कि बह छोगो 
पर उनकी इच्छा के विरुद्ध लादी गई हूँ । प्रस्तुत शासत-विधान के अन्दर 
प्रतिविधि-पस्याये वियमान तो है, परन्तु उनमें प्रतिनिधियों के बहुमत 
का आदर बिलकुछ नहीं हैं। कुछ थोटे से अधिकारी ही अपनी मन- 
मानी कार्रवाई किया करते है और ऐसी कार्रवाइयों में प्रजा के ह्िताहिते 
का विचार नहीं फिया जाता। 

आज से प्राय वीव वर्ष पहले तक इस देश का राजन तिक आन्‍न्दीदत 
वैध उपायो का ही अवरूम्बन करता आया था। हमारे नेताओं ने 
धारा-सभाओ में सूव विरोव प्रकट किया, बडे प्रभावशाली और हुस्वें- 
हम्वे व्यास्यान दिये, बहुमत से सरकारी मन्तव्यों को अरवीकार किया, 
लोकहितकारी प्रस्ताव पास किये, पर उन सब वैध प्रथलों का कुछ 
भी परिणाम ने निकला। नौकरक्षाही फी अनियत्रित मत्ता ज्यों की 
त्यों पूर्ववत्‌ बनी रही। तात्पर्य यह कि वर्तमान शासत-विधान में १मतत 
की कोई कदर ही नहीं है, उसके वल पर साधारण अडचने भी 
दूर नही की जा सकती। यह हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय राजनीतिजञों के प्रत्यक्ष 
अनुभव की वात है, इसमें मतभेद की ज़रा भी गुजाइश नहीं। ऐसी हालत 
में यदि बंध मार्ग पर छोगो का आन्दोलन सदियों तक भी चलता रहे तो 
भी कोई सत्तरिणाम नहीं निकल सकता। हिलुस्थान के शासन-विधान 
की यह वोकरशाही रचना वडी विचित्र है। इसका ऊपरी ढाँचा विलकुल 
लोक-सत्तात्मक हैँ। देखनेवाल्ले को प्रजातत्र के सभी बाहरी लक्षण 
इस योजना मे दृष्टिगत होते है। परन्तु इस मायावी रूप में छिपकर अनि- 


यत्रित सत्ता अपना काम कर रही है। छोकमत से वह किसी तरह प्रभावित 
ही नही होती। 


( ४१९ ,) 


ऐसी परित्यिति मे प्रस्तुत शासन-विधान में यथोचित परिवर्तन 
करने का क्या उपाय है ? इस प्रशन का उत्तर प्रत्यक्ष ही है। घारा-सभाजों 
में बिल्ख' विछुख कर वोलनेवाले, वैधमार्गावलम्बी नरमदल के 
राजवीतिज्ञ असहयोग तथा मद्गर-अवज्ञा का नाम सुनकर नाकनमों 
परिकोडते है और घबराहट के साथ कहा करते है, अरे यह तो अवेध 
(एग०००४४धां४णा&।) तरीका है। है तो सही, पर इसके सिवाय 
उपाय ही क्या है? कुछ भी नहीं। युगधर्म के अनुसार भारतीय छोक- 
मत का प्रवाह प्रजातत्र की ओर वह रहा है। उसके अनुसार शासन- 
विधान में आवद्यक फेरफार होना ही चाहिए। यदि ऐसा अभिलषित परि- 
वर्तन कौसिलो के द्वारा हो सके और इस तरह वर्तेमान योजना का विकास 
(7ए०प्रधण) सम्भव हो, तो इससे वढ़कर कोई उचित उपाय ही 
नही । लेकिन लोकमत का प्रवाह यदि अवरुद्ध हो जावे और धारा-सभाभों 
के द्वारा प्रजासत्ता स्थापित न हो सके तो क्रान्ति ([40एणेएॉं7००) का 
होना अवद्यम्भावी है। नदी के बढ़ते हुए प्रवाह को यदि हम किसी 
स्थान पर रोक दें तो वह समुद्र बनकर सहसे धाराओं से इधर-उधर 
फूट पड़ती है। वाढ की रुकावट ही तो क्रान्ति पैदा करती हैं। इसका 
ज़िम्मेदार कौन हो सकता है, प्रवाह या उसे रोकनेवाला बाँध ? प्रकृति 
की तो यही मशा है कि जगत्‌ की प्रत्येक चीज अपनी तरक्की पर .रहे। 
विकास ही जीवन का मूलाधार है। इस नैसगिक नियम की प्रेरणा से 
लोकमत भी अपने कल्याण-पथ पर प्रवाहित होता रहता है। इस प्रवाह 
को जो रोकता है वह आदमी विचार-क्रान्ति के लिए सारी परिस्थिति 
पैदा कर देता है। इस दृष्टि से यदि हम अपनी प्रस्तुत अवस्था पर विचार 
करे तो कहना पडेगा कि हिल्दुस्थान में इस समय विचार-कत्ति के जन्म- 
दाता यथार्य में वे छोग है जो छोकमत की स्वाभाविक प्रगति के मार्ग 
में अनियत्रित सत्ता की अघी दीवार खडी किये बैठे है और समभत्े है 
कि इस तरह भारतीय राष्ट्रीयशा की वाढ ढक जावेगी। यह जगा 
दुराशा-मात्र है, इसमें जुरा भी सन्देह नहीं। 


( ४१ ) 


इसलिए हमारी यट तनिशिित मारा है हि जी प्रार्ड/ओड, 
भालिवादी, राजनीति गांधी जी को बर्तशान परिग्सिति गे लिए दोए 
देते है वे या तो नागमंछ या दिक थी थार एश में उसें भय मालूम 
होता है। पर्नंगान की विषम तो अनियतित सला ने कारण ही 
उत्पप्त हुई है। मानय-जाती के एविटेस में छोड़मा गा प्रयाह जय ज़व 
और जहाँ जहाँ स्वेच्छावारी धामरों के द्वारा जारए हुआ है, तय से 
भर वहाँ वहाँ टिमात्मड पार की ज्यादा भेद छड़ी है और उसके 
भयकर दुष्परिषाम भासक ओर शामित दोनो फो भोगते परे है। इस देश 
में भी कुछ बसे ही लक्षणों का सूत्रपा। हो झप था। परन्तु हमारे 
सोमाग्य मे देश का नेतृत्व एक ऐसे शुयौग्य व्योतति के हायों में आया, 
जिसने हिंसात्मक क्रान्ति की उठती हुई हहर नया सार्वजतिक उद्देग 
को अहितात्मक सत्याग्रह के हँगे में होठ दिया। भृगर्म में प्रच्छत रप 
से बहतेवालो ऋान्तिकारी हिसात्मक विनार्यारा न जाने फ्रियर वहकर 
कैसे कैसे उपद्रद मचाती  गोवी जी नें उसे सोल दिया और उत्ते 
बाहर निकाहफर प्रकट रुप में उम्रे अहिसात्मक असहपोग और भद्र 
अवना के रूप में परिणत कर दिया। अतएवं नरम दलवाले हिन्दुस्थानी 
राजनीतिन गावी जी के वर्तमान आद्ोलन को अवैध भले ही मार्नें, 
परल्तु साव साथ उन्हें यह भी मानता चाहिए कि अनिवार्य रूप में होने- 
वाल़ी हमारी राष्ट्रीय विचार-क्रान्ति को सचाह़ित करने का मानवोचित 
तरीका वही है, जिसे महात्मा जी ने स्वीकार किया हैं। उनके समान 
सुद्रदर्शी राजबंतिक नेता मनुष्य-जाति के इतिहास में शायद ही कही 
हुआ हो। 

अपने नेसर्गिक अधिकारों के विना मनुष्य अपने मनुप्यत्त का 
विकास नहीं कर सकता। कदाचित्‌ वह मनुष्य हो नहीं रह जाता। 
जिस सामाजिक अयवा राजनैतिक परिस्थिति में छोगों को अपनी 
इन्सानियत से हाथ घो लेने की नौबत आा जावे, मनुप्यत्व का गा 
घुटने लगे, उस परिस्थिति में किसी भी तरह अपना उद्धार करता 


( डरे ) 


जन-समाज के लिए बिलकुल स्वाभाविक है, उचित भी है। शरीर के 
छूट जाने पर मनुष्य नहीं मरता। उसकी वास्तविक मृत्यु तभी, होती 
हूँ, जब वह अपने मनृष्यत्व से गिर जाता है) स्वाभिमान से शून्य होना 
ही यथार्थ: सज्ञा-गून्यता हूँ। मनुष्य के समान जीवित रहने की इच्छा 
का लोप होना ही जन-समाज की सच्ची मृत्यु हैँ। ऐसी मौत का मारा 
ऐसा भी भरता है कि फिर उसके लिए कोई आशा ही नही रह जाती। 
उस दुरवस्था से जन-समाज की रक्षा करने के लिए परिस्थिति के अनुरूप 
ऐसा कोई भी उपाय नही है जिसे हम अनुचित कह सकें। शासन-विधान 
जब तक स्वय विधि-पूर्वक सचालित होता है, तव तक वैधानिक प्रयत्त 
कारगर हो सकते हं । परन्तु जब कोई सत्ता अनियत्रित होकर शासनो- 
चित विधि से स्वय पराड्मुख हो जाती है, तव उसके लिए वैध उपाय 
किसी मर्ज की दवा नहीं रह जाता। ऐसी दक्ष मे अपने न्यायानुमोदित 
अधिकार-छपी सत्य पर आग्रह करने के लिए शान्तिपूर्ण असहयोग एव 
मद्रता-पूर्ण अवज्ञा से वढकर कोई मनुष्योचित उपाय ही नही है। महात्मा 
गाघी इसी पथ के प्रदर्शक है। उनका सिद्धान्त विमल और तको-सिद्ध 
हैं। आत्मबल के ईसियाही को उसमे कवायद भी अच्छी होती है। भोतिक 
परतत्रता से बद्ध होकर भी इस मार्ग पर चलते हुए बह मनृष्योचित 
स्वातत्य और स्वाभिमान का अनुभव करने रूगता है। शरीर जेल की 
दीवारो के अन्दर परतत्र भले ही रहे, पर मनुष्यत्व खुली हवा मे विचरने 
लगता हूँ । और जिसकी आत्मा मुक्त हो, उसे कैदी वताकर वन्द कर 
रखना ययार्थ मे अपनी बुद्धि को ही नासमकी की कैद मे डालना है। 
अतएंव असहयोग और भद्व अवज्ञा से भौतिक स्वराज्य अभी भले ही 
प्राप्त न हुआ हो, परन्तु इसमें तो अगुमात्र भी सन्देह नहीं कि भारत की 
अन्तरात्मा गाधी जी के नेतृत्व मे इन पत्द्रह वर्षों के अन्दर बहुत कुछ मुक्त 
हो चुकी है। उनकी बदौलत आज सहस्तो भारतीय नर-तारी आन्तरिक 
स्वृतत्रता और नैतिक स्व॒राज्य का अनुभव कर रहे हैँ। दासता के 
वन्धन से मनृष्यत्व के मुक्त हो जाने पर भौतिक पाश को टूटते देर नही 
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छगती। जो लोग इस वात को नहीं समझते और न समझकर वर्तमान 
भारत के स्वराज्य-सम्पादक नव-प्राप्त नैतिक वल को नहीं देख 
सकते, ऐसे सज्ञा-शून्य लोग ही कहा करते है कि गाधी जी का अहिसात्मक 
सत्याग्रह विफल हो गया। उनकी नासमभझी सर्वथा दयनीय है। यदि 
स्वतत्रता हमे कल प्राप्त होगी तो आज की प्राप्त को हुईं शक्ति ही 
कल हमारे काम आवेगी । जो छोग इतनी-सी वात तही समझा सकते, 
उन्हें कोई किस तरह समभावे, यही सोचकर हम भी इस प्रकरण को 
यही समाप्त कर देते है। 


अध्याय २६ 
अहि सा-धर्म 


यदि कोई मेजर उठाकर देसे तो प्राणि-ससार के सिह-द्वार पर उसे 
एक सिद्धान्त-वाक्य दुष्टियोचर होगा | वह वाक्य हूँ - 'जीवो जीवस्य 
जीवनम्‌” जीव ही जीव का जीवन है । यह जगत्‌ अथ से इति तक 
जीवनमय हूँ । जहाँ हमारी स्यूल इच्द्रियो को उसके प्रमाण मिलते हे, 
वहाँ हम चेतनता का आरोप करते है, और जहाँ नहीं मिलते, वहाँ 
हम अज्ञान-वद्य जडता जड दिया करते है । परन्तु वेज्ञानिक द्ष्टि से 
जाँच करने पर प्रतीत होता हैँ कि खनिज पदार्थों के समान जडता- 
कऋन्त बस्तुओ में भी प्राणो का अस्तित्व है। जीवित प्राणियों के समान 
उनमें भी विकास और ह्वास के लक्षण दिखाई देते है । यह समूचा सृप्टि- 
प्रपच यथार्य में एक ही चेतन-संत्ता का स्पान्तर है । यह ब्रह्माण्ड-ब्यापी 
सत्ता जगत्‌ के प्रत्येक अगु-परिमाणु में समाई हुई है। कही पर वह 
प्रकट हैँ, कही प्रच्छन्न है । जगत में जीवन की इस व्यापकता को एक बार 
अच्छी तरह हृदयग्रम कर लेने के वाद हम अनायास समझ सकेंगे कि 
जीव-सुष्ठि के उपर्युक्त सिद्धान्त-वाक्‍्य का आशय अक्षरश सत्य है। 

मनुष्य के लिए यह जानना बहुत कठिन है कि विश्व-व्यापिनी जीवन- 
” आद्भुछा कितती कडियों से वनी हुई है और हमारी जीव-सृप्टि कितने 
वर्गों में विभवत है । फिर भी अपनी सीमित समभ के अनुसार मनुष्य 
उसके तीन वर्ग-विभाग बनाता है, खनिज, वनस्पति और प्राणि- 
ससार। प्रत्येक वर्ग में अगणित प्रकार के जीवधारी विद्यमान है । खनिज 
पदार्थों की अपेक्षा वनस्पतियों में प्राणो का विकास अधिक है और 
वनस्पतियों की वनिस्वत चलतने-फिरनेवाले प्राणियों मे चेतनता की 
जाग्रति और भी अधिक हूँ । मनुप्य जगम जीवधारियों में सबसे श्रेष्ठ 

डर्३ 
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है। साकल्य-दृष्टि से देखने पर प्रतीत होता है कि उपर्युक्त तौनों प्रकार 
के प्राणी अपने निम्नवर्ती वर्गो पर अवलम्बित रहकर अपना भरण-पोषण 
किया करते है। खनिज पदार्थों का खाद्य बनाकर वनस्पति प्राणी 
पलल्‍्लवित होते है और वनस्पतियों का आहार करके जगम प्राणी जीवित 
रहते है । इसके सिवाय प्रत्येक वर्ग के अन्दर यह भी देखने में आता 
हैं कि वडे और सबल् प्राणी अपने से छोटे और निर्वेल प्राणियों का भोजन 
क्रिया करते हे । यह वात जगम जीववारियों में विशेष रूप से दृष्टि- 
गोचर होती है। पाती की छोटी-छोटी मछलियो को वडी-बडी मछ- 
लियाँ खा जाती हे। जगलू के कई शाकाहारी जानवरों को हिंसक 
पशु खा जाते है और पृथ्वी के छोटे-छोठे कीडो को बडे-बड़े पक्षी मारकर 
निगल जाते है । सबसे चाछाक और चेतन होने के कारण मनुष्य-आ्रणी 
इतर प्रकार के कई जीव-धारियो को भूज-पकाकर खा जाता है । स्थावर 
भर जगम दोनो प्रकार के प्राणी उसके लिए खाद्य का काम देते है । 
इस प्रकार सृष्टि में सब जीवधारी अपने से निर्वेक्त प्राणियों का कलेवा 
किया करते है । यही नियम प्राणि-ससार॑ में यत्र-तत्र और सत्र अचलित 
है । इस नियम की सर्वे-व्यापकता से प्रसिद्ध जर्मन तत्त्वान्वेषी फ्रेडरिक 
निदशे इतना प्रभावित हुआ था कि उसने मानवी सभ्यता की मीमासा 
और जन-समाज के भावी उत्कप की कल्पना जीव-हिंसा के आधार पर ही 
कर डाली है । उसके मतानुसार अछक्त प्राणियों की सृष्टि इसी लिए 
हुई हैं कि वे अपने से प्रवछ जीव-धारियों का खाद्य बने और आत्म- 
समपण्ण के द्वारा जीवन-विकास में सहायक हु । मनुष्येतर जीवधारिया 
की त्तो कोई वात ही नही, कमज़ोर मनुष्यों से भी फ्रेडरिक निद्शे ने 
जीने का अधिकार छीन लिया है । उसका कहना है कि अशक्त मनुष्य 
जन-समाज में भार-त्प है । उतका उपयोग केवल इतता ही हैँ कि वे 
अपने को मिटाकर कुछ थोड़े से सशक्त और सामथ्यंवान्‌ मनुप्यो को 

भुपर मेन' की प्रतिप्ठा प्राप्त करने मे सहायक हो । समर-क्षेत्र की परीक्षा 
में जो राष्ट्र उत्तीें हो, उसी को जीने का अधिकार है । अतएवं मातव- 
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समाज का उत्कर्प-सावन युद्ध के बिना सम्भव नहीं है। शवितिमान्‌ 
होने का सकत्प (४ ० 70०) ही निदुशे के मतानुसार जीवन 
का मूलमत्र हूँ । 
इस जर्मन विद्वान के विचारों की मीमासा हमे यहाँ पर अभीष्ट नही 
हैँ । फिर भी यह मानने में किसी को कुछ भी आपत्ति नहीं होनी 
चाहिए, कि यह जीवन अथ से इति तक हिंसामय है | प्रकृति के विस्तृत 
साम्राज्य से सभी स्थानों पर शिकारी प्रवृत्ति ही काम करती हुई 
दिखाई देती हैँ। यह सतार वया है, एक आखेट्याह हैं। पशुओं को 
तो हम छोड ही दे, क्योंकि वे अज्ञानी है। सभ्य मनृष्य-समाज में भी 
अपने से अशक्तो को दवाकर सशवत और प्रभावशाली लोग अपने 
उत्कर्प-साथन के लिए प्रयत्नशील दिखाई देते है । जहाँ देखो वही वलूवानो 
का बोलवाला है। शरीर-शक्ति से सम्पन्न लोग सिपाही वनकर और 
श्री-हञक्ति मे समधित आदमी शासक होकर निबंकू जन-साधारण: 
पर अपनी प्रभुता का आतक जमाये हुए उच्चासन पर आसीन है। अधि- 
, कारी वे है, जो धन-जन-शक्ति से सम्पन्न है और अधिकृत वे है जो 
अशक्त और सावन-हीन है । वि दु पावर' का प्रत्यक्ष प्रमाण सभ्य 
जन-समाज में भी दृष्टियत होता हूँ । अपने भौतिक जीवन-निर्वाह के 
लिए भी मनुष्य हिंसात्माक आचरण किया करता हूँ | यदि एक वार 
वह अपने जीवन को पूर्णतया अहिसात्मक बनाने का निश्चय भी कर छे, 
तो भी उसकी परिस्यिति उसे हिसा के लिए लाचार कर देती है । अपने 
प्रत्येक इवास के साथ छाखो कीटाणु हम अपने फेफडो के अन्दर ले जाते 
हूँ । पानी की प्रत्येक घ्‌'ट में हम अगणित जीवों को उदरस्थ किया करते 
है । पृथ्वी पर चलते-फिरते ज्ञात अथवा अज्ञात रूप मे हम सँकडो प्राणियो 
के प्राण लिया करते हूँ । सारांश यह कि सहृदय और सावधान भनुष्य 
के लिए भी स्वंधा अहिंसात्मक जीवन असम्भव है। इस सम्बन्ध में 
अपने विचार प्रकट करते हुए गाधी जी आत्मकथा में छिखते हे --. 
हे “अहिसा एक व्यापक वस्तु है। हम लोग ऐसे पामर प्राणी हे 
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जो हिंसा की होली मे फ्से हुए हे। जीवों जीवस्य जीवनम्‌' यह 
बात असत्य नही हैं। मनुष्य एक क्षण भी बाहूय हिंसा किये विना 
जो नहीं सकता । बाते-पीते, उठते-वैठतें तमाम व्रियानरों में इच्छा से 
यथा अनिच्छा से कुछ न कुछ हिंसा वह करता ही रहता हूँ । यदि इस 
हिंसा से छूट जाने का वह महान्‌ प्रथास करता हो, उसकी भावना में 
अनूकंपा हो, वह सूक्ष्म जल्तु का भी नाश न चाहता हो और उसे बचाने 
का ययाशर्वित प्रयास करता हो तो समभना चाहिए कि वह अहिंसा 
का पुजारी है । उततकी प्रवृत्ति में निरतर सयम की वृद्धि होती रहेगी, 
उसकी करुणा मिरतर बढ़ती रहेगी, परन्तु इसमे सदेह नहीं कि कोई 
भी जीव-घारी बाहूय हिंसा से सर्वेथा मुक्त नही हो सकता ५ | 
“आत्मकथा भाग २ पृष्ठसख्या, २१२) 
ससार की जिस परिस्थिति में हमें अपना जीवन-निर्वाह करना 
“पडता है उससे यदि ईश्वरीय मन्तव्य के सम्बन्ध में हम कुछ तात्पयं 
निकाल मर्के, तो कहना पडेया कि उस सृप्ठि-विधाता को भी किसी 
मर्यादा तक हिंसा मान्य है। हवा, पानी तथा शाक-ात के बिना हम 
नही जी सकते और इनके उपयोग में हिंसा विलकुछ अनिवायं है! पृथ्वी 
पर चलना-फिरना छोड देना भी हमारे लिए सम्भव नहीं। अतएंव 
जीवन की अनिवाय॑ यावर्यकताओ की पूर्ति में जो जीव-हिंसा हमें करनी 
पडती है, उसके लिए धर्म-शास्त्र हमे दोषी नहीं ठहराता। आत्म- 
रक्षा के लिए जो हिंसा मावश्यक हूँ वह उचित भी है, यदि हम ऐसा 
कहें तो जनुचित न होगा। यदि सृप्टि-कर्ता की मा ऐसी हहिसा के 
विरुद्ध होती, तो वह हमारे भरण-पोपण के अनिवार्य साधनों में जीवन 
की सृष्टि ही न करता। हवा और पाती में जीते-जागते कीटाणूओ 
फा अम्वित्व ही न होता। यही बात मनृष्येतर प्राणियों के सम्बन्ध में 
भी वही जा उज्ती है। 
फिर भी मनुष्य-शइरीर की रचना को देखकर हम कह सकते है 
के प्रशृत्ति की यह मश्ञा नही है कि मनुष्य इतर प्राणियों का घिकार 
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करके अपना उदर-पोपण करे। ने तो उसके दाँत ही इतने तीक्ष्य होते 
हैं, व फिर उसके नाखून ही ऐसे लम्बें और मुकीले होते हे कि जिनसे 
वह पशुओं का शिकार कर सके। सिह, व्यान्न तथा चौते की शरीर- 
रचना को देखकर हम निश्चय-पूर्वक कह सकते है कि उनके रचयिता 
ने उन्हे शिकार ही के द्वारा जीवन-निर्वाह करने के योग्य बनाया हूँ! 
परन्तु गाय, बैछ, घोटा, वन्दर तथा बकरे की शरीर-रचता में उनके 
इब्वरोहिप्ट अहिसात्मक जीवन की सुचना प्रत्यक्ष ही मिलती हैं। फिर 
भी ध्यान रहे कि पूर्णतया अहिसात्मक जीवन उनका भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि घास-पात्त के समान प्राणियों की हिंसा तो उन्हे करनी ही पड़ती 
है। परन्तु ईशवर-सम्मत हिसा की मर्यादा का उत्लधन वें नहीं करतें। 
ऐसे जीवधारियों में मनृष्य सर्व-श्रेष्ठ प्राणी है, लेकित खेद की वात 
है. कि मनुष्य ही डिवर-निदिप्ट सीमा का उल्तघन करता है। तेज 
दाँत और नूकीछे नल्रो के अभाव की पूर्ति अपने बनाये हुए शस्त्ो 
से करके वह इतर प्राणियों का अनावश्यक बब किया करता है। मानव- 
जाति का यह अपराध वक्षम्य हैँ। 

छेकित मनृष्य एक विचित्र प्राणी है। अपनी पत्तित और असमभ्य 
'अवस्था में जहाँ वह पशुओं से भी गया वीता है, वहाँ अपनी सभ्य 
और उन्नत दशा में वह ईहवर का विलकुछ निर्कटवर्ती भी हो जाता है। 
अपनी उदार संस्कृति और परमेद्वर-साप्निष्य की बदौलत उसे मानव* 
धर्म की पहचानू हो चुकी हैं और वह इस वात को कम से कम समझते 
लगा हैं कि हिसामयी जीव-सृष्टि मे अहिसा परम से परम धर्म है। इसमें 
सन्देह नहीं कि अहिसा-धर्म मानव-सभ्यता का सबसे ऊँचा शिखर 
हू। जिस दिन मनुष्य को इस धर्म की पहचान हुई, उस दिन वह विचार- 
दृष्टि से कृतार्थ हो गया। अहिंसा मानव-वर्म का साराश है। धर्म 
के अनेक रग और रुप हूँ । उसकी सीढियाँ और रूढियाँ भी अनेक है। 
छेकिन उप सबका यदि साराश निकाले, तो वह अहिसा के तप में 
ही निकल सकता हैं। जो मनुष्य इसका पूरा पुरा पाठव कर सकता 
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है, वह परमात्मा के ही समान शुद्ध और बुद्ध है, इसमें अपु-मात्र भी 
सन्देह नही। 

अहिंसा से उच्चतर आदझे धर्म की कल्पना भी असम्भव है। अतएव 
इस धर्म का तात्तविक रहस्य क्या है, इसे भच्छी तरह समझ लेना 
ज़रूरी है। जब तक मनृप्य अपने व्यक्ति-यत जीवन को सर्वोपरि सम भत्ता 
है और उसके हृदय में “मे-तृ” की भेद-भावना विद्यमान रहती है, 
तव तक वह स्वार्थ और पराथे के वीच गहरी खाई खोद कर रख छोडता 
हैं। जब तक वह यह समभता हैँ कि मुझे दूसरो के सुल-दुख से 
मतलूव नही, मुभे अपना ही स्वार्थ-सिद्ध करना हैं और इसी में मेरी 
भलाई है, तव तक वह दूसरो के स्वार्थ-धात करने मे कुछ भी सकोच 
नही करता। लेकिन जिस दिन उसे पूर्व-कृत स्वार्थु-सम्पादक कर्मों के 
अनुभव से इस वात की प्रतोति हो जाती हैं किम दूसरों को कंप्ट 
पहुँचाकर स्थायी और यथार्थ सुख का अधिकारी नहीं हो सकता तथा 
मेरे और इतर प्राणियों के हितों मे कोई स्वार्थ-विरोध नहीं है, उसी 
दिन उसके हृदयाकाश में अहिसा-बर्म का सूर्योदय होता है| वही 
दिन उसके अमर जीवन का प्रात काल है। इस प्रभात-काल के 
प्रकाश में मनुष्य को इस बात का अनुभव होता है कि समूचे ससार 
में एक हो परमात्मतत्त्व व्यापक है, भिन्न-मिन्न प्राणियों में एक ही 
परमात्मा का निवास है और इस कारण उन सबका स्वार्थ भी एक ही 
है। प्राणि-ससार के एकीकृत स्वार्य को ही परमाये कहुते हे। अतएव 
परमाये ही वास्तविक स्वयं है, और प्राणि-ससार का श्रेय स्वार्थ की 
इस व्यापक और उदार कल्पना एवं तत्मेरित जाचरण से ही सिद्ध, 
हो सकता हूँ। इस आत्मौपम्थ-्वुद्धि के प्रखर प्रकाश में मनुष्य यह 
समभने लगता है कि इतर प्राणियों को आघात पहुंचाकर में स्वयं 
अपना ही घात कर रहा हूं। अद्विसा-धर्म के मूल में यही तात्विक धारणा 
विद्यमान रहती हैं। यही उसका वैज्ञानिक रहस्य भी हैँ! इसे 
* समभनेवाहा किसी भी दूसरे प्राणी को ज्ञात रुप से किसी भी तरह, 
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का केप्ट नहीं पहुँचा सकता! उसके लिए अहिंसा परम घम हो 
जाती है। 
भारतीय आारयों की सस्क्ृति सबसे प्राचीन है और अहिसा-धर्म के 

आविष्कार का श्रेय भी इसी सभ्यता को दिया जा सकता है। वेदो 
में अहिसा के मौलिक रुप के दर्शन होते है। वेदिक मत्रो में यत्र, 
तत्र समन्निहित अन्तदंशी सिद्धान्ता के आवार पर ही आगे चलकर 
उपनिषदो ने अद्वैत-बर्म का प्रतिपादन किया।. वेदान्त-छत ब्रह्म-निस्पण 
के दिव्य प्रकाश में अहिसा-धर्म की प्रवरता ऐसी बढ गई जैसी कि खान 
से निकाले हुए सोने की चमक और निर्मछता आग में तपाने के 
वाद वढ जाती है। उपनिषदों के अद्वैत-वाद ने 'वैदिकी हिंसा को भी 
हैग सिद्ध कर दिया १ परिणाम येंह हुआ कि आगे चलकर विचारवान्‌ 
लोगो के हुदय में धर्म के नाम पर होनेवाले वेदिक यज्ञ-याग-संम्धन्बी 
पशु-वध से अनास्था होने लगी और उत्तरोत्तर वढ्ती हुई वह जैनाचार्य 
महावीर स्वामी तथा गौतम वुद्ध के उपदेश-वचनों में परिणत हो गई। 

इन दोनो सम्प्रदायो की रचना वेदान्त-प्रेरित थी और वह विक्षत वेदिकी 

हिसा के विरोध में ही की गई थी। आय॑-धर्म के अन्तर्गत इन्ही दोनो 
सम्प्रदायो की संयुक्त प्रेरणा से अहिसा-धर्म को पहले से भी अधिक 

प्रतिप्ठा का स्थान मिकछ गया। 

इस सक्षिप्त भूमिका के वाद अब हम इस वात पर विचार करना चाहते 

है कि अहिंसा-धुर्म का वास्तविक रुप क्या है। परन्तु अहिसा-सम्वन्धी 

यथा ज्ञान प्राप्त करने के पहले हम यह निश्चय कर ले, कि धर्म 

किसे कहते हे। धर्म शब्द 'धृ' घातु से बना हुआ हैँ और “ार्यते 

अस्मिन्षिति धर्म ” ऐसी उसकी शाव्दिक व्याय्या की जाती हैँ। जिन॑ 

सिद्धात्तो के आधार पर इस समूचे विश्व-प्रपच का घारण तथा भरण- 

पोषण होता है, उन्ही के समुच्चय को धर्म कहते हे। धर्म! की इस 

शाव्दिक व्यूत्पत्ति से उसके चरम रूक््य मौर निद्िचत रूप का ज्ञान 

नही होता। अतएवं उसका विशेष स्पप्टीकरण आचार्यो ने यह कह कर 
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दिया है कि 'यतो अभ्युदयनिशेयससिद्धि स धर्म '। जिन नियमों के सम्यक्‌ 
पालन से अभ्युदय और नि श्रेयस दोनो की सिद्धि हो, उस्ते धर्म समभना 
चाहिए। जन-समाज के ऐंहिक उत्तर को अन्‍्युदय और पारलौकि। 
अथवा आध्यात्मिक कत्याण को निश्रेयत्त कहते है। इस दृष्टि से धर्म 
उसे कहना चाहिए जिसके अनुसार आानरण करनेवालों झा आधि- 
भौतिक अभ्यूदय भर आध्यात्मिक श्रेय रोनो एक साथ सिद्ध हों। 
धर्म की इस परिभाषा में यह बात बढे मार्क की है और इसे कभी ते 
भूलना चाहिए। सर्वे-सायाग्ण लोगों की ने जाने क्यो ऐसी घारणा वन 
गई है कि इहलोक और परलोक दोनों में स्वार्य-विरोध हू, अतएव 
जब तक मनुष्य सामाजिक, पारिवारिक तवा पौदुम्बिक जीवन से 
उदासीन ने हो जावे, त्तव तक वह आध्यात्मिक मोक्ष का अध्ृरिकारी नहीं 
हो सुकता। हमें तो कुछ ऐत्ता प्रतीत होता है कि प्राचीन सास्य-्योग 
के समर्थक कर्म-सन्या्ती ज्ञानियों की वदोलत ही यह श्रान्त धाग्णा 
जन-समाज में फैल गई है। जो हो, धर्म की इस पूर्ण, सक्षिप्त और वैज्ञानिक 
परिभाषा को अच्छी तरह सोच-समभफर इस वात को हमें सदेव के लिए 


* हृदयगम कर लेना चाहिए कि धर्म का वही रुप यथार्थ हूँ जिसके पालम से 


हम समप्टिगत उत्कप॑ और व्यक्तिगत मोक्ष दोनो एकसाथ सिद्धकर सकतेहै । 

उपर्युक्त पारिभाषिक छक्षण से प्रतीत होता है कि मातव-धर्म 
का पूरा-पूरा पालन वही मनुष्य कर सकता है जो अपने कुटम्ब, परिवार, 
समाज तथा राष्ट्र के अभ्युदय में यथाश्वित योग देते हुए इस योग 
के हारा अपना वैयक्तिक मोक्ष-तम्पादन करता है। क्योकि धर्म का 
पूर्ण रूप तो वही है जिसके द्वारा सामाजिक अभ्युदय और पारलौकिक 
निश्नेयत्त दोनो एक साथ सम्पादित हो। इनमें से यदि एक भी छूटा तो 
धर्म का रूप खडित और अपूर्ण हो जाता है। ऐसे अपूर्ण धर्म का पालव 
न तो अभ्युदय दे सकता है न फिर भनुष्य के निश्ेयस का अधिकारी 
ही वना सकता है। मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। अतीत तथा वर्त- 
मोनजत-समाज की सचित विचार-सम्पत्ति के हारा ही वह अपना मवृष्यत्त 
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प्राप्त करता है। भेडियो की माँद में पले हुए मानवी बच्चो का 
वर्गन जिन लोगो ने पढा होगा, उन्हें यह अनायास प्रतीत हो सकता है 
कि प्रत्येक मनुष्य अपने मनुप्यत्व के लिए जन-समाज का कितना 
आभारी है। इस समाज-ऋण से मनुष्य तभी मुक्त हो सकता है जब वह 
समाज से प्राप्त की हुई अपनी शिक्षा-दीक्षा का उपयोग समाज-सेवा में 
ही करता है । त्वदीय वस्तु गोविन्द तुभ्यमेव समर्पयेत्‌' । इसके सिवाय यदि 
हम मनुथ्य की व्यक्तिगत अध्यात्म-दृष्टि से भी विचार करें तो प्रतीत होता 
है कि मोक्ष-पद के लिए अनिवाय देवी सम्पत्ति का अर्जेबर लोक-सेवा 
के हारा ही साध्य गौर सम्भव हो सकता है । निर्गुण एवम्‌ निर्वाध पर- 
मात्म-तत्त्व का अनुभव मुमुक्षु को सहसा नहीं हो सकता । उसके पहले 
उसे परमात्मा के सापेक्षिक और शसगुण रूपो की अनन्य निष्ठा 
से आराधना करनी पडती है। इसी को प्रचछित शब्दों में लोक;सेवा 
कहते है । ससार के मनुप्य, पशु, पक्षी तथा इतर प्राणी परमात्मा के 
सापेक्षिक रूप ही हे। जिस मनुप्य को इन सगृण रूपो की पहचान तथा 
उनसे प्रेम नही, वह निर्गुण ब्रह्म-झपी निर्वाध सत्य का साक्षातृकार 
कर ही कैसे सकता है ? तात्यर्य यह कि भूत-दया तथा तत्मेरित लोक- 
सेवा के द्वारा ही मनृप्य उन द॑वी गुणों का अर्जन कर सकता हूँ जिनके 
द्वारा वह आत्म-शुद्धि करता हुआ अन्ततोगत्वा ब्रह्मनिष्ठ हो सकता 
है। अतएव आत्मा का उत्कप-साधन सामाजिक क्षेत्र में ही सम्भव 
हैं। हाँ, इतनी वात मान्य हो सकती है कि लोक-सेवा के द्वारा यथोचित 
भात्म-भुद्धि के पश्चात्‌ कोई ऐसा समय मनुष्य के लिए आसकता 
है, जब उसे जन-समाज से अलग होकर आत्म-चिन्तन करने की आव- 
श्यकता प्रतीत हो। कर्म-योग-मार्ग के प्रतिपादको को तो इतना भी 
ससार-त्याग स्वीकार नही है। उनका मत है कि निष्काम-भावना से 
लोक-सग्रह करना मनुष्य कभी छोडे ही नही । अन्त तक कर्मे-शील रहकर 
उसे लोक-सेवा करनी ही चाहिए । यही भगवद्गीता-अतिपादित कर्म- 
योग-मार्ग है। इसे अनासक्ति-योग भी कह सकते हे । 
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प्रम्नुत प्रसग पर सांल्य-बोग और कर्म-योग-सम्वन्धी परम्परागत 
प्राचीन विवाद को छेड़ना हमे अभीष्ट नही है । हम तो यहाँ पर दोनों 
की उपादेयता स्वीकार कर लेदे है । जिस तिद्धान्त के आवार पर भारतीय 
आरयों ने वर्षाश्रम-धर्म की रचना की हैं उसे दोनो मार्य मान्य हें। इस 
व्यवस्था के अनुसार प्रत्येक मतुप्य को अपने जीवन का अधिकाँश समय 
गृहस्थी के कर्म-योग में व्यतीत करके जन्त में कर्म-सन्यास्त के लिए भी 
कटिवद्ध होना पडता है। जीवन के इस आश्रम-विभाग के अनृत्तार 
धर्म का रूप भी परिवर्तित हो जाता है। जिस धर्म का पालन हमें 
गृहस्थ-जीवन में +रना पडता है उत्ते व्यावहारिक धर्म अथवा नीति- 
घ॒र्म भी कहते हूँ और जिसका अनुसरण करना हमें सन्यासी-जीवन में 
उचित है, उसे आदर्ण घर्म अथवा आध्यात्मिक धर्म भी कह सकते 
है, इस तरह बाय॑-सम्यता के अनुत्तार मानव-धर्म के दो रूप होते 
है। पहला व्यावहारिक दूचरा बादर्शा जिस समय एक गृहस्थ की 
हँमियत से हम जन-समाज के ठीच रहते हैं। उत्त समय हमारे ऊपर कई 
प्रकार को कौटुम्विक, पारिवारिक, सामाजिक तथा राष्ट्रीय जिम्मेदारियाँ 
रहती हैं । उनका यथोचित निर्वाह करना प्रत्येक गृहस्थ का परम से परम 
कत्तंव्य है। यथाय में गृहस्य-जीवन की सफलता पर ही सच्चे सत्यात 
की नीव डाली जासकती है। सफल कर्म-योगी ही सच्चा कर्म-सम्यात्ती 
हो सकता है। जो मनृप्य नीति-धर्म के पालन में सक्षम नहीं है, उसे 
आदर्थ धर्म कभी ग्राह्म नही हो सकता । जतएवं जिसके हृदय में सच्ची 
धर्मे-जिज्ञासा जाग्रत हो चुकी है, उसे चाहिए कि वह मावव-धर्म के इन 
दो स्वस्पो के अन्तगंत महत्त्व को अच्छी तरह समझ ले; अन्यथा 
धर्म-आन्ति हो जाने के कारण मनुष्य पय-म्रप्ट हो जाता है। 
जिसे हम नीति-धर्म जबवा व्यावहारिक धर्म भी कहते है और जिसकी 
योजना ससार में रहनेवाले कर्म-योगी गृहस्थो के लिए की गई है, 
उसकी बुनियाद मानव-घर्म के चिरतन स्िद्धान्तों पर ही डाली गई हूं! 
उस्तके पालन में देश, काछ और पात्र का विचार करना पढ़ता है । 
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क्ररँव आदर्ण धर्म का मर्यादित सप ही नीति-धर्म कहलाता है। 
इसे व्यावहारिक धर्म इसलिए कहते हैँ कि जन-समाज में रहनेवाले 
सज्जना और दुर्जनों के वीच इसी धर्म का पालन हो सकता हैँ । पिता- 
पुत्र, माई-वन्धु, इप्ट-मित्र, समाज-्सुधारक, सेनानी तथा राष्ट्र 
सेवक की भिन्न-भिन्न हैसियतों मे हमें कई प्रसगो पर कई प्रकार के 
कर्तेंग्यों का निर्वाह करना पडता हैं । ऐसे भी अवसर आते हे जब 
दो प्रकार के कर्मों के वीच हमे यह तिर्यय करता पडता है कि इनमें से 
कौन-सा कत्त॑व्य है और कौन-सा अकत्तंप्य है। ससार के कर्म-क्षेत्र में 
हमारे समर्थक और विरोधी दोनो हुआ करते हैं। अपने आचरण में 
हमें केवल अपना ही नही, जन-समाज के हिताहित का भी विचार करना 
प्रझता हूँ। ययाथ में लोकहिंत की संर्वोपरि भावना से ही हमें इस 
क्षेत्र में काम करना चाहिए। यद्यपि समाजगत व्यावहारिक धर्म का 
पालन हमारे व्यक्तिगत आध्यात्मिक मोक्ष का सावन ही है, तथापि 
व्यवहारवादी कर्मग्रेगी के छिए जन-समाज के समप्टिगत सुधार का 
प्रवत्त अधिक महत्त्वपूर्ण होता चाहिए । इस व्यवहार-घर्मं के पालन में लोक- 
हित की भावना को सर्वोपरि रखते हुए हमें आदर्श धर्म को देशकाल 
तथा पात्र के विचार से मर्यादित करना पडता हैं अथवा यो कहे कि उसे 
व्यावहारिक रूप देना पडता है। उदारहण के लिए, बाद धर्म कहता 
है कि मनुष्य को सच बोलना चाहिए। परन्तु नीति अथवा व्यवहार- 
धर्म के अनुसार हम अपने विरोवियां से अपने दिल का हाल नहीं कह 
सकते। लोक-सग्रह की भावना से बनाये हुए मन्तव्य विरोधी दुरा- 
चारिया के सामने प्रकट हो जाने के कारण कई प्रसगो पर विफल हो 
जाते है। अतएव व्यवहार-धर्मं के अनुसार दिल की वात कहने के पहले 
इस बात पर हमें विचार करना पडता हैँ कि हम किस स्थान (देश) 
पर; किस समय (काल) और किससे (पात्र) बातें कर रहे हे और क्या 
कहने का परिणाम क्या हो सकता हूँ । परन्तु जिस समय हम कर्मों का 
सन्यास करके ससार से अलग हो जाते है, उस समय हमारा कोई विरोधी 
फा० २८ 
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नही रह जाता, बयोकि हम संघर्ष, पद्यत्र ओर विरोध के सामाजिक 
क्षेत्र से ही वाहर निकल जाते है। हमारे कन्धो पर सामाजिक ज़िम्मेदारियाँ 
भी नही रह जाती। कर्म-सन्यासी का जीवन व्यक्तिगत आध्यात्मिक 
“जीवन हूँ॥ इसी अवस्था में हमें आदर्श धर्म का पालन करना चाहिए, 
कर/भी सकते हे। ऐसे त्याग-शील मनुष्य के विशुद्ध आध्यात्मिक जीवन 
"में देश, काल और पात्र पर विचार करने की आवश्यकता ही नही रह 
जाती। उसकी दृष्टि में सभी मित्र प्रतीत होते हें । “निर्वेर सवंभूतानाम्‌ । 
जत्र सभी मित्र हे तो किसी से दिल छुपाने की ज़रूरत! अतएंव सत्य- 
'बादिता के आददा प्र्म का पालन समाज-विरक्त कर्म-सन्यासी ही कर 
सकता है। इन सब कातो का साराश यह निकला कि सर्देव सत्य-माषण 
करना आदर्शधर्मं है और यह कर्म-सन्यासियों के लिए ही आवश्यक, 
- उचित और व्यवहायं है। परन्तु देश, काल और पात्र का विचार न करते 
हुए हमेशा अपने हृदय की वात कह देने से अर्थात्‌ सच बोलते से कर्मयंशी 
संम्राज-सेवक को कई प्रसगो पर सच कहकर ही ककत्त य-पथ से श्रप्ट 
हो जाना पडता है। उदाहरण के लिए, में कुछ स्त्री-बच्चो को साथ 
लेकर यात्रा कर रहा हूँ । मुझे रास्ते में डाकुओ के आक्रप्ण की 
सूचना मिलती हैं। मे स्त्री-वच्चो को किसी माडी में छिपा देता हूं। डाकू 
“आते हूँ और पूछते हे कि तुम्हारे साथ और कौन-कौन है और 
कितना सामान है। में उत्तर देता हें कि में अकेला ही हें और मेरे पास 
भुछ भी सामान नहीं है। सुनकर डाकू चले जाते है। प्रइन उठता हैं 
गके झूठ बोलना यहाँ पर मेरे छिए धरम्मं हुआ या अवर्म्म ? नीति-शास्त्र 
“उत्तर देगा कि ऐसे प्रसगो पर सच बोलने से बढ़कर कोई पाप नहीं 
मूठ बोलना ही घमम है। कर्म-सन्‍्यासी के किए ऐसा मौका ही नहीं आ 
'सकता। न हो उसके सरक्षण में स्त्री-बच्चे हो रहते हैँ न उसके 'पास 
*कोई माह-असवाब ही रहता है। एकआध वस्त्र या कम्ण्डल पास में 
रहा भी, तो उन्हे लूटने की परवाह न तो डाकू ही करेंगे, न फिर दे।डालने 
भकी "चिन्ता सन्‍्यासी महोदय को ही हो सकती है। ब्रहुत सम्भव हूं कि 
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साधु की वेष-भूषा देखकर डाकू प्रणाम्न-यूव॑क चलते बनें। लेकिन यदि 
इन्ही सन्‍्यासी महोदय को किसी भौके पर अपने सरक्षण में स्वरी- 
बच्चों को लेकर चलने की नौवत आ जावे, तो उन्हे भी उसी नीति-घर्मं 
को पालन करना पडेगा और जसत्य-भाषण भी करना होगा। इस 
तरह कई उदाहरण सासारिक जीवन के भिन्न-भिन्न क्षेत्रों से दिये जा 
सकते हूं। समाज-सेवक तथा राष्ट्रतेता की हैसियत से हमें कई लोगा 
के विरोध का सामना करना पडता है, उनके अनेकों पड़्यत्रों गौर गुप्त 
योजनाओं से वचना और जन-समाज को बचाना पडता है। इसी कारण 
समाज-स रक्षकों के लिए राजनीति की रचना हुई है। यह नीति सार्व- 
जनिक शान्ति, प्रगति तथा भौतिक उत्कर्ष की दुर्षपप्ट से निर्धारित हुई 
है,। इस नीति के अनुसार सत्यासंत्य का निर्णय सावंज़निक हित की 
दृष्टि से ही करना पडता है । अतएवं एक राजनैतिक नेता के लिए सच 
बोलना कोई ऐसा नियम नहीं है जो विछकुछ निरपवाद हु।। ऐसे 
मनुष्य का सर्वोपरि धर्म लोक-हित है। उसके लिए वही सत्य है। कर्म- 
योगी जीवन के नीति-धर्म का साराक्ष देते हुए नारद जी कहते हे --- 
सत्यस्य वचन श्रेय सत्यादपि हित वददेतू। 
यद्भूतहितमत्यन्त एतत्सत्यः मत' ममा॥ 

मौद्िक सत्य सत्य नहीं, लोक-हित ही यथार्थ सत्य है। यदि 
लोकहित का कार्य-क्षेत्र छोडकर मनृष्य सन्‍्यासी हो जावे, तो उसके 
लिए ऐसे अपवाद के प्रसग ही नहीं आते। ऐसे ही;आदमी के लिए 
सच बोलता निरफवाद आदर्श धर्म हो सकता है। , 

घ॒र्मं के दूसरे रूप अस्तेय' का उदाहरण लीजिए। आदर्श मानव- 
धर्म का आदेश है कि कोई किसी की चोरी या छीना-कपदी न करे। 
मा गूष कस्यस्विदूधनम्‌!। परन्तु समाज-सेवक कम-योगी के लिए 
लीति-धर्मं कई प्रसगों पर कुछ और ही आदेश देता है । मात लीजिए 
कि नगर में दुर्भिक्ष.पडा हुआ हूँ और सकडो की तादाद में लोग क्षुघा 
से मरते जा रहे हं। वस्ती में दस-वीस श्रीमान्‌ ऐसे है जिनके पास 
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छासों मन अनाज तथा इतर आवश्यक सामग्री सहित हैं, परस्‍्लु उसमें 
इतनी उदारता नही हूँ कि ये क्षुपार्त जन-गमाज की रक्षा में उगा उचित 
उपयाग करें। ऐसी दथा में समाज गे सचारका था यया वर्तरय हुतता 
चाहिए ? लोगा को मो ही मरने दें कौर उपर छासी मत अनाज सचिव 
हाफर सता रहें? बदावि गद्ढी। ऐसे कढित प्रझण पर्तोयनीत 
फी दृष्टि से श्रीमानों के पास से उन्ही सम्पत्ति छोव मर गरीवा 
की रक्षा करना ही परम मर्तेब्य हैं। यदि ऐसे मौगें पर कौर संदाचार- 
प्रिय मनुप्य 'अत्तेय' वे सियासत पर बडा शेर, तो ममझना होगा कि 
उसे धर्म की घादविक काया ही दिया देती है, पर्म को आत्मा 
उसकी आँपो से ओभाल हैं। उसका मर्म बट समभता हो नहीं! 

फर्म-सन्यासी समाज-्स रक्षण के उत्त्दामित्व में अदूता खाता हैं। 
इस कारण वह अल्लेय-धर्म या अधक्षरण परोलन पर सकता हूँ! यह 
एक विवाद-ग्रस्त विपय है कि एक मसन्यामी भी ऐसे विश्तृत रुप में 
जन-नाश को उदासीन भाव में देस सबता है या नहीं। फ़िर भी 
यदि उसकी दृष्टि में घन-समाज में होनेयाली जन्म, मगण तथा रचना 
और सहार की क्रियाये वरावर हो गई हूँ और इन सत्र घटनाओं की 
वह माया का सेल समभत्ता है, तो वह औचित्य-पूर्वक उदासीन भाव से 
श्रीमानो के भोग-विल्ास तया दरिद्रों के फरुण-फ़र्दन--दोनों को नगप्य 
मानकर समान दृष्टि से देस सकता है। परन्तु एक लोक-सेवक और 
गृहस्थ कर्म-योगी ऐसा नहीं कर सकता। उसे नीति-पास्प्र प्रतिपादित 
व्यवह्मर-धर्म का पालन करना होगा । अन्यया वह धर्मोपदेश के शाथ्दिक 
पालन के फेर में पडकर धर्म-भ्रप्ट हो जाता है। 

दानशीछता भी धर्मांचरण का एक महत्त्व-पूर्ण अग है । दरिद्र और 
असमर्थ लोगो को भोजन-वस्त्र दान करना बडे पुष्य का काम माना 
जाता हूँ । श्रीमानो के द्व्य की सार्थकता इसी बात पर मानी गई हैँ 
कि वह ग़रीवों के काम आवे। लेकिन फिर भी नीतिज्ास्त्र की दृष्टि 
से ऐसा नही कह सकते कि इस नियम का कोई अपवाद नही है । जन-समाज 
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में कई दरिद्र और अकरमंण्य लोग ऐसे भी होते है जो श्रीमानों की 
दानशीलता का दुस्पयोग किया करते हे। अतएवं विना विचारे हर 
किसी को दान देने का परिणाम बुरा होता है । समाज के निकम्मे 
और निठल्ले आदमियों मे अकर्मण्यता फैलती है । इस कारण प्रत्येक दान- 
वीर का यह धर्म है कि किसी को कुछ देने के पहले देश, काल और 
पात्र का विचार करे। देशे काले च पात्रे व यद्वान सात्विक विदु ,। 
योगेश्वर कृष्ण के मतानुसार विवेक-शून्य दान-शीहूता धर्म-सगत 
नहीं हो सकती | कोई दानी यह कह कर आत्म-तोष नही मान सकता 
कि मेने अमुक आदमी को दान देकर अपना कर्तव्य-पालन ही किया है, 

मुझे क्या गरज़ पडी है जो में इस वात की चिन्ता करें कि वह आदमी 
मेरे दिये हुए द्रव्य का क्या उपयोग करता हुँ। किसी सशक्त और जवान 
आदमी को व्यथ्थ ही द्रव्य देने की अपेक्षा वेहतर है कि उससे काम छेकर 
मजदूरी के रुप में उसे कुछ दिया जावे । द्रव्य का उपयोग इस रूप 
मैं करने से वह व्यर्थ भी नही जाता और पानेवाले के मनुप्यत्व पर किसी 
तरह का आघात भी नही पहुँचता । कर्म-योगी के लिए दान-सम्वन्धी, 
यही नीति-धर्म है। कर्म-सत्यासी के सामने द्रव्य-दान का प्रइव ही 
उपस्थित नहीं होता । 

भूत-दया और क्षमा-शीलता भी सदाचार के महत्त्वपूर्ण मय हैँ । 

समत्त्त प्राणियों को बात्मवत्तवंभूतेषु' समझकर उनके प्रति दया और 
क्षमा का व्यवहार करना सिद्धावस्था का लक्षण माना गया है। यह भी 

कहा जाता हैँ कि समाज के अधिकारी और सामर्थ्यवान्‌ पुरुषों को 

दयालू और क्षमाशील होना चाहिए। छेकिन इस नियम के भी अनेक 

अपवाद हो सकते है। यदि कोई व्यक्ति क्षणिक आवेश में आकर प्रमाद- 

वश्ञ कोई भूल या अपराध कर बैठे मौर उसके लिए जीवन में वह पहला 

ही प्रसग हो, तो ऐसे मनुष्य के प्रति क्षमाशीर होने का परिणाम 

सभवत बच्छा हो सकता है। परन्तु जिस मनुष्य के हृदय में कुत्सित 

सावना भरी हुई है और जो दुवृ त्ति से प्रेरित होकर अपने दुष्कर्म के 
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परिणाम को जानते-सममते हुए भी स्वारयंबश कोई अपराध करता हूँ 
तो उसके प्रति क्षमाशीछ होना एक ऐसा आचरण हैं जो समाज-पर्म 
के बिरिद्ध माना जावेगा। ऐसे मनुष्य को अदध्वित छोर देने रा दुष्परिणाम 
यह होगा कि केवल उस अपराधी को ही नही, वा के उत्तते समान दुष्ट 
प्रकृति के अनेक लोगों को बुरी और समाज-घातवः श्रवृत्तियों में उत्तेजना 
मिलेगी और इस प्रकार घासको की दमा-गीलत, का बुरा, परिणाय समूचे 
जत-समाज को भविष्य में भोगना परेया । अतएवं दुरुन के प्रति दया 
दिखाने से बढकर नीतिश्ास्त्र की दृष्ठि में कोई अपरप ही नहीं। 
इस व्यावहारिक धर्म की दृष्टि से अनुचित क्षमा-्मीझता दष्डनीय दोपी 
के दोप से फर्श दर्जे बदकर दोप माना जावेगा। दोपी तो एक हो दोप 
के जिम्मेदार है, परन्तु क्षमा-शीलता वा अनुचित उपयोग करनेवाला कई 
अपराधो का उत्तेजक सिद्ध होता है। अतएवर्दुटन के प्रति दया दिसाना 
एक सामाजिक अपराध है। हि 

उपर्युक्त उदाहरणों से विवेकशील पाठका को विद्वित हो गया होगा 
कि आदर्श धर्म का व्यावहारिक रप देश, काल और पात्रापात्र के विघारी 
से मयादित होकर कुठ और ही हो जाता है। घर्म तया सदाचार का ऐसा 
कोई सिद्धान्त या नियम नहीं, जिसका व्यावहारिक रुप विलकुछ 
निरपवाद हो। अहिसा-पर्म के सम्बन्ध में भी यही वात और भी अधिक 
ओऔवित्य के साथ कही जा सकती हूँ। ययाय॑ में भूत-दया के दूसरे पहलू 
का ही नाम अहिसा-धर्म है। इस धर्म के व्यावहारिक रूप अथवा 
उसके अपवादो पर विचार करने क पहले अहिसा का ययाव॑ जाशय 
समझ लेना उचित होगा। 

'अहिसा' एक नकारात्मक शब्द है। उप्तका शान्दिक अथे है, हिसा 
का अभाव। 'हिंसा' शब्द सरकृत के 'हिंस' घातु से वना हुआ है और 
उसका अर्थ होता है, किसी जीवधारी के प्राण लेना। परन्तु ध्यापक 
अर्थ में किसी को किसी भी प्रकार का शारीरिक अथवा मानसिक कप्ड 
'पहुँचाना भी हिसा का काम माना जाता है। अहिसा का तात्त्विक निरूपण 
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एम एस बध्याय के पारम्भ ही में कर चुके है। इस प्रसग पर हमे उसके 
स्यायशारिक रुप पर ही विचार करना हुँ। इतना तो हम पहले स्पष्ट 
कर भय है कि इस हिसामसयी सृत्टि में अहिसा-धर्म का जाषिप्कार करने- 
बाट़ा मनु/य हूँ, वयाकि इसी ये,नि में जीवात्मा को इस मौछिक रहस्य 
भा शान और अनुभव भो होता है कि जउ-चेतन जगत्‌ के अन्तगंत एक ही 
परमात्मसत्व निप्त भिन्न नाम-ूपा में विद्येमान है। सृष्टि के इस अन्त'- 
ह्वीरप को परचाननेवाला शानी मनुस्य किसी को फिसी भी प्रकार का कप्ट 
नही पहुँचाता, गयोकि बह समभत्ता हैं कि अपने और पराये भे वस्तुत 
कुछ भी अन्तर नही है हम यह भी बता चुके हैं कि इतना सब कुछ 
समभते हुए भी मनुष्य जगत्‌ की जिस परिस्थिति में अपने को पाता हैँ, 
उसमें वह हिसा-फर्म से सर्वथा वचित नहीं रह सकता। हवा और पानी 
तथा शाक पात के समान जीवन की आवद्यक वस्तुओ के उपयोग में उसे जो 
सा करनी पठती है, वह सर्वया अनिवाय हैँ। इसका सैद्ान्तिक निष्कर्ष 
यही निकल सपता हूँ कि आत्म-रक्षा के लिए अनिवाय रुप से जो जीव- 
टिसा हमें करनी पडती हूँ, वह सर्वथा उचित है। परिर्थिति की छाचारी 
के कारण मनुष्य को आत्मरक्षा के लिए ऐसी हिसा करनी ही पडती हूँ। 
जो जाग ससार से विरवत होकर अरप्य में आत्म-चिन्तन-पूर्वक अपना 
जीवन विताते है, वे कन्द, मूल तथा वृक्ष से मिरेहुए सूत्र फलो से अपनी 
घरीर-रक्षा करते हुए आदर्श अहिसा-धर्म के पालन मे प्रयत्तशील रहते हे। 
इसी तरह हिसा से बचने के लिए कुछ विचित्र प्रयाग करते हुए 
जैन-सम्प्रदाय के साथरुओो को पाठका ने सम्भवत देखा होगा। लेकिन 
चाहे कोर कैसा भी प्रयत्त करे, जगत्‌ की परिस्थिति ऐसी' है कि सर्वथा 
अहिसात्मक होना मनुप्य के छिए असम्भव हूँ। अन्ततोगत्वा हवा और 
पानी के बिना तो अहिसा-म्रती मुमुक्षुओ की भी शरीर-्यात्रा नहीं हो 
सकती। यदि बादर्श धर्म की उमग में आकर इन अनिवार्य वस्तुओ का 
भी परित्याग काई कर दे,' तो इधर आत्म-हिंसा का पातकन्भार मलनुप्य 
के ऊपर छूद जाता हैं। उधर धर्मशास्त्र का आादशःहै कि --कुर्वन्लेवेह 
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एर्मोनि मिद्दोहियं न सभी मान्य इस सग़ार में जर्म श्ण हश 
ही भी यों गा शो की इक बर। प्रादिसगार वी प्राहुतिर 
परा पता भी ऐसी जात्म/न्या किड ह#। दिए दिधात मी मद्दा 
पर भी गरि गिललार ररे था छिि थी5 "२ हचेस्शह थी था गार 
बिलयुऊ नहीं पट गरती हह हीरे सो मे माया पल! रहो नें 
लिए मनृष्य जया वी इस /सोटयी परिग्यिति झे चतवित ही से ही। 
ऐसी उशा में छोबम वा सरयोपिरि शिद्धरा ना यगी विव्वा# दि शाप 
रक्षा गत य तथा ध्राविसमाय वा फाण या | । गले जी आवश्यकता नहीं 
कि यश पर पर्म धरद अपने स्माय जद में या जा है। शयझार 
और परत स्प दोना गा पर झागाएँ। जिम रीयशरिया को मर्स॑स्था- 
कर्तय का शान गठी, ये सयमरर की प्रेरया ने सती झबनी इसा करो है । 
भनुष्प हे समान ममशशर प्रादओं उसी वाम वो श्वाभावित 
प्रैरया के अविरित कलेस्यवणि में भी पापा है। इस तय पाठक 
अतामास समझ सा हैं कि झीगहिनय पाप सो है; पर जात्मनीगा 
उससे भी बटकर पाप हूँ। इसी थात था दूसरे प्रात” वी भाण में सा 
भी बह सबने हैँ झि आत्मरक्षा के प्रसन में आवश्यक हौर्यशमा सर्वणा 
उचित है। अट्सा-पर्म पा यही प्यायह्ारिए रुप है। मानउ-शर्म-धास्थ 
में इसी रूप को स्वीफार विया हैं । 

जो मनुष्य जन-समाज में रहता हुआ कर्मबं,गी गा सेया-मछःन जीयन 
व्यतीत करता है, उसके सामने ऐमे गई प्रमग आते है जब कि शिसा> 
कर्म उसके लिए ब्रिलकुल अनिवाय॑ और उचित भी हो जाता है। मत्य- 
भाषण की नीति-यास्त-समचिन मीमासा करते' हुए हमने महा भा कि जिस 
मनुष्य के नरक्षण में कई र्थियां तया बच्चे हों और जिसे डाकुनों के आाक- 
मग की अप्रमूचना मिल जावे, वह स्त्रीयस्चों को किसी सुःक्षित् स्थान में 
जिपाकर डाकुओ से भूठ बोल सकता है और ऐसा करना ही उसका 
धर्म होगा। अब कपपना कीजिए कि उसके सामने लुटेरो का समुदाय 
सहेधा प्रकट हो गया और उसे अपने सरक्षण में रूनेवाले लोगो को 


( डेंड१ ) 


छिपा रखने को अवकाश ही न मिला। ऐसी हाहत में उसका क्या 
धर्म होगा ” हिंसा के भय से वह डाकुओ के सामने बात्म-समर्पण 
कर दे, अथवा शस्त्र का उपयोग करके अपनी तथा वालू-वच्चो की रक्षा करे ? 
यदि वह अकेला होता तो उस पर अपने ही जानमाल का उत्तरदायित्व 
होता। ऐसी हालत में अरहिसा-ब्रत का वद्यवरत्ती होकर अपने प्राणो की 
परवाह न करते हुए वह अपना सभी कुछ डाकुओ के समक्ष समर्पण कर 
सकता था। परन्तु उस पर जवाबदारी है दूसरो की और ऐसे लोगो की, 
जो आत्म-रक्षा करने मे नितान्त अक्षम हें। ऐसी परिस्थिति में धर्म- 
शास्त्र कत्तेव्य के जिस रूप का भ्रतिपादन करता है वह इस प्रकार हूँ -- 
गृर वा वालवृद्धों वा ब्राह्मण वा वहुआुतम्‌। 
आततागिनमायान्त हन्यादेवाविचारयन्‌ । (मनु ) 
चाहे कोई गुर हूं, या ब्राह्मण हो, वाछक हो या वृद्ध हो, छेकिन यदि 
वह आततायी हैँ और अपने दुप्ट स्वभाव से प्रेरित होकर किसी पर 
आक्रमण करता है तो उसे करत्त॑व्याकत्त॑व्य का विचार किये बिना ही 
मार डालना उचित हूँ। चीति-धर्म के इसी आदेश से प्रेरित होकर राम- 
चन्द्र जी ने रावण तथा अनेक राक्षसों का वध किया था। ज्ञान्तिपूर्ण साधन 
जब विफल हो गये, तब क्ृष्ण ने भी पाण्डवा को आततायी दुर्योवन से 
युद्ध छेडने की सछाहू दी थी और उनकी सम्मति घमं-शास्त्र से अनु- 
मोदित थी। अर्गुन्न अपने युग का प्रख्यात वीर था। उसके शूर,/चित 
स्वभाव मे कायरता की यत्‌किचित्‌ गन्‍्व भी वहीं थी। मरने से वह 
डरता भी नहीं था। फिर भी अपने ही स्वजनों को अपने सामने मरने- 
मारने के लिए कटिवद्ध देखकर उसके हृदय में अहिसा का भाव 
जाग्रत हुआ और अपने सलाहकार मित्र कृष्ण के सामने उसने कहा -- 
भहो वत महत्पाप कतुं व्यवर्सिता वयम्‌। 
यद्रास्यचुखलोगसेन हल्यु स्वजनमुच्यता ॥! 
यदि मामप्रतीकारमग्मस्त्र शस्त्रपाणय । 
घातंरॉप्ट्रा रगे हत्युस्तन्मे क्षेमतर मवेत्‌ ॥ * 
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“हे कृष्ण | देशों तो सही, हम लोग कितना बड़ा पाप मरने के लिए 
आज उद्त हूँ, कि राज्य-मुस के लोभ से अपने ही स्वजनों को मारने के 
हिए तैयार है। मेरी धर्मनचूद्धि तो मुझ पाती है वि बहुत, 
घृतराष्ट्र के इन धम्पन्सप्रद्ध पुनों मे सामते अपना हथियार छा 
दे ओर प्रतिकार की कुछ भी इच्छा न बरते हुए, डिसात्मग भावा वा 
सर्वेया पर्तयाग करते हुए मरने मे लिए तैयार हा जा, उसी में तेशा 
वास्तविक कत्याण हु। इस प्रमंग पर तेरे लिए मारने से मरना ही 
अच्छा है। ' ध्यान रहे कि अर्जुन की मह पारणा भयमूलक विलकुछ नहीं 
थी, उसने तो स्वजनश्रेम तथा भूतदया से प्रेग्ति ह.कर ही ऐसा कहा 
था। उसके भाव की अहिनात्मयता में कसी को कुछ भी सन्देह 
नही हो सकता। युद्ध के जो दुष्परिगाम हाने है, उनका सडीव चित्र 
भी उसने कृष्य के सामने खीचा और दस प्रकार दूरदशिता का 
परिचय देते हुए उसने जाति-धर्म और कुल-धर्म की रक्षा करने की एकान्त 
सद्भावना से प्रेरित हकर कहा --- 

दोपरेते कुलघ्नाना वर्नसकरकारऊक । 
उत्सादयन्ते जातिवर्मा कुछ-धर्माश्व भाइरता:॥ 

ऐसा कहते हुए वह पूर्ण अध्सात्मक भावना में घनुप और वाणो 
को अपने हाया से छोडकर रथ के पृष्ठ-भाग पर जा बँठा। 

इप्ट-मिव, परिजित-परिवार तथा बन्यु-वान्यव। के बीच रहनेवाले 
कर्मयोगी गृहरथ के हृदय में करमं-सस्यास की भावना वेमौके जाग्रत 
हुईं। यदि अर्जुन ने पहले से हो विचास्पूवंक सम्यास ले लिया होता तो 
कदाचितू उस्तके लिए ऐसी नोवत हो न बाती। परन्तु वह तो एक यूहत्य 
क्षत्रिय की हैसियत से नीति-शास्वानुमोदित समाज-पर्म का पालन करने 
के लिए हो उपम्यित हुआ घा। अतएवं वह प्रसंग सन्यात लेने 
को सही था। उस समय तो उसे मनृप्रतिपादित 'आततामिनमायान्त 
देन्यादेवाविचारयन्‌' वाले गीति-बर्म का ही पालन करना उचित या, 
पैयोकि उस समय उसके ऊपर अनेक स्त्री-वच्चों की तंथा दुर्वोवन-अत्ता 
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इतर निस्सहाय लोग की जिम्मेदारी थी। ऐसे महत्त्वपूर्ण उत्तरदायित्व 
के कर्तव्यभार को वह सच्चे सन्‍्यास की आड में भी नहींटार सकता 
था। ऐसा करना उसके लिए अधर्म का ही काम था। क्षात्र-पर्म के 
तो वह विपरीत आचरण होता ! मनु इत्यादिक धर्माधिकारी आचार्यो का 
ऐसा उपदेश भी नहीं था। इसी कारण बढें म्मे-भेदी कटाक्ष के साथ 
योगेश्वर कृष्ण ने' अर्जुन से कहा -- 
कुतस्त्वा कश्मछम्रिद विषमे समुपस्थितम्‌ । 
अनाय॑ जुप्टमस्वग्य॑मकीतिकरमर्जून ॥ 
क्लंव्य मा सम गम पार्थ नैतत्त्वय्यूपपद्यतें । 
क्षुद्र हृदयदौव॑त्य त्यक्त्वोत्तिप्ठ परतप ॥ 
आगे चलकर कृष्ण ने फिर भी उसी गमीर कटाक्ष के साथ कहा -- 
अशोच्यानन्वशोचस्त्व प्रज्ञावादाश्व भाषसे । 
ग़तापूनगतासूश्च नानृञ्योचस्ति पण्डिता ॥ 
इस तरह योगेश्वर कृष्ण ने अजू न की अनुचित अहिसा-भावना का 
तिरस्कार करते हुए कठाक्ष किया, निम्न॑रत्स्ता की, क्षात्र-धर्म का स्मरण 
दिलाया, अपकीरति का भय दिखाया और अन्ततोगत्वा उसकी धर्म-भीछ्ता 
को हृदय से दूर करने के लिए तत्त्व-ज्ञान की बडी लम्वी-चौडी वातें भी की । 
साराश यह कि उन्होने हर तरह से युद्ध का ही समर्थन किया | वात 
वात पर तस्मात्‌ युद्धस्व भारत, मामनुस्मर यूध्व च' और तस्मादृत्तिप्ठ 
कौतैय यूद्वाय कृतनिश्चय ' की झंडी लगा दी । उनकी तो यही मशा 
थी कि किसी भी तरह अजू'न सम्रामविरत न हं।ने पावे और कुरुक्षेत्र 
के मैदान में आततायी दुर्योधन और उसके समर्थक मारे जावें | 
युद्ध के लछिए दी हुई इस उत्तेजना का यह आशय काई कदापि 
ने निकाले कि कृष्ण हिसा के समर्थक थे। जो व्यक्ति इस वात का दावा 
करे कि में इस पृथ्वी पर वार वार वर्मसस्थापनार्थाय' ही जन्म घारण 
करता हूँ, उससे किसी त रह अवर्मांचरण की समावना ही नहीं ह। सकतो। 
इस विपम ससांर मे 'कठिनाई इस बात की होती है कि जन-समाज के 
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सरक्षण में धर्मावर्म का निर्यय देश, काल और पात्र को विचार कर 
ही करना पढता हैं। योगेश्वर कृष्ण का दृष्टि-कोम पूर्णतया अहिसात्मक 
ही था। इसी कारण दुर्योधन के हिसात्मक अत्याचारा को वे सहन नहीं 
कर सकते थे | जो मनुष्य भरी समा में अपने भाइयों की निस्सहाव 
घर्मपत्नी को ही वस्प-हीन करके अपमानित करने का प्रयथल करें, 
उसकी मनोवृत्ति की बीचता की कोई सीमा हो सकती है * ऐसा मयकर 
दुर्व्यवहार तो आज इस घोर कलियुग में भी दुर्जन से दुर्गन मनृष्य भी 
न करेगा ! फिर ऐसे आततायी, दभमूढ और अनयेकारी दुर्योधन से 
निस्सहाय प्रजा को फितना कष्ट रहा होगा, इस वात की करपना सहृदय 
पाठक सहज ही कर सकते हैं। उसके इस दुराचरण से सिद्ध तो यही 
होता हूं कि दुर्यो वन हिसा का पूर्ण अवतार था। वह मानव-्रूप में एक 
हिंसक पशु ही था | कृष्ण ने उससे स्वि-चर्चा करते हुए बहुत अनुवय- 
विनय की, समझाया, फुसलाया, धर्म और कत्तंव्य की दुह्मई दी । 
परन्तु उस दुरात्मा के हृदय पर उन सब प्रयत्ना का कुछ भी सत्परिणाम ने 
हुम। अन्ततोगत्वा उसने अपनी स्वभाव-सिद्ध हिसात्मक भावना से 
प्रेरित हकर यही कहा कि --दृच्यग्र न दात य विना युद्धेव केशव' । 
ऐसी छाचार परित्यिति में पूर्ण अहिसात्मक होते हुए भी कृष्ण 
और पाण्डव क्या करते ? क्या अधिकार के स्थान पर बौठे हुए ऐसे 
मयकर दुराचारी को दुराचरण करने के लिए स्वच्छन्द छोड देते? 
जब-समाज में शान्ति और अहिंसा स्थापित करने की एकान्त इच्छा 
से हो उन्हें कुक्षेत्र में हिसा-काण्ड की रचना करनी पही। प्यास 
जी ने इसी कारण भगवद्गीता के प्रथम अध्याय के प्रथम इलोक 
के प्रथम वाक्य में ही कुरुक्षेत्र को ध्मक्षेत्र का विशेषण दिया है। कुरुक्षेत्र 
का युद्ध घर्मंसस्थापनार्थाय' ही छेडा गया था। इसी कारण वह 
धर्म-युद्ध चा। ध्यान रहे कि महाभारत के इस युद्ध में अवर्माचरण के 


अनेक उदाहरण मिल सकते हूँ। दुर्योधन के जितने प्रमुख सेनापति 
थे, थे प्राय सभी बवर्म से मारे गये। भीष्मपितामह को अर्जुन ने 
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शिखडी की आड में छिप कर मारा। वेचारे कर्ण पर ऐसी हालत में 
उसने शर-सथान किया, जिस समय वह पृथ्वी में धेंसे हुए अपने 
रथ के पहिये को निकालते के लिए भुका हुआ था! युविष्ठिर के 
समान सत्यवादी पुरुष ने नरो वा कुजरों वा' कहते हुए जान-वूक कर 
द्रोणाचा्यं को घोखा विया और वह भी ऐसी दशा में जब कि 
द्रोणाचार्य ने किसी अन्य आदमी पर विश्वास न करते हुए सत्यवादी 
समभकर युधिप्ठिर से ही वैसा अइन किया था। कृष्ण के 
समान धर्मावतार ने सलाह तो उसे यह दी थी कि वह साफ-साफ 
यह कहकर भूठ वोल दे कि अव्वत्यामा नाम का वीर ही भारा गया। 
लेकिन घम्म-सीरु युधिप्ठिर की वैसी हिम्मत न हुई, उसने संदिग्ध 
छब्दो में कुछ गोल-माल उत्तर दे दिया। फिर भी सत्य की रक्षा 
न हो सकी। जहाँ पर किसी मनुप्य को कोई वात निश्चित रूप से 
मालूम हो, वहाँ गोलमाल शब्दो मे उत्तर देना मिथ्याचार ही माना जा 
सकता है। इसी तरह भीम ने दुर्योवन पर अन्याय-पूरवक क्षात्र-धर्म 
के विरद्ध कमर के नीचे गदा-अहार किया, जिससे उसकी कमर टूट गई 
और मर्मान्‍्तिक यत्रणा के वाद उसे मरता पडा। और कहाँ तक कहे, 
स्वय, योगेश्वर कृष्ण ते ही अपनी योग-शक्ति का ऐसा अन्याय-पूर्वक 
दुरुपयोग किया कि दिन रहते हुए भी सूर्य को छिपाकर सध्या का 
दृश्य उपस्थित कर दिया और इस तरह जयद्रथ से छछ किया। महाभारत 
के युद्ध में दूं ढनेवाले को पाण्डवो के द्वारा किये गये अव्माचरण के और 
भी अनेक उदाहरण मिकू सकेगे। सदाचार की दृष्टि से यदि इन 
व्यवहारों की स्वतत्र आलोचना करे, तो कहना पड़ेगा कि वे 
न्यायानुमोदित नही थे। परन्तु ऐसा करना भ्रमोत्यादक होगा, अनुचित 
भी होगा। हमें इन बातों की मीमासा कर्त्ता की बुद्धि के आवार पर 
करनी होगी! यह देखना होगा कि इन सब व्यवहारों के अन्तर्गत 
क्रृष्ण का उद्देश्य क्या था। यदि अन्तिम अभिभ्नाय धर्म-सगत था, यदि 
अन्त करण में कोई बुराई नही थी, यदि कुरुक्षेत्र का युद्ध अहिसा-धर्मे 
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तथा सार्वजनिक कल्याण की दृष्टि से छेडा गया था, तो ऊपरी 
तौर पर हिसात्मक तथा असत्य प्रतीत होनेवाले पाण्डवों के सारे 
व्यवहार धर्मानुमोदित ही थै। इसी कारण कहा गया है --पर्मेस्य 
बाहना गति '। धर्मावर्म का निर्गय करना कोई मामूली वात नही है। 
शदाचार के जितते नियम हूँ, ये यदि बिलकुल निरपवाद होते तो किसी 
भय-प्रदर्रेक आचाय॑ की आवश्यकता ही ने होती। धर्मगरास्‍्वों ने तो 
शैस्ते नियम निर्धारित ही कर दिये है। 'सत्य बोलो, चोरी न करो, हिंसा 
से बचो' इत्यादिक उपदेशलचना को कौन नहीं जानता ? लेकिन 
कठिनाई इस वात की है कि जगत्‌ के व्यवहार में इन नियमों के 
अनेक अपवाद हुआ करते है और उन पर प्रत्येक कर्मयं।गी सदृगृहस्य 
को देश्ष-कार की दृष्टि से विचार करना ही पडता है। अत 
अदि कोई उपदेशक लोगो को जीवन के सभी प्रसगो पर विवेक को 
माँखें बन्द करके सच बोलने का अथवा अईहसात्मक रहने का उपदेश 
दे, त्तो समभना चाहिए कि वह घ॒र्मं का यथा रहस्य नहीं समझता 
और ऐसा कुठ कहता है कि जिसका प्राकूव करके मनृप्य कई प्रसगो 
पर कर्मयोग-प्रतिपादित समाज-पर्म से भ्रष्ट हो जावेगा। 

भगवद्‌गीता जाचरण-शास्त्र का एक ऐसा वैज्ञानिक भ्रन्य है कि 
जिसकी जोड़ की नीति-विषयक दूसरी रचना ससार के साहित्य में 
हैं ही नहीं। यह एक ध्यान देने योग्य वात है कि योगेश्वर कृष्ण ने गीता- 
प्रतिपादित कर्मय्रोय का उपदेश यूउ्धस्थल ही में दिया था और वह भी 
'एक ऐसे आदमी को जो वीर तो था, छेकित जो अपने स्वजतो की 
ईसा से घबरा कर हाथ खींच रहा था। होनेवाली खूनन्खरावी की 
क पवा से भयभीत होकर अर्जुन कत्तेव्यमूढ हो चुका था और पर्मशास्त्रा 
नुमोदित क्षात्र-धर्म से पराडमुख हो रहा था। उसे युद्ध का केवल 
तात्कालिक् परिणाम ही दृष्टिगत होता था। जिस व्यापक दृष्टि 
एव आन्तरिक पैरणा से कृष्ण ते पाग्डवों को युद्ध छेडने की सलाह दी 
थी, वह अर्मुत्त की आँखों से 'ओफल थी। वर्णाश्रम धर्म के अनूसार 
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अत्येक्ष क्षप्रिय का यह परम से परम कर्तव्य हैं कि वह आततायियों से 
जन-समाज की रक्षा करे। 'यद्भूतहितमत्यन्त एतत्सत्य मत मम।' 
नारद की इस नुफ्ति में नौति-धर्म का निचोड है। इसी धर्म को लक्ष्य- 
पय में रगकर वर्ण-यवस्था की रचना हुई हूँ। अर्जुन कौरवो के रक्‍त- 
पात से भय साकर भूतहितमत्यन्तभ्‌' से विमुख हो रहा था। कुरुक्षेत्र 
का यूद्ध हिसात्मक तो था, पर साथ ही साथ धर्म-मूलक भी था। ऐसे 
समर से केवछ उसकी भयकरता अथवा खून-प्रावी को देखकर विरत 
होना अर्जुन के समान यूरवीर और धर्मनिप्ठ क्षत्रिय के लिए रूण्जाजनक 
बात होती। इसी लिए तो धर्माधिकारी कप्ण ने पहले ही उससे कहा --- 

स्वधर्ममपि चार्वेक्ष्य न विकम्पितुमहसि। 

धर्म्माद्वि युद्धाच्ठेयोःन्यत्‌ क्षत्रियस्प न विद्यते॥ 

यदृच्छया चोपपन्नम्‌ स्वगह्यरमपावृतम्‌ 

सुसिन क्षत्रिया पार्थ छभन्ते युद्धमीदृद्म्‌॥' 

अर्जुन, तू कौरवों के रकत-ल्राव से इतना घबराता क्या है? 

क्या तू भूल गया कि तू क्षत्रिय हूँ और प्रस्तुत युद्धव्म की रक्षा के 
लिए ही रचा. गया है? भरे! तेरे समान कत्तंप्यनिप्ठ क्षत्रिय के 
लिए धर्म-युद्ध से बठकर कमक्षेत्र और क्या हो सकता है? यह तो 
तेरे लिए खुला हुआ स्वर्ग का द्वार है। तू अपने सोभाश्य की प्रशसा कर 
कि ऐसा दुर्लभ अवसर तेरे हाथ लगा हैं। तू समभता है कि इस रक्‍्त- 
पात से तुझे पाप लगेगा परन्तु तेरी समझे उलटी है। प्रस्तुत रण- 
क्षेत्र मे पराइ मुख होने का क्‍या परिगाम होगा, इस बात पर तूने 
कुछ विचार किया है ?-सुन ते -- 

अथ चेत्वमिम घर्म्य सग्राम न करिप्यसि। 

तत स्वधर्म कीति च हित्वा पापमवाप्स्यसि॥ 
तदनन्तर कृष्ण ने कहा -- 

वार्थ, म॑ तो इस युद्ध को लोक-सग्रह की दृष्टि से आवश्यक और 

सर्वधा धर्म-सगत समभता हूँ। परन्तु प्रतीत होता है कि तेरी दृष्टि 
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इतनी व्यापक औौर गम्भीर नहीं है। यदि तू केवल अपनी ही स्वार्य- 
दृष्टि से विचार करे, तो भी इस युद्ध से तेरा विगडता ही क्या 
इसमें तो दोनों तरह से तेरी भलाई हैं -- 
हित वा प्राप्यत्ति स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यमे नहीन्‌ 
तस्मादृत्तिप्ठ कौन्तेय युद्धाय हृतनिश्चय- ॥ 
मारे गये, तो स्वर्ग का द्वार खुला है, विजय हुई, तो पृस्वी का 
राष्योपभोग मिलता हैं, ओर क्षाकृषर्म के प्रात्न का श्रेय दोनों 
अवस््याओं में व्याजल्प में मिलता हो है। इसलिए ुुन्ती के प्यारे 
सपूत्र| बुद्ध का पूर्ण संकल्प करके उठ खड्य हो। क्या कामर के उमान 
रुप के पीछे शस्त्र छोड़कर जा दंठा हूँ ? 
अर्जुन, यदि त्‌ इस मुद्ध में मारा भी जाब तो सुझे कुछ भी इुख 
ने होगा। क्योकि इससे बढ़कर क्षत्रिय के छिए गौरव की कोई दात 
ही तहीं हो सकती। लेकिन प्रस्तुत क्षाव-वर्म से विमुस होकर यदि 
तू जीता नो रहा, तो तेरा कत्तेन्य-शून्य जीवन मृत्यु सु भी वढकर होगा 
और तुझे उत्त जीवन्मृत अवस्था में देखकर मुम्दे महान्‌ अन्तर्वे- 
दना होगी। विचार तो कर, तेरी क्तिनो अपकीर्ति होगी -- 
जक्ीति चापि भूतानि कथिष्यन्ति तेंव्ययाम्‌ 
सम्भावितस्य चाक्षीतिर्मरणादतिरिच्यिते ॥ 
भवाद्रणादुपरत मत्त्यन्ते त्वा महात््या । 
येपां ने त्व बहुमतो भूत्वा यात्यति लाधवम्‌॥ 
बवाच्यवादांस्च वहुन्वदिष्यन्ति तवाहिता'। 
लिन्दतस्तव सामर्थ्य ततो दृद्धूतर नु किम्‌॥ 
कृप्ण और अर्दुन के बीच उपयुक्त समाषण को पट-सुत कर कोई भी 
मनुष्य निरपेज्ञ भाव से इस वात को स्वीकार करेगा कि भौतिक युद्ध 
और क्षात्र-धर्म के बायार पर ही गीताअतिपादित नीति-पर्म की 
रचना हुई हैं। यदि भगवद्नीतों सदावरण-शास्त्र मादी जावे--भानना 
ही भाहिए--तो मोतिक संसार में होनवाले भौतिक आचरण-विषर्यक 
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ग्रथ के लिए भौतिक आवार/भी जरूर चाहिए। विवेकशील पाठकों 
को इस बात पर ध्यान देना चाहिए कि यदि अर्जुन खशी से सप्राम- 
रत हो जाता, तो कंप्ण को गीता-ज्ञात सुनाने की आवश्यकता ही 
न होती । लेकिन कौतेय को कर्त्तव्य-भ्राति हो गईं। वह प्रमादवद् सम भ्ने 
लगा कि कौरवो की हत्या से उसे पाप छगेगा। धमं-युद्ध में पाप 
की सम्भावना कैसी ? प्रत्तु फिर भी जब अर्जुत के सिर में , पाप 
का बहम घुस ही गया तो उससे बचने का उपाय भी कृष्ण को बताना 
पडा। अतएवं 7गीता में “जितनी अध्यात्म-चर्चा है, वह अर्जुन की 
घर्म-श्राति की प्रेरणा का परिणाम है।” सिवाय इसके युद्ध के 
पहले यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता था कि पाण्डवों की। हार 
होगी या जीत। विजयी होने पर अर्जुन को कुलक्षय से घवराहुट थी। 
हारते पर पराक्व की च्रिन्ता थी। ऐसी दशा में उसके उद्प्नात 
हृदय को कत्तंव्य-निष्ठाश्रेरित वृद्धि-साम्य में ही आश्रय मिल सकता 
था। अतएवं भौतिक परिस्थिति की चिन्ता से अर्थुन को मुक्त करने 
के लिए ही जीवन-मरण और पघर्म-अधर्त्न की गुत्यी कृष्ण को 
सुलभानी पडी। ] 

गावी जी का मत इसके विपरीत है! वे अपने गीतानुवाद की 
भूमिका में छिल्तते है। 

“सन्‌ १८८८-८९ में जब गीता का प्रथम दर्शन हुआ, तभी मेरे 
मन में यह वात आई कि यह ऐतिहासिक ग्रथ नही है, वरन्‌ इसमें भौतिक 
युद्ध के वर्णन के बहाने प्रत्येक मनुष्य के हृदय के भीतर तिरन्तर होते 
रहनेवाले इन्द्र युद्ध का ही वर्णन है। मानुषी योद्धाओं की रचना हृदय- 
गत यूड्ध को रोचक बनाने के लिए एक कल्पना के रूप में है। यह 
प्राथमिक स्फुरणा धर्म का और गीता का विशेष विचार करने पर पवकी 
हो गईं। महाभारत पढने के बाद उपरोक्त विचार और भी दृढ़ाहो 
गया। महाभारत ग्रथ को भें आधुनिक अर्थ में इतिहास नही मानता । 
इसकें प्रवक्क'प्रमाण जादि पर्व में ही है। पात्रों की अमानुषी और अति- 

फ़ा२९ 
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पु 


मानुषी उल्तनि ज्ञा बने बसे स्यास भण्यात्‌ ने राश्यकज्य के 
इतिहास को भो बहाया है। उसमें वधित पात्र मूछ में ऐलिहासिक हो 
सकते है, परन्तु महामारत में तो व्यास मगगात्‌ ने उन उपयोग केदल 
धर्म का दर्शन कराने के रिए ही पिया हैं। महाभारतकार ने भौतिक 
युद्ध की आावश्याता सिद्ध नहीं की, उसपी निर्धर्ता मिद्ध गो हैं। 
विजेता ने रदन कगाया हैं, पम्चात्ताप कराया है कोर डु्म थे मिद्रा हर 
झुछ वाक़ी नहीं रखा। 

/इस महाप्रंथ में गीत भिरोमनिल्‍्प से विशजनी हैं। उतरा 
दूसरा अध्याय भोतिक बुद्ध मिस्यने थे बदले स्थितप्रभ के रक्षय 
मिखाता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत हुआ है. कवि स्थितप्रत्त रा ऐटिं 
युद्ध के साव कोई सम्बन्ध नहीं होता, मह चात उसने लक्षण में ही हूँ । 
सायास्प पी वान्कि ऋूगडो के बौचित्य-जनोवित्य का निर्भय करने के 
लिए गीता ससीसी पुस्तक का होना सम्मद नहीं है। 

इन अवता्पों में गांधी डी के शोतान्तम्बन्धी विचारों का सारा 
जा जाता हैं, और उसी पर हमें भी सक्षेप में विचार करना हूँ। 

सबसे पहले तो हमारी सम# में पह बात नहीं जाई कि उपर्युक्त वक्तव्य 
में पहले दो वाक्यों का यथाय॑ आागद क्या हैं। इस सम्दन्ध में लनेक 
प्रब्न उठ सकते हैँ । पहला प्रश्न तो यह है कि क्या महाभारत में वर्गित 
सनी पात्र सर्वेधा काल्पनिक हूँ ? थदि हैँ, तो कव्पना के इस निर्माप 
में क््या कृष्ण भी सम्मिल्ति है ? इस प्रश्न का कोई निरिचित उत्तर 
गाघी दी नहीं देते । फिर भी वे ऐसा भी नहीं कह सकते कि महाभास्त 
के पात्र सर्वेया काल्पनिक है ! वे इस दाद को कुछ सकोच के साथ 
स्वीकार करते हे कि 'उत्तमें वणित पात्र मूल में ऐतिहासिक हो सकते है। 

7 उन्हीं के कवनानुस्तार यदि महाभारत के पात्र ऐतिहासिक हो सकते 
है तो उन पात्रो के महामारतवाधित जीदन-सम्दन्थी घटनाओं के सम्बन्ध 
में हम क्या निश्चिय करें ? कृष्ण, दुर्योधन, दुःशासन, कर्ण, भीष्मपितामह, 
द्ोषाचार्य, शकुनी, शत्य, अर्जुन, भीम, य्रुधिष्ठिर तथा दौपदी 
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इत्यादिक प्रमुख पात्र यदि मूल मे ऐतिहासिक हे तो उनका पारस्परिक 
सम्बन्ध तथा ऐसी घटनायें जिनमें इन व्यक्तियों का महत्त्वपूर्ण योग हु, 
कल्पित हो ही नहीं सकती। उदाहरण के लिए हम ऐसा तो नहीं 
कह सकते कि द्रौपदी और दुर्योधन ऐतिहासिक पान तो है, परन्तु व्यास 
जी ने दुर्योधन के द्वारा द्रौपदी को भरी सभा में कोरी कल्पना के 
आधार पर वस्त्र-हीन कराया है, यथार्थ मे ऐसी कोई घटना ही नहीं 
हुईं। ऐसा तमभते से तो दुर्योधन दोष-मुक्त हो जाता है और उसका 
अपराध हमें व्यास जी की विकृत कल्पना-शक्ति के मत्थे मढना होगा। 
यदि पाँचो पाण्डव और धृतराप्ट्र के छडके ऐतिहासिक व्यक्त है तो 
क्या उनकी नातेंदारी तथा दुयोधिन की स्वार्थपरता बिलकुल काल्पनिक 
हैं” यदि कौरवों और पाण्डवों की ऐतिहासिकता हमे मान्य है, तो दोनो 
के विरोध को कंपोल-कत्पित मानते का हमें कोई कारण नहीं 
दिलाई देता। राज-परिवार में भाई-भाई के बीच विग्रह का होना बिलकुल 
स्वाभाविक और इतिहास-असिद्ध वात है। ऐसे उदाहरण प्रामाणिक 
इतिहास-अन्‍्यो में भी पाये जाते हैं । यदि कौरव और पाण्डवो का पारिवारिक 
विरोध ऐतिहासिक समावना के बाहर की बात नही है, तो फिर शकुनी के 
द्वारा धूत का पड्यत्र रचा जाना, पाण्डवों का हारना, छाक्षाभवन में पाण्डवो 
को बसाकर आग छगा देना, पाण्डवों का अज्ञातवास में रहना, कृष्ण 
का सवि-चर्चा करना तथा अन्त में दोनो विरोधी दलो का शस्त्र-सन्नद्ध 
होकर कुरुक्षेत्र में एक दूसरे के रक्‍्तपात के लिए मिड जाना, सभी मुस्य- 
मुख्य वार्तें ऐतिहासिक दृष्टि से मान्य हो सकती है । इस तरह पाठक देखेंगे 
कि हमारे सामते केवल दो ही मार्ग है। या तो हम महाभारत के पात्रो 
को सर्वथा कल्पित भार्तें और ततू-वर्शित घटनाओ को भी हम व्यास 
भगवान्‌ के मस्तिष्क की रचना मान लें, या महाभारतवर्णित पात्रो की 
ऐतिहासिकता स्वीकार करके उनके जीवन-सम्वन्धी घात-प्रतिघात तथा 
प्रमुख घटनाओ को भी सच मानें। ऐसा तो कोई भी समझदार मनुष्य 
नहीं मान सकता कि ध्यास जी ने पात्र तो ऐतिहासिक लिये है, परन्तु 
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उनके जीवन-सम्बन्धी घटनाओं की रववा उन्होंने कोरी कल्ता दबे 
आधार पर की हैँ। हाँ, कुछ गौध बातो और पात्रो की चर्चा में तथा 
सच्ची घटनाओ में कुछ कमी-वेशी वह्पता के जाधार पर हो सकती 
है। परन्तु कौरवों बौर पाण्डवो के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाती मुख्य- 
मुख्य बातें कल्पित नही हो सकती। और इस बात को कौन अस्वीवार 
करेगा कि समूचे महाभारत में कुरुक्षेत्र का युद्ध सबसे प्रमुल घटवा है । 
ऐसी हालत में हमें यह मानना ही पड़ेगा कि कुस्क्षेत्र का मौनिक युद्ध 
एक ऐतिहासिक घटना है । इस माम का न्‍्यान आज भी प्राचीन हस्तिवापुर 
और आधुनिक दिल्ली के पास विद्यमान है। उपयुक्त विचार-तरणी 
के अनुसार यदि कौरवों वौर पाण्डवों के वीच छुछक्षेत्र के मैदाव में 
ऐतिहासिक युद्ध हुआ बौर उसका मूठ कारण पारिवारिक स्वार्म-विरोष 
ही था तो स्वजनों की खून-खराबी से अर्जुन का क्लिमकता बिलकुल 
स्वाभाविक था। फिर ज्त्रियोचित कत्तंव्य-यरावपता के अभाव 
में योगेड्वर कृ-्ण-प्रतिपादित कर्मयोग विछकुछ उचित ही जेचता है। तंदे 
हम ऐसा क्यो समझे कि गीता में भोतिक बुद्ध के वर्णन के बहाने प्रत्वक 
मनुष्य के हृदय के भीतर निरन्तर होते रहनेवाले हन्द्न-युद्ध का ही वर्णन 
है। महात्मा जी के इस मत को हम उसी हालत में स्वीकार कर सकते 
जव वे वह भी कहते कि कुठक्षेत्र का संग्राम हुआ ही नही और वच्यात्त 
जी ने ऐसे युद्ध की कल्पना करके केवल मानसिक दरद्व का चित्र खीचा है! 
लेक्नि जब ऐसा सप्राम यथा में हुआ और उत्त संग्राम पर अर्जुन की वृद्धि 
में कर्ततव्य-मूड़ता जाई, तो फिर हम ऐसा नहीं कह सकते कि उस युद्ध 
के बहाने से गीताअतियादित कर्मयोग का उपदेश दिया गया हैं। 
हमें कहता होगा कि उस युद्ध के भौतिक जावार पर गीता की सृष्टि हुई 
है, बोर गीता-ज्ञान की प्रेरणा से अर्जुन 'स्वितोषस्मि यतसन्देह. करिष्ये 
वचन तव' कहकर समसओ्षेत्र में कूद पड़ा। हे 
ग्राघी जी कुरुक्षेत्र के युद्ध की ऐतिहासिकता को मानते है, ऐसा 
प्रतीत होता है! यह वात उपर्युक्त जवतरण के अत्तिम वाक्‍्यों से प्रकट 
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होती हैं। विजेता से रुदव कराना और पश्चात्ताप कराना यदि युद्ध का 
ओऔचित्य नही, तो ऐतिहासिकता तो ज़रूर सिद्ध करता है। 
अब रही औचित्य-अनौचित्य की वात, सो इस प्रदन का निपटारा 
एक ही प्रश्न के द्वारा हो सकता है। यदि लोकहित की दृष्टि से आततायी, 
विपैछ्ले और पागल कुत्तों को मरवा,,डालने में औचित्य है, तो दुराचारी 
दुर्योधन और उसके समर्थकों से युद्ध छेडने मे अनौचित्य कहाँ पर और क्यों 
कर हो सकता है ? कौरवों का दुराचार तो जन-समाज में इतना बढ 
चुका था कि वे पागल कुत्तो से भी गये-वीते हो रहे थे। एक समावित 
कुलन्वथू के प्रति जैसा अत्याचार दुर्योधन ने किया, वैसा तो पागल कुत्ते 
भी नहीं कर सकते। पागल कुत्तो को तो पकड़वा कर गाबी जी निर्मन 
वन में छुडवा सकते थे। उन निस्सहाय वेचारो की हिसा अनावश्यक 
थी, टाली जा सकती थी। नगर में उत्पात मचानेवाले बन्दरों को कई 
स्पुनिसिपल्टियाँ अभी भी रेल के डिब्बों मे मरकर जगलो में छोड आती है। 
परन्तु दुयेधिन एक ऐसा पागल कुत्ता था जो जान-बू ककर लोगो को काटा 
करता था और जो अधिकार-सम्पन्न होते के कारण जंगल में भी नहीं 
छोडा जा सकता था। ऐसे आततायी से अथवा उसके पतित सम्थेको 
सेयुद्ध छेडने में अनीचित्य ही कहाँ हैं ? गावी जी के भतानुसार महाभारतकार 
ने भौतिक युद्ध की निरयंकता भले ही सिद्ध की हो, परन्तु भगवद्गीता 
में कर्मयोग-प्रवंतक योगेद्वर कृष्ण ने ऐसे युद्ध की सार्थकता,' आवश्यकता 
तथा अनिवायंता का ही अथ से इति तक प्रतिपादन किया है। यु 
घर्मं-सगत हो या न हो, 'उसका तात्कालिक परिणाम भयावह ही होता 
हैं। अतएव युद्ध मे मरनेवाले वीरो की विववाये रोती ही है। एक बार 
बिजेता को भी रकतपात के स्मरण से परचात्ताप हो आता है। इन बातो 
का वर्णन यदि कोई इतिहासकार या उपन्यास-लेखक करे तो ,उसका अथे 
यह नही हो सकता कि ग्रथकार युद्ध की निरर्थकता सिद्ध करने के उद्देश्य 
से ही उन वातो की चर्चा कर रहा है। ऐसी वाते युद्ध-समाप्ति के 
पद्चात्‌ होती ही है। अतएवं यथारथवादी छेखक ऐसी स्वाभाविक घटनाओं 
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की चर्चा करते ही है। काव्यालकार के ग्रयों में उन्हें स्वभावोकिति 
कहते है। ऐसी उक्तियों का कोई आन्तरिक उद्देश्य नहीं हुआ करता। 
उनका वर्णन केवल उनकी स्वाभाविकता के कारण ही किया जाता है। 
महात्मा जी अपने गीताबुवाद की भूमिका में फिर छिसते है-- 


“इस महाग्रथ (महाभारत) में गीता शिरोमणिरुप से विराजती 
हूँ। उसका दूसरा अध्याय भोतिक युद्ध व्यवहार सिखाने के बदले स्थित- 
प्रज्ञ के लक्षण सिखाता है। मुझे तो ऐसा प्रतीत हुआ हूँ कि स्थितप्रज्ञ 
का ऐहिक युद्ध के साथ कोई सम्बन्ध नहीं होता, यह वात उसके लक्षण 
में ही है। साधारण पारिवारिक भगदो में औचित्य-अनौचित्य का निर्णय 
करने के लिए गीतासरीखी पुस्तक का होना उमव नही है।” 

हम पहले लिख चुके हे कि अर्जुन के मन में इस वात का अम हो गया 
था क्ि मुरुक्षेत्र के मैदान में स्वजनों क्री हत्या का पातक-मार उसे 
वहन करना पडेगा। कृष्ण ने स्पष्ट शब्दो में उससे कहा कि यह तेरे लिए 
धर्मयुद्ध हैं और मानो स्वर्ग का खुला हुआ द्वार ही है। परल्तु उसे 
सन्तोष न हुआ। ऐसी हालत मे योगेश्वर कृष्ण को यह युक्ति वतानी पढ़ी-- 

सुखदु स्रे समे कृत्वा छाभालानौ जयाजयो) 
ततो युद्धाय युज्यस्व नैव पापमवाष्स्यस्ति॥ 

है अर्जुन, यदि तेरी यही धारणा हो कि इस युद्ध में योग देने से तु भे 
पाप छगेगा, तो में तुझे एक ऐसी युक्ति बतलाता हूँ जिससे कोरबो को मार 
कर भी तू पाप-मुक्त रहेगा। सुख-दुख, छाम-हानि, जीत और हार 
में अलिप्त रहकर अथवा अपनी बुद्धि को सम करके तू छड़ने के लिए 
तयार हो जा। ऐसा करने से तुझे पाप ने छगेगा। 

जिसकी बुद्धि ससार के सुख-दुल, अथवा हामि-छामर से उद्रिम 
नही होती, उसी को स्थितप्रज्ञ कहते है। ऐसी स्थितप्रश्ञता की अवस्था में 


रहकर ही कर्म करने का उपदेश गीता में दिया गया है। देखिए आये 
चलकर कृष्ण जी क्या कहते हैं... 
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योगस्थ. .कुरु कर्माणि सग त्यक्त्वा धनजय। 
सिद्धयसिद्धयों समों भूत्वा समत्व योग उच्यते॥ 

ए पा, तू योगस्थ (स्थितप्रज्) होकर, फलछासक्ति छोड़कर 
तथा कार्य की सिद्धि और असिद्धि दोनों मे अपनी बुद्धि कोसम करके 
ससार के सभी शास्त्र-विहित कर्मो को करता जा। वृद्धि के इस समत्व 
को ही कर्मयोग कहते हे। 

स्थितप्रत्ञ किसे कहते है, यह बात तो योगेश्वर ने वतछा दी। उप- 
युक्त श्लोक से स्पए्ट है कि जो मनुष्य हानि-लाभ, जय-अजय और सुख- 
दुख में समान रहता है और जिसकी वृद्धि हर्ष-विपाद-शून्य रहकर कत्तंव्य- 
रत रहती है उसी को स्थितमप्रज्ञ कहते है। परन्तु अर्जुन की इतने से 
सतोष नही हुआ ।' महापुरुषो के जीवन-सम्बन्धी छोदी छोटी वातो को 
जानने की इच्छा जिस तरह सर्व-साधारण को हुआ करती'है, उसी तरह 
का कौतूहल अर्जुन के मन में भी उत्पन्न हुआ और उससे पूछा, भला 
केशव, बतलाइए तो सही-- 

स्थितप्रश॒स्य का भाषा समाघिस्थस्य केशव॥ ' 
स्थितवी कि प्रभाषेत किमासीत ब्रजेत किमू॥। ' 

जिस स्थितप्रज्ञता की अवस्था में रहकर आप सासारिक कर्मो को 
करने की सलाह देते है, उस मन स्थिति में रहनेवाले मनुष्य की भाषा कैसी 
होती है, वह किस तरह वातचीत करता है, कैसा चलछता-फिरता है, इत्यादि 
इत्यादि। अर्जुन के इस कौतृहूल का निवारण करने के लिए ही कृष्ण ने 
अठारह श्लोको में सिद्धावस्था के व्यवहारों का सक्षिप्त परिचय दिया है। 

साराश में विचारों का सिलसिला इस तरह शुरु हुआ-- 

कुरुक्षेत्र के मैदान में एक स्वाभिमानी क्षत्रिय की हँसियत से शस्त्र- 
सम्नद्ध होकर अर्जुन उपस्थित हुआ। उपस्थित तो हुआ, लेकिन जब 

उसने देखा कि दुर्योधन के पक्ष में उसके सारे स्वजन तथा परिवार के लोग 
पाण्डवों के विरुद्ध मरने-मारने के लिए तत्पर हैँ, तव कुछ मोह-वश कुछ 
हिसा-जन्य कल्पित पाप के भय से उसका दिल कमज़ोर हो गया। इस 


डे 
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मानसिक दुरवस्था में पडकर वह क्षत्रियोनित कर्म से परायमुस होगा 
हुआ मिथ्या ज्ञान की हम्बी-चौडी बातें करने छूमा। कृष्ण जी ने उसे 
समभाकर कहा कि इस युद्ध मे शामिल हू।ने में तुमे हत्या का पाप नहीं रुप 
सकता, क्योंकि यह तो धम-युद्ध है और तेरे लिए स्वर्ग का घुला हुआ 
द्वार ही है। परन्तु कर्वव्य-मूढ अर्जुन को इतने में मतोष नहीं हुआ। 
तब कृष्ण को ऐसी युक्ति दतानी पड़ी कि जिससे युद्ध में शामिल होने 
हुए भी, कौरवों की हत्या करते हुए नी वह कर्मवन्यन से मुक्‍्त रह सकेगा। 
इस तरह कर्मबोग का उपदेश प्रारम्भ हुआ। वर्मयोग में सम बुद्धि की 
अनिवार्यता बतलाई गई और यह भी कहा गया कि ऐसी निध्चल और 
अनुद्विस्त बुद्धि से कर्म करनेवाले को म्वितप्रज्ञ कहते है। जब मर्जुन ने यह 
प्रश्न किया कि जिस कर्म-शील स्थितप्रज की आप चर्चा कर रहे है, उसके 
व्यवहार जन-समाज में किस तरह के होते है तो कुछ श्लोकों में यागेग्वर 
को इस कौतूहल का भी निवारण करना पडा। इन सब बातों का साराण 
यह निकला कि “मर्जुन, प्रस्तुत युद्ध में तुझे शामिल तो होना ही पड़ेगा, 
बये(कि तेरा क्षात्र-धर्म तुझे भादेद् देता है कि तू इन आततायियों का पृथ्वी 
पर से मूलोत्पादन कर दे। ऐसे धर्म-कार्य में मोह को गुजाइश नही और पाप 
की ताशका निर्मूल हूँ । यदि तु के इतने पर भी समाधान नहीं होता मौर 
पाप की आशंका तेरे मत से नहीं निकलती तो में तुझे एक उपाय वतलाता 
हूँ जिसमे तू इस युद्ध में किये हुए कर्मों के मले-बुरे सभी वन्यनों मे मुक्त रहेगा 
और तुझे किसी भी त्तरह का पाप न छगेगा। त्तू इस युद्ध के सुखत-दु'ल, 
हानिन्‍दाम तया जीत-हार के दृद्ज भावनाओ से“अपनी बुद्धि को मुक्त 
करके परिणामों की परवाह न करके यानी स्थितप्रज्ञ की अवस्था में रहकर 
इस युद्ध भें शामिल हो।” ल्‍ 5 
इस विचार-सरणी से विवेकशीरू पाठक सहज ही समभ सकते हैं कि 

कुरुक्षेत्र के भौतिक युद्ध और अर्जुन की स्वितप्रशता से कितना घनिष्ठ 
सम्बन्ध है। थधाय॑ में सारे उपदेश का साराश ही यही है कि स्थितप्न्ञ 
होकर अर्जुन कौरवों से युद्ध करे। मौतिक युद्ध-्यवहार करने के लिए ही 


( ४५७ )) 


कृष्ण ने अजुन को स्थितप्रज्ञ के लक्षण वतलाये हेँ। अतएवं कृष्ण-अति- 
पादित स्थितप्रज्ञता का ऐहिक युद्ध से ही सम्बन्ध है। स्थितप्रज्ञ के कृष्ण- 
कथित लक्षणों में ऐसी कोई वात नही है जो शास्त्र-विहित कर्मों के विरुद्ध 
हो। श्ञास्त्रानुमोदित कर्मो को करते हुए भी कर्म-वन्धन से मुक्त रहने फे 
लिए स्थितप्रजता की आवश्यकता वताई गई है। धर्म यूद्ध मे योग देकर 
दुराचारियों का वव करना क्षत्रिय के लिए ज्ञास्त्रोक्त कर्म ही था। 
“'सावारण पारिवारिक झंगडो के औचित्य-अनौचित्य का /निर्गय 
करने के लिए गीतासरीखी पुस्तक का होना।सभव नही है” ऐसा कहना 
सदाचरण शास्त्र की दृष्टि से गीता के महत्त्व को कम करना हू। त्याग-शीरू 
कर्म-सन्याती मुमुक्षुतों के लिए, तो उपनिपदों का सन्यास-प्रधान ज्ञान- 
भाण्डार पडा हुआ है। गीता की आवश्यकता और उसका-महत्त्व इसी 
एक वात पर है कि वह ससार में रहतवाले कर्मेशीकू सर्व-साधारण लोगो 
को इस बात की शिक्षा देती है कि समाज के कर्मक्षेत्र में पिता-पुत्र, पति-्पत्ती॥ 
स्वामी-चाकर तथा सिपाही की हैसियत से दैनिक जीवन में मनृुप्य को 
किस प्रकार बरतंना चाहिए। योगेश्वर के मतानृचार मोक्षकामी मनुष्य 
को इस बात की आवश्यकता नही है कि वह अपनी हत्री तथा पुत्र अथवा 
इतर परिवार के लोगो से सम्वन्ध-विच्छेद करके निर्जेन। वन में चला 
जावे। वह घर ही में समाज और परिवार के वीच कत्तंव्य-शील होकर 
रहे और वर्णाश्रम-धर्म के अनुसार यदि वह ब्राह्मण है तो अध्ययन-अध्यापन 
में अनासक्त बुद्धि से सलग्त रहे, यदि क्षत्रिय है तो उसी प्रकार जीत-होर 
में अनुद्रिन रहकर धर्म-युद्ध में शामिल हो और दुराचारियों का वध 
करे, यदि वैश्य हैं तो फलाशा-त्यागरयूबेंक वोणिज्यन्यवेसाय करे और 
शूद्र हो तो उसी भावना से. सेवा करे। यही गीताअतिपादित कर्मयोग 
का साराश् है। इसके सिवाय गीता यह भी'सिखाती है कि यदि कोई 
मनृष्य जीवन्मुक्त भी हो तो भी वह शास्त्र-विहित सामाजिक कर्मों 
को करता ही रहे, क्योकि ऐसे महापुरुषों के अकर्मा रहकर बैठ जोनें से 
जम-समाज में वुद्धि-मेद अथवा भ्रम फैलने का भयहै। । । 
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इस तरह पाठक देखेंगे कि गीता परिवार के बीन रहकर वर्म करने 
का ही उपदेश देती हूँ। परिवार के ब्रीच रहनेवालों को पाटिवारिक 
तथा सामाजिक विग्रहों में भाग लेना ही पढता है। ऐमे छोटेन्वरे मभी 
प्रसयो का तिपटारा तथा उनके जओौवित्य-अनौचित्य का निर्मम पिश् 
प्रकार किया जावे, इसी बात की भिक्षा गीता देती हैं भौर इसी 
विद्येपता में इस ग्रन्थ का महत्त्व हुं। इसी कारण उसे आचरणं-द्यास्य 
या नीति-धर्म या व्यवहास्-धर्म भी कहते हं। गीता-प्रधप्तित ऋर्मग्रीगी 
के लिए सामाजिक तथा पारिवारिक जीवन की समी बाते महत्त्वपूर्ण 
होती हूँ। 

इसके सिवाय कौरवों और पाण्डवों के बीच दुर्क्षेत्र में जो युद्ध 
हुआ, उस्ते साधारण पारिवारिक भंगडा समभना ठीक नहीं। इस गुड 
में सिद्धान्त और धर्म का प्रश्न था। भारत के सभी छोटे-वड़े राजे- 
महाराज इसमें किसी न किसी पत्ष से सम्मिलित ये। दुर्योधन एक प्रत्यात 
आततायी था, साथ ही प्रभावशाली भी था। उसका प्रभाव इतना 
बढा-चढा था कि उसने भीष्मपितामह, द्रोणाचार्य, कर्ण, कृपाचार्य तया 
शल्य सरीखे घीर-बीर ओर बुद्धिमानों को भी पतित बना डाला या। 
भरी सभा में उससे द्रौपदी के प्रत्ति भयकर अत्याचार किया। दुर्योधन 
के दरवार में उस समय बड़े बडे ज्ञानी, ध्यानी, पण्डित, ऋषि तवा 
आचाये उपस्थित थे। परन्तु उनमें से किसी एक भी भले आदमी की 
इतनी हिम्मत-न हुई कि चह दुर्योधन की खुली शैतानियत का विरोध 
करता। हम यह नही माव सकते कि द्रौपदी की जो दुरवत्या उत्त सभा 
में हुई, उस दृश्य को देखना समासदो को पसन्द था। दुर्योधन, दुश्ासत 
तथा दो-चार दुराचारियो को छोड़कर शेष सभी लोगो को उत्त समय 
हादिक यत्रणा हो रही होगी। परन्तु एक विदुर को छोड़कर किसी की 
इतचो-सी हिम्मत भी न हुई कि कम से कम वह सभा से तो उठ जाता) 
भीष्यपितामह और द्रोणाचार्य के समान वीर दुर्योवन के भय से नामदों 
के समाव उस दर्दनाक दृश्य को देखते देठे रहे। जब कोई दुरात्मा 
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अधिकारी के स्थान पर आसीन होता हैँ तो वह सारे'जन-समाज को भी 
पत्ित बना देता है। दुर्योधन के प्रभाव' से उस समय सारा भारतीय 
बत-समाज त्रस्त और पतित हो रहा था। यह इसी एक वात से सिद्ध 
है कि पल्ले दरजे का दुराग्रही और दुष्ट होते।हुए भी कुरुक्षेत्र के युद्ध मे 
दुर्योधन को ही भारतीय नरेशों से अधिक सहायता मिली। यदि कृष्ण 
के समान पाण्डवों का कोई चतुर सहायक न होता, तो वे वेचारे दुर्योधन 
के इतने वडे जन-बल के सामने कही के न होते। साराह् यह कि दुर्योधन 
एक अत्याचारी शासक था और उसने अपने आतक से समूचे भारतीय 
समाज के तरस्त, पतित और तामर्द बना रक्खा था। ऐसे मनृष्य का नाश 
करना तथा उसके सहायको का मूलोच्छेदन करना एक बडा महत्त्वपूर्ण, 
धर्म-सगत और राष्ट्रीय काम था। इसी दृष्टि 'से, व्यास जी ने कुरुक्षेत्र 
को धर्म-क्षेत्र कहा है। इसी विचार से /योगेश्वर कृष्ण ने इस युद्ध की 
धर्मयुद्ध कहा है। अतएव इसे महज्ञ पारिवारिक ऋगडा समभना हमारी 
नम्न सम्मति में भूछ है। ऐसे महत्त्वशाली,, राष्ट्रीय शुद्धि के प्रसग पर 
औचित्य-अनौचित्य के निर्णय के ।लिए यदि गीता-प्रतिपादित कर्मयोग 
की आवश्यकता न होती जो फिर कब हो सकती थी?» 

« /सन्‌ १९२५ के अक्टूबर या नवम्बर महीने में महात्मा जी ने 'गीता 
की आश्चय (706 ।ए०छयह ० 2 688) शीर्षक एक 
लेख अपने पत्र मे लिखा था। वह लेख तो इस समय हमारे सामने नहीं 
है, प्रस्तु १३ दिसम्बर सन्‌ १९२५ के 'मराठा' में इन पक्तियों के लेखक 
ने जो विचार उस लेख के सम्बन्ध में प्रकट किये थे, उसकी प्रति सामने 
मौजूद है। उक्त लेख मे महात्मा जी ने कहा था कि गीता अहिसा-धर्म 
का प्रतिपादन करती है, और हिंसा''का समर्थन व्रह किसी भी रूप मे 
नही करती। गाधी जी ने यह भी छिखा था कि कोई भी हिंसा का 
कर्म मनसा हिंसात्मक हुए बिना सम्पादित नहीं हो सकता और यद्वि 
यह वात सच हो कि अर्जुन ने कुरुक्षेत्र के मैदान में शर-सन्धान किये थे 
तो में कल्पना की आँखों से देख सकता हूँ।कि वह क्रोषावेश मे प्रत्यचा 
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को कानों त्तक ताने हुए सडा है। इस विचार के प्रतियाद में उस समय 
हमने जो कुछ छिल्ा था उसी का साराश् यहाँ पर दूसरे ठग से दिया 
जाता है। हि 
इस वात की हम स्वीकार करते है कि गीता हिंसा का प्रतिपादन नहीं 
फरती। परतु हम इस वात को मानने के लिए तैयार नहीं है कि वह 
हिंसा का समर्यन किसी भो स्प में मही करती। ययार्य में योगेम्वर 
में अपने गीता-शान में न तो हिंचा का प्रतिपादन किया है, न अहिंसा का 
ही। उन्होंने तो केवछ एक वात का ही उपदेश जन-समाज को दिया 
है कि मनुष्य इस जगतू में अन्त तक शास्त्र-विहित कर्मो को करता हुमा 
लोक-सग्रह में वादा और कमंणा चलन रहे तथा सुत्-दुख, हाविन्ठाम 
एवं जीत-हार में मनसा अनुद्धिन और अनासक्त बना रहे। इस तरह 
कर्म करने से इहलोक और परलोक दोनो एक साय सम जाते है, ससार 
भी चलता हैँ कौर मोक्ष भी मिलता है। यही गीताजान का सारांष है 
और इसमें हिंसा अपवा अहिसा के ओऔचित्य तथा अनौचित्य का प्रशव 
ही नही उठता। फिर भी यदि परोक्ष रुप से इस सम्बन्ध में भी हम 
योगेदवर-कथित उपदेश का आशय निकालना चाहें तो हम कह सकते 
है कि लक्ष्य-हुप भे गीता को हिला मान्य नही है,'पर सावन के रुप मे 
जहर हूँ। जो ग्रन्थ चारो वर्णो को शास्त्र-विहित एवं वर्णाश्रम घर्मे- 
प्रतिपादित कर्य करने का आदेश देता है, वह क्षत्रिय को पर्म-युद्ध करने 
से कैसे रोक सकता हूँ ?े उसकी दृष्टि में तो धर्म-युद्ध क्षत्रिय के लिए 
स्वर्ग को खुला हुआ द्वार 'ही है। धर्मे-युद्ध में हित्ता ध्येय नही होती, 
उसका रक्ष्य धर्म-पाजन ही होता है। कई प्रसगो पर जब झान्तिपूर्ण 
उपाय विफल हो जाते है, तव छाचार होकर हिता का आश्रय लेना हो 
पडता है।, कृष्ण को भी कौरवो के प्रति ऐसे ही हिंसात्मक उपाय का 
अवजम्वन करता पड़ा। शान्तियूर्ण प्रबलो का जब कोई स्त्मरिणाम 
मे निकले, तो फिर दूसरा सावन ही क्या शेष रह जाता है? योगेवर 
कप्ण ते अपने योगवछ से लिस विराट रूप का दर्शन अर्जुन को कसया, 
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उमका रहरय गया है? कौरवों की हिंसा से अर्जुन को घबराहट हुई 
और उसने अस्प्रद्यासप्त सब जमीन पर डाल दिये। तब कृष्ण से कहा 
अर्जुन, तू कौरवों को मारने से घवराता क्यो है? अरे, इन्हें तू मरा 
ही समझ ये सब भाततायी मरने ही वाले हैं। उनके पाप को घड़ा 
भर चुका है, थतएव मैने तो एन्हे पहले ही मार डाला है; तुझे फेवल 
निमित्त-मात्र ही होना हैं। त्‌ ऐसा ने सम के कि उनका मारनेवाला तू होगा। 
ऐसा कहकर योगेट्वर ने अपना विराद रुप दिखछाया। वह रूप महान्‌ 
भयगर और हिसात्मक ही था। यो तो ईदवर के सौम्य-हुपो का भी वर्णन 
फर्श ग्रस्यो में किया गया है। परल्तु कृष्ण से अर्जुन को जिस रूप का दर्शन 
दिया, उसमें 'भुवलावरघर विष्णु शशिवर्ण चतुर्भुजम्‌” याली सौम्यता 
की रप-रदेसा भी नहीं थी। ग्ीता-वणित विराट रूप को पाठक देखें, 
परन्तु ध्यान रहे कि देखते समय हृदय की धड़कन ने बढ़ते पावे। 
अनेक्बाहुदरवकनेत्र परथ्यामि त्वा सर्वतों नन्तरुपम। 
तान्त न मध्य न पुनस्तवादि पष्यामि विश्वेदवर विश्वल्पम्‌॥ (१६) 
द्यावापृषिश्योरिदमतर हि व्याप्त त्वयकेत दिशइच सर्वा । 
दृष्ट्रवादभुत रुपमूग्र तवेद लोकत्रय प्रव्यधित महात्मन्‌॥ (२०) 
रुप महत्ते बहुवकनेत्र महावाहों बहुवाहुरुपादम्‌। 
बहुदर वहुदप्ट्राकराछव दृष्टुवा लोका प्रव्यथितास्तथाहम्‌॥ (२३) 
दष्ट्रा कराढानि व ते मुखानि दुष्टूव काछानलसनिभानि। 
दिशो न जाने ने लगे चर्म प्रसीद देवेश जगप्निवास ॥ (२५) 
अमी छ त्वा घृतराष्ट्रस्थ पुत्रा सर्वे सहैवावनिपालसध । 
भीष्मो द्रोण यूतपुत्रस्तवासों सहात्मदीर्यरपि योवमुस्य ॥ (२६) 
बवक्‍त्राणि ते त्वर्माणा विद्यान्ति दंष्ट्रा कराछानि भयानकानि ! 
क्ेचिद्विलना दद्षनान्तरेषु सदृश्यन्ते चूणितैरत्तमाज़ ॥(२७) 
इस भयावक दृश्य को देखकर वीर अर्जुन के भी छक्के छूट गये 
और उससे घव्राकर पूछा कि देव आप कौन हूँ? विराद रूप ते उत्तर 
दिया -+ 
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कालोडइस्मि लोकक्षयक्ृत्मवृद्धो लोकास्समाहर्तुमिह प्रवृत्त । 

ऋतेषपि त्वों न भविष्यन्ति सर्वे ये: वस्थिता प्रत्यनीकेयु योधा ॥ (३२) 

इस हिसात्मक और संहार-सूचक उत्तर को सुनकर अर्जुन ने 
गिडगिडाकर बहुत-सी प्रार्थता की और अन्त में कहा -- 

किरीटिन गदिन चकहस्त५मि इच्छामि त्वा द्रष्टुमह तथैव। 

तेनेंव रूपेण चतुर्भुजेन सहस्तवाहों भवविद्वमूतते॥ 

भगवन्‌ | इन सहस्त भुजाओ को, इन कटकटाते हुए कराल दाँतो 
को, इस लपकती हुई सहल्नों योजन की जिह्ला को और ज्वालामुली के 
समान प्रचण्ड और प्रल्यकारी ज्वाला उगलनेवाले मुख और नेत्रो को 
छोडिए, और चतुर्मुदी रूप घारण करके प्रसन्न वदन लेकर 'शान्त शिवम्‌ 
सुन्दरम' बन जाइए। मेरी तवीअत बहुत घवरा गई है । 

क्यों अर्जुत, सीबे से नही मानते थे? शान्ति-पूर्ण उपाय तुम्हारे 

सामने भी विफल गये! सीधी तरह सम भाया, वृकाया, लोक-छाज की 
निन्‍्दा दिखाई, झास्त्र-धर्म का पाठ पढ़ाया, कर्मयोग का भ्रूढ रहस्य 
समझाया, लेकिन उन सब सोम्य उपायो का तेरे हिसा-मीत कायर हृदय 
पर कुछ भी परिणाम न हुआ। अच्छा तो देख, मेरे कराकू हिंसा- 
मय रूप को। यही विराट्-दर्शन का मुल्य अभिप्राय था। 

इसका परिणाम भी वही हुआ जो अभिप्रेत था। सौम्य शब्दो से 
जो बात सिद्ध न हुई, वह उग्र रुप के प्रदर्शन से अनायास तय हो गई। 
सार में वहुधा ऐसा ही होता है। बिना उम्र रूप दिखलाये काम नहीं 
चलता। शान्त प्रकृति का सीधा आदमी दुष्ट-जन-समाज में वहुधा 
रोंदा जाता हूँ । कोई उसकी,परवाह नहीं करता। परन्तु यदि आप 
सामध्यंवान्‌ हैँ तो उम्र रूप लेकर, छाल आँखें करके, त्यौरी बदल 
कर खडे हो जाइए, सव ठीक-ठीक निपट जाता है, गुर्रावेवाले विनय- 
घीक होकर धिधियाने लगते है! 

अब हम पूछते हें कि जो लोग गीता को अहिसा का प्रतिपादक 
समभने है वे इस विराद हिसात्मक रप का गया आदाय निकालते है? 
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सच पूछा जाय तो परमेद्वरं पतले दरजे का हिसाकारी है! 'रचना के 
साथ साथ उसकी सहारक क्रियाये हमेशा जारी रहती है। क्वेठा 
तथा विहार के भूकम्प तथा भयकर जन-ताश्ष' को देखकर तो 
साधारण मनुष्य का नर्त हृदय वेलाग होकर कह बैठता हूँ कि ससार का 
सर्वोपरि शासक कोई दयालु ईद्वर नहीं; वह तो कोई हृदयहीन 
हिसक पशु या शैतान है। 

विराद-दर्शन कुरुक्षेत्र के समरांगण में बिलकुल प्रसगानुकुल था। 
यदि उद्देश्य उचित हो और शान्ति-पूर्ण प्रयत्त विफल हो नचावें, 
हिंसा से डरना नही, यही बात योगेश्वर कृष्ण ने अर्जुन को सिखाई। 
“अहिंसा परम धर्म है क्योकि परमात्मा का अन्तिम रुप शान्त है, शिव 
है और सुन्दर है। जब वह एक ही है, दो वही; तो सघपंण की 
सम्भावना कैसी ? और जहाँ सघपंण नहीं, वहाँ हिंसा की उपादेयता 
भी नही। पर ज्यो ही दृद्वज सृष्टि का सूत्रपात हुआ, एकता? से अनेकता 
हुई कि विग्रह भौर सम्राम होने छंगे। विग्रह का दूसरा नाम ही 
तो ससार है। ऐसे ससार में सौम्य उपायो से हमेशा काम नही चलता। 
ऐसे ससार को चलाने के लिए स्वय ईश्वर को भी उग्र और हिंसात्मक 
रूप घारण करके आततायियों के विनाश के लिए कालो»स्मि लोकक्षय- 
कृत्मवृद्धो त्रोकान्समाहर्तुमिह प्रवृत्त” कहना!पडता है। परन्तु इतना 
सब करते हुए ईश्वर हुदय से क्षुब्य नही होता। उसका बाह्य रूप भयकर 
और प्रलयकारी है, परन्तु उसका महान्‌ हृदय प्रशान्त महासागर से 
हजार गुणा बढ़कर शान्त और गम्भीर रहता है।', उसका मूल स्वरूप 
भी वही है। ठीक इसी प्रकार जो लोग ईव्वर-अतिनिधि समाज-सचालक 
होते है, उन्हें भी शान्त हृदय से समबुद्धि से हष-विषाद-शून्य रहते हुए 
समाज में घान्ति और धर्म-स्थापन।करने के अन्तिम उद्देश्य से कई प्रसगो 
पर उम्र रूप धारण करके हिंसा-कार्य में प्रवृत्त भी होना पडता है। 
ईदवर के तथा ईव्वर-प्रतिनिधि राष्ट्रनेताओ के कत्तैव्य-कर्म अनुपात 
और व्यापकता की दृष्टि से छोटे बडे हो, परन्तु दोनो एक ही तीति और 
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एक ही छसिद्धारों गे मयाहिय ही है। इस शाजोग भूठनां 
भाहिए। 

पहने कया अभिप्राय था कि जशिय आग राभातय, अधि 
मगोयृतति और पिपारटशिय गंगबसि गा आधय कर ईशयर शाप 
सुसार ससार-गबनातन बरा है; और :स शारन-विंया ेे कई प्रम॑ण पर 
भर्मंसेस्पापताभति' जौर वरवात्नाय प सृस्फाम' उ श्लिगत 
रुप धारण किया करा है, टीए एसी प्रगार गामेश्यर कहा ने 
समदुदि से>-अभ्विगात्गक मतादीी कै->ुगगारी दौर्गों मै विश्व 
साशादन के छिए अर्जुन यो उत्तेत्रि] फिया। शरशें में काम चाहता 
हुआ प्रतीत न हुआ तो प्रत्मस थबपना शगठ ट्शिल्गन' रे दिशातर 
अर्भुन को प्रतीत कराया कि देंगे में स्पय ऐसा शरण है, मो तृ भी गर। 
बुत सब बातों का यदि हम सारा नि तो गएना होगा छि. गीय 
पर्म के अनुसार मगसा अह्ितात्मए' रा्मा एफ अपवाई-रील मिर्वाप 
सिद्धान्त हूँ। गमबुद्धि फो ही अश्मास्गझ वृद्धि गहे है। ऐसी 
वृद्धि ससार के प्रत्येग वाम में होनी ही घाहिए। परलु बावां और 
कर्मणा हमेशा अहिसात्मए रहना योगेंडपर रृष्ण के मताबुतार कोई 
सैद्धान्तिफ बात नहीं है। व एक ऐसी वात है शो देश, याद और पात्र 
के अनुसार नीति (०८०) के स्प में पत्ितित होती खानी हैँ। 
समाज-सचालफो को उद्देश्य ससार में प्रगतिशीद झार्ति को कायम रसना 
है। इसलिए मे स्वयम्‌ हिसात्मक होकर शान्ति का भग नहीं कर सफते। 
ठेफित जब जन-समार्ज में शान्ति-मग फरनेवाने दुसचारियों की शम्ति 
वढ णाती है और ध्ञात्तिशरू्ण उपायो से ये सन्‍्मार्ग पर नही लागे जा 
सकते, तव धर्म और शान्ति के धुरन्‍्धर सत्युदपों को प्रजृहस्त होफर 
हिंसा करनी ही पड़ती है। क्या शान्तिपूर्ण उपायो से और प्रेम से 
बुर्जन चक्ष में जा सकते 'हैं? बीसवी सदी में हिन्दुस्धात का एक 
महापुदप तो ऐसा ही समभत्ा है। समभने दीजिए, पर ससार का 
उचित अनुभव अधिक प्रामाणिक है। यह वात इतिहास-सिद्ध है कि 
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दुर्जन कई मरतवे प्रेम से नही जीते जाते। मोगेश्वर कृष्ण में प्रेम की 
जितनी शक्ति थी, उतनी कदाचित्‌ किसी भी दूसरे महात्मा में न थी, 
ने रहेगी। परन्तु दुर्योधन ऐसे अवतारी महापुरुष की प्रेम-शक्ति से भी 
ने जीता गया। उसने बेलाग होकर कह दिया कि कृष्ण, वस चुप 
रहो, बिना युद्ध के पाण्डव पाँच गाँव तो वया, सुई की तोक के वरावर 
भी ज़मीन नही पा सकते। योगेश्वर का प्रेम-वल घरा रह गया, विलकुछ 
बेकार गया। ऐसे दुरात्मा से कोई कमे मिपटे ? हिंसा ही एक उपाय 
है। अतएवं वाचा और करमंणा अहिसात्मक रहना कर्मयोगी मनुप्य के 
हिए काई सिद्धान्त की वात नही है। नियम जरूर है, पर उसके अनेक 
अपवाद भी होते है। ऐसे अपवाद के प्रसगो पर अहिसात्मक वने रहना 
कर्तव्य से भ्रप्ट होना है। गीता-प्रतिपादित अहिसा का यही वैज्ञानिक रूप है। 
ऐमे ही एक प्रसग पर अर्जुन क्षात्र-धर्म से विमुख हो रहा था। 
इसलिए कृष्ण ने उसे कर्मण्यता का सच्चा रहस्य सुझावा। निविकार 
और त्तम (अहिंसात्मक) वुद्धि से कौरवो को कुरुक्षेत्र के मैदान में मारने 
का ही उपदेश उन्होंने दिया। यथाय॑ में गीता-प्रतिपादित अनासकिति- 
योग की यही तो विशेषता है कि वह कमंशील मनुष्य को अहिसात्मक 
और निधिकार वबुद्धि देती है। हमे विश्वास हैँ कि महात्मा जी को 
गीता का यह अभिप्राय मान्य है। फिर भी आश्चर्य की वात हूँ, वे ऐसा 
क्यो कहते है कि धनुष की प्रत्यचा क्रोध अथवा मानस्तिक विकार 
(#व्याक शञाण०ा००) के विना तानी नहीं जा सकती। ऐसा 
कहना गीता-प्रतिपादित कर्मयोग पर हरताकू फेरने के समान है। 
क्या यह सच हैँ कि मानसिक हिंसा के बिना वाहरी हिंसा नहीं हो 
सकती ? यदि ऐसा है तो फिर कृष्ण जी का सारा ज्ञान व्यय है, उसके 
अनुसार आचरण करना असम्मव है। कौरवों को मारते समय अर्जुन 
की मानसिक अवस्था कैसी थी, इस प्रइन का निद्चयपूर्वक उत्तर देना 
कठिन है। परन्तु कृष्ण जी का आगय तो विलकुछ स्पष्ट हैं। उन्होने 
अहिसात्मक मनोवृत्ति से ही हिसा-कर्म में प्रवृत्त होने का उपदेश अर्जुन 
फा० ३० 
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को दिया था और अर्टन मे आप में वध भी पा कि गहारोर, अर मेरे 
मेन में मारी शागायें दृर ही मा , आप आय में समझ गया ५४ 
उसी के अनुसार बायगा बहयो है झा-- हरि पे देखने रद । रिटिगस 
समझने गो पारण ही कया है| सह है. हि पईने एयदेश मे शिद 
हिसात्मण भायना में ही निसान्‍॑ईमं में प्रदूल हुश होंगा। दि त्मात्मर 
भावना के गिना बाहरी टिम्ा अमस्मव होती तो है” हैं समान मल 
दंशी महापुरप ऐसा उपद्ध ही हैये। देते ? हि 

उन समान अश्यारी पृष्प वी घाव जाते दीकिए। से ससीय 
सायारण गमारी जदमी हा भी ऋयुदव इस थाने शो रशिशर ? 
सकता हैं हि शिवात्मम भार सै बिया शहरी रिसा सर्यपा सम्म/ है। ररि 
किसी को घारीरिए अयदा मानमिश दुष्ट पहुँदाता हिसात्मर कर्म है 
तो हम गह सवातर हूँ कि उसे हिए मानमित टिसालूनि अनियार्म रहीं 
है। गृहत्य-दीवन में पिता अपने पुछ्ठ फो ने जाने शितिनी बार शारीरिक 
दण्ट देकर अथवा जरीरट़ी दाता थे दाग मानतित्र मल पहुँचा 
कर उसे सत्माय वर छान शा प्रबल वादा है। यह सर्वे-साधरण में 
अनुभव को वात है। क्विर भी पिता के मन में रित्री भी प्रवारदी हिसो- 
वृत्ति उस समय नहीं रहती। हमे यह मात है. कि ताउना देते समय 
उसके द्वदय में क्रोष का भाव जाग्रत होता है। परन्तु यह पोध प्रेम-मूटर 
होता है, ट्सात्मक नहीं। उसे अध्सात्मक कोष भी महे सको हैं' 
सेन का उदाहरण हमारे कथन को और भी स्पष्ट कर दैता हैं! बह 
रोगी को कई प्रसगो पर इतना बविक घारीरिक यप्ट पहुंचाना है हि 
कु समय तक वह कप्ड-मोगी को धत्रुवन्‌ प्रतीत हं।ता है। फिर भी उत्तें 
हृदय में हिसा की बू-वास भी नहीं रहतो, बल्कि यो कहना चाहिए कि 
चह घड़े प्रेम के राय अपना सब्तर चढाता हैं। अभियुक्तों को प्रति 
दिन सद्ञा देनेवाले न्यायाबीजों को मनोवृत्ति भी स्वंधा अहितात्मश 
रहती है। उदाज्ञीन नाव मे वे एक कर्मगोगी के समान अपराधियों को 
दण्ड दिया करते है। इस सम्ह पाठक देखेंगे कि जीवन के अनेक प्रसगो 
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पर हमारे चाहरी आचरण और मानसिक अवस्था में बडा अन्तर रहा करता 
है। अहिसात्मक भावना से हिसा-कर्म कई प्रसगो पर साधारण ससारी 
लोग भी किया करते है। फिर ऐसा क्य। माने कि अर्जुन के लिए कौरव! 
का वध करना मानसिक हिसा के विना असम्भव था! उसकी सम्भावता 
तो जन-सावारण का अनुभव ही सिद्ध कर देता है। फिर अर्भृत कोई 
मामूली आदमी नही था। 'वह धीर, वीर और ग्रम्भीर विचारक भी था। 
उसके सीभा य से उसे उपदेश देनेवाला भी उच्चातिउध्च कटि का 
अवतारी महापुरुष मिला,था। विराट्‌ रूप के दर्शन से वह क्ृतकृत्य भी 
हो चुका था। फिर ऐसा कोई क्या माने कि उसने उपदेश के विरुद्ध काम 
किया ? हमारी नम्न सम्मति में ऐसा समभने के लिए कोई कारण 
नही है। ध्यान रहे कि गाधी जी ने अर्जुन तथा कुछक्षेत्र के भौतिक युद्ध की 
ऐतिहासिकता को क्षण भ्रर के लिए मान कर ही ऐसा कहा है। हम 
तो उसकी ऐतिहासिक सत्यता, को मानते ही है और ग्रह भी मानते हैं 
'कि अर्जुन ने ठीक वैसा ही किया जैसा कि उसे उपदेश दिया ग्रग्मा। 
तात्पय यह कि मन-बुद्धि की अहिसात्मक अवस्था के साथ साथ वाचिक 
था शारीरिक हिसा सर्वथा शक्य औौर सम्भव है। गीता इस वात का 
स्पप्टतया उपदेश भी देती है कि एक कततंव्यनिप्ठ क्षत्रिय को महिसात्मक 
भावना से, समवुद्धि से त्थितप्रज्ञता की अवस्था में रहकर घम्म-मूछक 
औतिक युद्ध में शामिल होना हो चाहिए, दुर्योवन के समान दुराचारियों 
का सहार करना ही चाहिए, अन्यथा धर्म-अ्रप्ट होना पडेगा। तात्पर्य 
यह निकलछा कि मन-बुद्धि की अहिसात्मक अवस्था गीता को अटल 
सिद्धान्त के रुप में मान्य हूँ। परन्तु वाचिक और कामिक अहिंसा 
कोई सिद्धान्त की वात नही है! वागी और कर्म से हमें धर्म-पालन में 
कई प्रसगा पर हिसात्मक होना पडता है, होता भी चाहिए। अर्गुन को 
भी धर्मावतार कृष्ण के उपरेश से ऐसा ही करना पडा था। ईश्वर को 
भी सृष्टि के शासन में यही काम करना पड़ता हूँ। जो ईश्वरीय घर्म 
६---जिस काम को वह वहुत बडे पैमाने पर करता है, उसी प्रकार 
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का कार्य उसके प्रतिनिधियों के भी छोटे दायरे में करना पढ़ता है। 
अन्यथा वे ईश्वरीय मन्तव्य में सहायक ही मैसे हो सकते हैँ? स्वयं 
गाधी जी ने प्रेमपूर्ण हृदय से एक बछटे की हत्या की है और स्याय- 
वृद्धि से प्रेरित होफर पागल कुत्ता को जहर दिल्याया हूँ । हिसा के दोनों 
काम उन्होंने पूर्ण महिसात्मका बुद्धि से ही किये। स्वयं गावी जी ने उत 
कार्यों का समर्थन ऐसा ही कहकर फिया था। फिर जो डात उनके लिए 
सम्भव हूँ, वह अर्गुन के छिए क्यो नही ? 
(२) 
अईहिसा गाथी जी के जीवन का सबमे प्रियतम सिद्धान्त है। उत्तको 
विवेचनता के बिना उनके गुण, धर्म और स्वभाव की कोई भी मीमाता पूरी 
नही हो सकती। अपने सावंजनिक जीवन में उन्हें इस विपय पर विचार 
प्रकट करने के अनेक प्रसग आये है। पृथ्वी के भिन्त-भिन्न भागी में रहने- 
वाले सैकडो स्ती-युरुपो ने उनसे इस सम्बन्ध में कई तरह के प्रश्त भी 
किये है । अपने स्वभाव तथा संस्कार के अनुसार यावी जी ने ऐसे सभी 
प्रवनो के उत्तर योग्यता-यूर्वक दिये हैँ। परन्तु प्रतीत होता है कि भहिसा 
का वैज्ञानिक स्वरूप यथोत्रित स्पप्टतापूवंक लोगो की समर में अभी 
तक नही आया। इसके दो कारण हो सकते हैं। पहला कारण तो यह है 
कि अहिसा' शब्द की रचना नकारात्मक होने के कारण उसका आशय 
अनेक अपवादो से इतना सडित हो जाता है कि उसे नैतिक नियम का रूप 
देने में वडी कठिताई प्रतीत होती है। दूसरा कारण यह है कि इस विषय 
पर स्वय गाथी जी के विचार भी गत पत्धह वर्षों के अन्दर बहुत घीरे 
धीरे स्पष्ट हुए हैं। जन्म-गृत वैष्णव सस्कारो से ओत-पोत होने के कारण 
उनका हृदय अहिसात्मक भावना से परिपूर्ण है। परन्तु इस ससार में हृदय 
की केवल भावना से ही काम नहीं चछ सकता। अहिसा के तथ्य पर यदि 
किसी को किसी तरह विश्वास हो चुका हैँ तो ऐसा विश्वास उस 
मनुष्य के लिए छामदायक भले ही हो, लेकिन उससे वैसी ही श्रद्धा अन्यात्य 
लोगो के हृदय में जाग्रत नही हो सकती। पहले तो तर्क और विवेक के 
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आधार पर लोगो को यह समभाना पडेगा कि अहिंसा को मानव-धर्म क्यो 
मानना चाहिए। (त॒र्क-सिद् विचार ही श्रद्धा का सच्चा और स्थायी 
आधार हो सकता है) हमारे कहने का यह आद्यय नही है कि गाधी 
जी ने अहिसा-सिद्धान्त को समभाने में कोई कसर-कसी रख छोडी है। 
प्रसगानुसार उसकी विवेचता उन्होने योग्यतापूर्वक ही की है । परल्तु 
एक अडचन ऐसी भी हूँ जो हमेशा उनके सामने पडी रहती है। इसी 
कठिनाई का स्पष्टीकरण हम पहले करना चाहते हे । 

महात्मा जी की दृष्टि में अहिसा एक त्रिकाछाबाधित आध्यात्मिक 
सिद्धान्त हूँ। व्यक्तिगत मोक्ष को अपनी लोक-सेवा का लक्ष्य बनाकर वे 
सत्य और अहिसा दोनो को अध्यात्म-दृष्टि से ही देखने के अभ्यासी हूँ । 
अतएव जब जब वे अहिंसा की विवेचना स्वतन्त्र रूप से करते है, तव तब 
वे इसी दृष्टि से अपने विचार प्रकट किया करते है । वे कहा करते हे कि 
मनुष्य को सतसा, वाचा, कर्मणा सदेव अहिसात्मक रहना चाहिए। 
मारना सहज है, पाप भी है, परन्तु मरना कठिन है और मारने की अपेक्षा 
मर जाना मनुष्य के लिए अधिक श्रेयस्कर है। मनुष्य का आत्मोल्कर्ष 
मारने से कदापि सिद्ध नहीं होता, अपने कत्तंव्य-पथ पर मर मिटने में ही 
उसकी सच्ची सफलता हैँ । यदि महात्मा जी से कोई यह प्रश्न करे कि 
आप अपने सरक्षण में छोडी हुई एक नि सहाय अब की रक्षा किसी 
आततायी से किस प्रकार करेंगे, तो वे अपनी दृष्टि से समवत यह कहें 
कि “में उस दुराचारी को अनुतय-विनय से शान्ति-पूर्वक सम भाने का प्रयत्त 
कहेंगा, फिर यदि मेरे वचनो से उसमें आत्म-जाग्रति न हुई तो में अपने 
अहिसात्मक प्रतिरोध से उस दुप्ट का सामना करूँगा। यदि मेरी 
अहिसात्मक भावना सच्ची और सामरथ्यंवती होगी तो मे उसे अपने 
प्रेम-पूर्ण व्यवहारों से जीत लूंगरा। यदि नहीं तो में उस अवक्ता और 
दुराचारी के बीच अपने शरीर और प्राणो को डालकर होम दू गा। इतना 
सब करने को मे तैयार हूँ, परन्तु अपने हाथो से उस आततायी पर प्रहार 
न करूँगा!” इस तरह के अहिसात्मक विचार उन्होने कई बार प्रकट 
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किये है। अध्यात्म-दृष्टि परे प्रतिषादित किया हुआ अत्सि का यह सिद्ार्त 
महात्मा जी की राय में ऐसा प्रिकालाबाधित नियम है कि उत्तका 
कोई अपवाद नही हा सऊकृता। उनकी ऐसी स्वतस्त्र विवचनाओं को पह- 
सुन कर लोगो की भी यही धारणा हो गई हूँ कि हिसों हर हालत में 
वर्जित हैँ और अदिसा एक त्रिकाडाबायित धामिक सिद्धान्त है। 


लेकिन जब गाजी जो के सामने सामाजिक «पवन में आनेवाली कोई 
व्यावहारिक कठिनाई उर्पात्थत हे त्ती है या प्रश्न्वारा प्रस्तुत की जाती 
हैं तो अडचन में पडक . उन्हूँ ऐसी भी सलाह देनी पडती है ।-- 

प्रिय मित्र, 

“आपकी वर्गन की हुई यह थ्ष्यति बडी झोचनोय हूँ। ले/ग अगर 
अपने मूसलमान भाइय। स ड त है तो उन्हें शारीरिक बल का प्रवग 
करके अपनी रक्षा क ते का पू । अधिका . है। ऐसा न करना काम्रस्ता 
का काम समझा जायगा। कायरता किसी भी तरह अहिंसा नही कही 
जा सकती । कायरता ता खुली हुई और समत्य हिंसा मे भी बुरे प्रकार 
की हिंसा हैं । 

[“हल्जिन सेवक ' २६ जुलाई सन्‌ १९३५] 


इसी तरह कुछ वर्षों के पहले एक वार जब अहमदाबाद के किसी 
मिल-कस्पाउच्ड में कुछ कुत्ते पागल हृकर काटने छगे थे तो 
उन्हें।ने उन जानवरों को जहर दकर मरवा डालने को सलाह दी थी। अपने 
ही आश्रम में स्वयं उन्हें एक वार मरणासन्न परन्तु जीवित वछठडें को 
इंजेक्शन देकर मरवा डालना पडा था। ऐसे दे।न, प्रसगा पर अहिसा के 
भावुक भक्त बडे उद्दविन हुए थे और महात्मा जी को वैज्ञानिक तके- 
सरणी का आधार छेफर उन सवका समाधान करना पडा था। मालूम नहीं 

उनकी विवेचना से लोगो को आन्तरिक सन्तोष हुआ या नहीं। हमें 


तो कुछ ऐसा प्रतीत होता है कि अहिसा-प्रेमियें। की दिचार-श्राग्ति कुछ 
मर गई होगी। * है 


+ 
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हपर कहने गठन मेन में प्रशातितें निन प्र को उद्ृत किया हैं, 
है पद महा मा ही शे धरती में मही (| फिर भी ऊर्ही के कबनानुसार 
परन्‍म उसमे गिघादशा वा गाराश आ गया हूँ। उप प्र की पढ़कर किसी 
चर शाप्मी ने धाप्दप प्रयद धरने हुए उससे कहा है कि आप यह 
दद्ा शर ४० हू, घट सो सापते पूर्ण-प्रतियाशित आह सा सिद्वाग्त के बिलकुल 
विद है एड हम्द पा मे धागा उमी हाल ही मे गाधी णो को उस 
भ्ेहज पस्नेगश भा शवान्ममायान करना पडा हैं। ऐसे और भी 
हुए पंसग उसके सामने सभगत जाये हू। 7में इस समय उनका 
स्मरण नहों 44 7 भी दाने उदाहरण हमारी संद्धान्तिक चर्चा के 
जिए दया से भी अभिन है । 

अर प्रत्न य/ उपस्यित हूता हूँ. हि ऐगी वौस-सी वात हैँ गिसके 
श्राप ह्गातार परट या बोस यर्पों के प्रयत्न के बाई भी मद्गात्मा जो का 
अहिंसा सिद्ान्त संध्य। की समझ में ठोड़ ठीक नही आ सके । अभी भी 
ऐम #झारों सग हूं हो अपने एं का-तिवार्ण के लिए गांधी णी से पत्र- 
ध्यवापर सो नही करते, लेवल आपस में उनके अहिसा-सम्बन्धी बिचारों 
गो टोडा-दिप्पगो, विप्रेनना रायां मौमासों बडी छगन से किया करते 
है। ऐसे तोगो की ससया पंदानित्‌ अधिए है जो बहुधा आर्क्षप और कटाक्ष 
भी करो हैं। महात्मा थी के राजननिक अनुगामियों में भी ऐसे लोगो 
की मस्या बहुत अधिक हूँ जो उनके अधिसा-सिद्धान्त के समर्थक नहीं 
है; भहे ही उस फामचलाऊ नीति फ रूप में लाचारी से स्वीकार करते 
हो। ऐंस लत्गा के सामने जब व्यावहारिक अउचने आती हे तो गाबी 
ही उसे प्पने धरीर और स्वाभिमान की रक्षा के लिए हिंसक हो जाने 
रा उप देने है। किर भी जब फमी थे अपनी दृष्टि से अहिसा की 
स्यत भर मीमासा करने हैँ तो धमाचारी मन्‌ य के मांग॑ में हिंसा के लिए 
जरा भी ग॒जादघ नहीं रस छं।इते । ले ग पहली दृष्टि फा दूसरी से मिलान 
करते है और उसके दीन के वीच विचा र-व मनरय प्रतीत होता है।' पहली 
मैतित दृष्टि है, दूसरी आध्योत्मेदृष्टिं। इन दोनों दृष्टिय। के बीच कुछ 
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ऐसी उलकत आ पडी हैँ और उसके कारण लोगो में महिसा-सम्बन्धी कुछ 
ऐसी विचार-प्रान्ति फैली हुई है कि गावी जी के लिए अभी भी इस 
वात की ज़रूरत है कि वे अपने सिद्धान्त का खुलासा और भी मविक स्पष्ट 
शब्दों में करें। हम भी कुछ ऐसा ही प्रयत्व प्रस्तुत प्रकरण में करना 
चाहते हूँ ! 
मानव-जीवन के दो पहलू होते हे, वैयक्तिक और सामाजिक । मनुष्य 

के व्यक्तिगत जीवन का सम्बन्ध उससे जौर परमात्मा से है। समाज 
मुभमे उसी बात की कैफियत तछूव कर सकता है कि जो कुछ मे लोगो के 
सम्बन्ध में करता हैं। अपने सार्वजनिक अथवा सामाजिक व्यवहार के लिए 
में जत-समाज के सामने जिम्मेदार हूँ। लेकिन अपने हृदय की भावनाओं 
तथावुद्धि के विचारों फे लिए और ऐसे आचरणो के लिए कि जिसका सम्बन्ध 
केवल मुझ ही से है, में लोगो के सामने नही, अपने परमात्मा केसामते जिसे - 
दार हूं। इस प्रकार मनुष्य को हमेशा दो दूष्टियो से अपना जीवन-सचालन 
करना पडता है। मनुष्य और ईदवर के वीच का सम्बन्ध अध्यात्म-दृष्टि 
से देखा जाता है और मनृष्य और मनृष्य के वीच का सम्बन्ध नैतिक दृष्टि 
से। इस पर से कोई-यह व सम के कि इस दोनो दृष्टियो में कोई महत्त्वपूर्ण 
ओर संद्धान्तिक वैमनस्य है। नीति-घर्म की बुनियाद अध्यात्म-दृष्टि पर 
ही डाली गई है। छेकिन फिर भी ग्यवहार में दोनो के दीच अन्तर पड़ 
जाता है। ऐसा अन्तर क्यो और किस तरह पड जाता है इसकी चर्चा हम 
आगे चल कर करेंगे। अभी -अहिसा-सिद्धान्त को हम अध्यात्म-दृष्टि 

से देखना चाहते है। 

सबसे पहले हमें यह समझ लेन। चाहिए कि हिसा-कर्म दैत का व्यापार 

हैं। उसके लिए मारनेवाला, मरतेवाल्ा और मारने की किया--इन तौन 

उपादानों की आवश्यकता होती है। मरनेवाले और मारनेवाले के बीच 

व्यक्तित्व-मेद का होता अबवा माना जाता हिंसा के लिए विहकुछ अनिवार्य 

है। जिसे हम अपने से भिन्न एक अनिष्टकारी वस्तु समभते है उसका 

नाश कर डालते हैं। उसो भ्रकार जिसे हम अपना सहारक छत्रु समझते है, 
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उसे हर तरह से मिटा देने को अयत्तशील हो जाते हे। इस तरह दवैत 
का भाव द्वेप उत्पन्न करता है और हेष उत्पन्न होकर हैत की भावना को 
भौर भी सुदृढ बना देता है। इसी भावना की वदौछत ससार में उधल- 
पुथलू, खून-खरावी और आड-छेड, हमेशा वनी रहती है। इस हैत की 
दुनिया में हर आदमी अपने को दूसरे से भिन्न समझता है। प्रेम इस 
भेद-भाव को कम करता हैं और द्वेप उसे बढाता है। छेकिन जो भनुप्य 
प्रेम-पथ का पथ्चिक होकर अपने हृदय को द्वेष से मुक्त कर लेता है, वह 
अपने और दूसरो के वीच द्वैत-भावना को निकाल देता है। अन्त में वह 
अद्देतवादी होकर जगत्‌ में और उसके वाहर भी एक ही सत्य-ब्रह्म का 
इश्षेतर करने लगता है। अपनी अद्वैत-भावना से प्रेरित होकर बह 
सृष्टि को ईश्वरमय देखता है। सीय राममय सब जग जानी। 
करहेूँ प्रणाम जोरि जुग पानी।” यद्यपि गोस्वामी तुलसीदास को 
इस रचना में पूर्ण अद्वंत-मावना नहीं हैं, तो भी इतना सिद्ध करने 
के लिए पर्याप्त है कि जो मनुष्य ससार के प्राणियों को अपने इृ्टदेव के 
रूप में देखता हूँ,, वह किसी को किसी तरह की क्षति पहुँचा ही नहीं 
सकता। ऐसे प्रेम-पथी के लिए हिंसा एक असभव मानसिक अवस्था 
है। प्रेम में उसकी गुजाइश ही नहीं। यदि भक्त के लिए हिंसा 
असभव है तो कहना होगा वह एक पूर्ण अद्देती शानी के लिए उपहासास्पद 
कर्म है। उसकी दृष्टि में किसी प्राणी को कप्ट पहुँचाना अपने पैरो आप ही 
कुल्हाडी मारने के समान है। जो कुछ इस जगत्‌ में है सो उसकी नजर में 
शक ही तो है, कौन किसको मारे और क्यो भारे ? यदि कोई अज्ञानी 
"मनुष्य दत-मूछक द्वेप-भावना में पडकर मुझ पर आक्रमण करता है तो 
उसकी हिंसा का उत्तर अपनी हिंसा के द्वारा क्यो दू। में तो अपने ही 
ज्ञान के आवार पर आच रण करूँगा । अहिंसा का यही विशुद्ध आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण हैं। इसका अवलम्बन ओऔचित्य और: साथंकता के साथ वही 
मनुष्य कर सकता हैं, जो पूर्ण ज्ञानी है भौर जिसके आचरण का सम्बन्ध 
आक्रमगकारी और परमेश्वर के सिवाय किसी तीसरे व्यक्त से नही है। 
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बहने का अभिप्राय व द कि इस आध्यारिमित ईद हे जो ठपय मे मनुछ 
अपने सयितगत जोवन में ही कर सयता है। झसे सेमार पा सार्वजनिक 
जीयन इस अत मूक शिशु आप्याव्मिः द6हि में मघारिष नहीं हा 
सझता। इसी पररण सर्व साश रण के लि मीवि मं की यजना वी गई 
है। यह सा्वेशविकध्म अप्यम मृठ्प है मही, हे विस ठगी हया छह 
तक चह स्ययटायं और दगित हैं। 
यान रहे कि नीतिपम को +घना अध्यास्मदर्शी आयायों थे गाया री 
हु है। सत्यत्परी कटने ब्द्या या जतद॑जन रे ते हुए भी मद से बैस-असार 
की और दुसंध्य नहीं विया। इसी शा ण उस्त ने प्रोविमाद जी रम- 
दृष्टि में देसने का उपध्ध तो दिया, छेविन झा भी गंदा कि आपरमधकारी 
की ह्सा का उत्तर प्रतित्सि के रूप में सना सवेधां नीमिन्सश्मत हैं। 
इसी कारंग उन्हे ने ल/गा के भार्तिपृयंग राने पा उपरेध हो दिया, 
पर यह भी कहां कि सामाजिक शोवन गी शान्ति क। भग॑ फरनेवाले 
आततागिया के विनाश-सापन के लिए यदि संग्राम मरना पट़े को यह भी 
मनुष्य शा धर्म हैं। इस तरह नीति पे आचार्यों ने समाजदमं गी रचना 
उसकी दंती परर्ति बलि के अनुकूल की हैँ। लग! के सामुदापिक दोय्स 
में 'में और तू' का जी सर्वेगत इंतभाव समाया हुआ हैं और जिन भावना 
के आयार पर हो यह ससार चलायमान है, उसकी अवहैतसा कोई कर ही 
कैसे सकता है ? इसी कारण उन्हे ने अध्यात्म-सम्मत बैयविसक अहिसा< 
धर्म को ल/ग। के सार्वजनिक जोवन के लिए अं यवहाय और अनुचित भी 
माना। नीति-धर्म ही समाज-धर्म माना गया। इस धर्म का ल्थ्य सावंजनिक 
हित हूं और उसके आवार-तम प्रेम और स्याय हे। में शमदत और * 
देवदत्त दं.ना का प्रेमी हूँ। ऐसी हालत में उन दंजनो के मध्य यदि स्वार्थ- 
विरोध उत्पन्न हू , ती में किसी का भी पक्षपात नहीं कर सकता, उन 
दोनो के बीच मुझे न्याय के अनुसार ही निर्गय करना पड़ेगा) अतएच 
न्याय का निदान प्रेम-मूलक होता है और उसका परिणाम दड है । अपराधी 
को दड देने में हिसा अंनिवायं है। इस तरह पाठक देखेंगे कि नौतियर्म मे 
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आवश्यक और उचित हिसा सर्वथा समर्थित है। 'मद्रासमेल' में प्रकाशित 
जिस पत्र को हमने उद्दत किया है, उसमे महात्मा जी ते आन्भ्र-देश के 
काग्रेस-कार्यकर्ता को इसी नीति-वर्म का ही उपदेश दिया है। लेकिन 
वे इस वध्यवहारं/चित नैतिक धर्म का उपदेश हमेशा नही देते, प्रसग 
आते पर व्यावहारिक अडचनों से परारत हें।कर ही उन्हें ऐसा कहना 
पडता हैं। अक्सर तो वे विशुद्ध अध्यात्म-दृष्टि से ही लगा को अहिंसा 
का उपरेश दिया करते है। इसी कारण उसके विचारो में सव-सावारण 
को विपमता दिखाई देती है और भ्रम फैलता है। 

महात्मा जी के विचार या तो बडे रपष्ट होते है। उनकी भाषा 
भी परिमाजित और साफ-पुघरी रहती है। लेकिन एक मीमासक की 
हँसियत से अत्यन्त नम्नतापूर्वक इतना कह देना हम आवश्यक समभते हैं 
कि उतके अधहिसा-सम्बन्धी लेखों में विचार-आम्ति की काफी, गुजाइश 
रहा करती है। इसी कारण लोग उन्हें मनेक तरह के प्रदना से हैरात 
करते है और उन्हें उसी विषय पर बार वार कई तरह से लगा का 
समावान करना पडता है! दूर जाने की ज़रूरत नही, मंगरेज़ प्रश्नकर्त्ता 
का गाजी जी ने जो उत्तर दिया है वह २६जुलाई, सन्‌ १९३५ के 'हरिजन- 
सेवक' में प्रकाशित है। इस लेख का भीरष॑क है अहिसा का अर्थ” । यद्यपि 
महात्मा थी ने उसे अपने अदिसा-सम्वस्धी विचार, के रपप्टीकरण के लिए 
ही लिखा है, तथापि पाठक देखेंगे कि उसमे भी कई वाक्य ऐसे है कि 
जिनसे पंढनेवाले के मन से भ्रम दूर हं,ने के वजाय और भी वद्धमूले 
हो जाता है। यहाँ पर उस लेख के कुछ अवत्तरण देकर .हम अपना 
आश्मय प्रकट करना चाहते हैं! गावी'जी लिखते है,-- 
, “जो आदमी मरने से डरता है और जिसमें सामना करने की 
ताकत नही हूँ, उप्ते अदह्वसा का पाठ नहीं पढाया जा सकता।”' 

जन-समाज में दो तरह के आदमी 'हुते है । एक तो वे है जो मरने 
से डरते हं--हर॑' हालत में डरते' हे; कया खाद पर! पडें-पढे; क्या 
रेण-भूमि में एक वीरः सिपाही की तरह । मृत्यु से मय खानेंकाऊ़े ऐसे 
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सोगो की सस्या ससार में नरदे प्रतिशत पाई णाती है। हहीं ही 
बावश्यगता नहीं कि ऐसे सोग आत्सा में लोगो कोस हुर हूँ । महाक्ता 
जी के मतानुसार ये अहिसा सियासत ने संधा अनपिरारी हूँ। म्नव 
जो फी सदी दस आदमी रा गये, उसमें मे नौ आदमी ऐसे निनर्सेगे 
जौ मरना तो नहीं चाहो और गिरे अपनी मान प्यारी तो है, टेगित 
लिन्हें स्वाभिमान अधिक प्यारा है। ऐसे सोगा हि सामने जब दी ह्टी 
मार्गे रह जाते है--या नो ये बगादत भोयन स्थोगरत फरे या स्थानि- 
मान के साथ मर जावें--सतो दे अपमानित उीवन की अपेक्षा स्माभिमारी 
मृत्यु अधिक पसन्द करते है । इन थोड़े में लोगो के मम्पन्ध भें ऐसा 
नही कहा जा सकता कि वे कायर हूँ और मसले में डरते है। परत 
व्यय की मृत्यु उन्हें भी पसन्द नहीं। ग्रदि उन दिए स्य्म ही मरने 
की नौवत आई, तो वे भयन्पान में जार भाग जायेंगे । यदि पास की 
दीवार गिरनेवाती हो तो उसके नशदीर आसन मारता बैठनेवाठे 
को हम बहादुर या मर्द गही पहेंगे, यह मनृष्य पागल या मूंसे ही 
कहलायगा। जिम मृत्यु मे कोई नेतिक छान नहीं होता, उससे दस्ता 
थीरो के लिए भी विल्कुल स्वाभाविक और उचित भी है। उचित हसे 
इसलिए कहते हैँ कि ऐसी मृत्यु का आल्गिन फरना आत्महत्या के 
अतिरिक्त कुछ भी नही है। 

इस तरह पाठक देखेंगे कि फी सदी निम्नानवे आदमी मरने से शिसी 
न किसी कारण से डरते ही है। जो नब्दे सैकडा आदमी मृत्युभातर से 
डरते हँं---फिर चाहे वह किसी रुप में, किसी भी कारण और किंयो 
भी प्रसय पर आवे--वे तो महात्मा जी की तम्मति में अ्िसा-पर्म 
के अधिकारी हो ही नहीं सकते । हम भी ऐसा ही सोचते हूँ । लेकिन 
अब प्रश्न है, उन नौ फी सदी आदमियों का जो मृत्यु से डरते तो 
नहीं, पर दीवार से दवकर व्यर्थ मरना नही चाहते याते ऐसी मृत्यु से 
जो डरते भी है) क्‍या ऐसे लोग अहिसा धर्म के अधिकारी हो सकते 
है ? ध्यान रहे कि जो आदमी गिरनेंदाली दीवार के सामने मरने के 
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लिए तनकर खडा हो जाता है उसमे, और जो अपने ऊपर टूट पडने- 
वाले हथियारवन्द आक्रमणकारी के सामने निहत्या छाती अडाकर 
खडा हो जाता है, उसमे वस्तुत कोई भेद नहीं है। दोनों एक समान 
मूर्ख है। 

इसी सिलसिले में हम ज़रा यह भी विचार कर लें कि 'मृत्यु से डरना' 
किसे कहते है और ऐसी निर्भयता में कौस-सा नैतिक गुण है। हम 
गावी जी के ही समान एक ऐसे आदमी का उदाहरण लेते हे जो जीवन 
ओर मरण के रहस्य को समझता है और जो यह भी समभता है कि 
यह शरीर आत्म-विकास का साधन है। 'शरौरमाद्य खलु धर्मंसाधनम्‌ ।' 
ऐसे ज्ञानी मनृष्य की दृष्टि में भी सशक्त और स्वस्थ शरीर पर्म-पालन 
का अच्छा सावन होने के कारण प्रियंकेर होगा, इसमे कुछ भी सन्देह 
नही हो सकता | ऐसे शरीर को व्यर्थ ही छोड देवा अथवा भय-स्थल में 
ले जाना एक जानी भी पसन्द न करेगा। कहने का अभिम्राय यह कि 
उस्ते भी ऐसी मृत्यु को आलिगन करने की अनिच्छा रहेगी। ऐसी 
व्यर्थ की मृत्यु को परिस्थिति-विशेष में आती हुई देखकर यदि वह उस 
स्थान का परित्याग कर दे तो हम समभते है कि उस ज्ञानवान्‌ मनुष्य 
के मत्ये कायरता का दोष नहीं मढा जा सकता। वध्यथे की मौत्त से 
पिण्ड छूडाने की इच्छा रखनेवाला ज्ञानी सन्देह-स्थल से चाहे धीरे-धीरे 
चला आवे या अवकाश कम रहने के कारण जल्दी जल्दी चला भावे-- 
भाग आवे--एक ही वात होगी । चाह की तेज़ी-मन्दी से उसकी नैतिकता 
में कोई अन्तर नहीं पड सकता। क्या ऐसे आदमी के सम्बन्ध में हम यह 
नही कह सकते कि वह व्यथे की मृत्यु से डरता है” जिसे हम भय 
कहते है वह क्या अनिच्छामूलक नहीं होता? जो, पदार्य हमारे लिए 
अनिष्ट है, उससे किसी न किसी अञझ में भय तो रहता ही है । 

ऐसे ज्ञानी के सम्बन्ध में एक बात का स्पष्टीकरण कर देना आवश्यक 
है। शरीर को जो आदमी कत्तंव्य-पालन का साधन समभता हैं उसकी 
दृष्ठि में यह जीवब प्यारा तो होगा, पर उसकी नज़रों में प्राणो से 
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करत्तप अपेल्लाफृत अधिक प्यारा प्रतीत हाथा। प्सलि! वर्लस्य री 
बेदी पर बह अपने प्यारे प्राणो की भी आदुति दे टालेगा। वह 
ऐसा इसलिए नही करेगा कि जीवन उसे प्यार नहीं, लेबिन इसलिए 
कि उसे कर्तव्य अधिक प्यारा है। मृत्यु का आलियन बह सह मरेगा, 
देकिन इसलिए नही कि बह मृत्यु से नहीं उस्ता, छेविन उसलिए कि 
वह करत य-भ्रप्ट होने के दुष्परिणामों से अधिक डस्ता हैं। यदि ऐसे 
सात्म-समपग-शील आदमी के सामने से कर्त्त य का प्रब्न सहसा उन 
हिया जाज़े तो उसके लिए मृत्यु-मुपत मे भाग निकलना सर्वेधां उचित 
हो सकता हैँ, वयाकि जिस मृत्यु पर धर्म की दांव न लगी हू, उसके 
आहलियन में मज्ञा ही बया रह गया, उसमें नैतिकता ही वया रह गई। 
ऐसी मृत्यु एक ज्ञानी के लिए भी अनिष्ठित और भयावह दुर्घटना 
हो सकती हैं। कहने का साराश यह हैँ कि 'मरने में ने डरना' 
स्वयम्‌ कोई नैतिक गृण नही है। परिस्थिति विशेष में ही, जहाँ कर्ते म- 
पालन का प्रश्ल हो, वह ऐसा सर्प घारण कर सकता हूँ। व्यर्थ की मृत्यु 
से डरना, सर्वेथा स्वामाविक और उचित भी है। एक ज्ानवानू मनृष्य 
के झिए तो उसका औषछित्य और भी बढ जाता है, क्य,/कि वह 
जीवन का मूल्य समभता हे । 
चहुत्त सम्भव हैँ गाधी जी के उदृत बावय में 'जो आदमी' के पहले 
या बाद कर्ततव्य-पालन में शब्द प्रच्छन्त है और पूरा वाक्य है 'जो जादमी 
करते य-पालन में मरने से डरता है'। यदि ऐसा भी है तो भी कर्त्तःय- 
सम्बन्धी प्रइनन के अभाव में मरने से डरनेवाला आदमी निन्‍्दनीय 
अही ठहर सकता । वह उनकी दृष्टि में अहिसा का अधिकारी हो सकता है 
महात्मा जी के उपयुक्त वाक्य को चाहे जैसा पढिए, इतना निष्कर्प तो 
निकलता ही है कि मृत्यु से हर हालत में न डरना कोई माननीय सिद्धान्त 
नही हो सकता ! मृत्यु की परवाह उसी वक्‍त नही होनी चाहिए, जिस वक्‍त 
कत्तैग्य का प्रइव सामने हो। शेष प्रसगो पर मृत्यु वाउनीय नही हो सकती। 
ऐसी मृत्यु की इच्छा करनेवाला चाहे जो कुछ हो, लेकित एक समभे- 
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दार मनुः्य नहीं हो सकता, क्याकि वहू आत्म-रक्षा के समान महान्‌ 
मानव-बर्म की अवहलना करता है। 

कोई भी धर्मात्मा इस वात को अध्वीक्ार नहीं कर सकता कि 
आत्म-रक्षा प्रागि-मात्र का धर्म है। उण्णता आते का धर्म है--इस 
स्वमावन्द्योत्क अथे मे तो वह धर्म है ही पर--मनुथ्य को करना 
चाहिए, इस कर्तेव्य-्यूचक अर्थ में भी वह धर्म है। भात्म-रक्षा ही 
एक ऐसा धमं हूँ जिसका समर्थन प्राणिया की स्वाभाविक प्रकृति भी 
करती है | ये। तो सावारण मनृप्य का स्वार्यी स्वभाव अनेक पुण्य 
कार्यों में विध्न पहुँचाता है! परन्तु आत्म-रक्षा ही एक ऐसा कर्त्तन्य कम 
हैं जिसका सहायक प्राणि-स्वभाव भी होता है। यह आत्म-रक्षा-धर्म 
के महत्व का सूचक हैं । इस धर्म का महत्त्व इसलिए बढा-चढा 
हैं कि उसी के आयार पर ही हमारे सारे घामिक जीवन का दारोमदार 
हैं। जन-समाज में अपना कर्तेंव्य-यालन करते हुए हम जीवित रहें, 
इसी लिए हमें हमेशा अपने शरीर और मन को सन्देह-स्थलों से अथवा 
हानिकारक आचरणो से सुरक्षित रखना चाहिए। आत्म-रक्षा सब 
धर्मों का मूलाबार है। इसी लिए मनुप्य का वह पहला धर्म हैं। जो 
इस धर्म के पालन में भूल करता है, उससे अन्यान्य कत्तंव्यों का पालन 
हो ही नही सकता | जो श्रागी इस मौलिक धर्म पर आधात करता हैं, 
वह जन-समाज का बड़े से वडा अपराधी हैं। जिस तरह हम व्यर्थ ही 
दूसरे पर आघात करके उसके आत्म-रक्षा-धर्म पर आकमण करते हें, 
उसी प्रकार आत्म-हत्या करके भी हम अपने आत्म-रक्षा-धर्म के 
उल्लघनकारी हो जाते हैं। अतएवं जिस प्रकार दूसरे का अनावश्यक 
वध करना जीव-हिसा है, उसी प्रकार अपने प्रागो को व्यथे ही मृत्यु- 
मुख में डालना या और किसी तरह ,आत्म-हृत्या कर लेना भी जीव- 
हिसा है प्राण मेरे है, इसलिए में हिंसा के दोष से मुक्त नही हो सकता । 

ध्यान रहे कि अपनी रक्षा का यह धर्मानुमोदित अधिकार जन- 
समाज में सभी आदमियों को एक समान प्राप्त है । यदि आत्मरक्षा का 
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पूरा मतलब छे, तो इसमें शरीर, सम्पत्ति और स्वाभिमाद-श 
तीनो चीज़ो रा समावेश हो जाता है; क्योकि मनुष्योबित जीवन के 
लिए इन तीनो की आवश्यकता अनिवार्य है। मदि कोई आततागी 
इत तीनो में से किसी एक पर भी आकमण करे, तो मेरा धर्म हैकि 
में भारीरिक तथा मानसिक वल-्प्रयोग के द्वारा उसकी रक्षा कहें। 
अपने सद्व्यवहार तथा प्रेम से विरोधी को अपने व में लाना या शार्ति- 
पूर्वक समभौते की बात करना, अथवा दो राष्ट्रों के वीच सन्वि की 
चर्चा चलाता, ये मानसिक शक्ति-प्योग के उदाहरण है। इन प्रयोगों 
का अवलम्बन शूर और सज्जन छोग पहले किया करते हैं। वंयाकि 
यदि इन उपाया से सफछृता मिरू गई तो दोना पक्षो की बात्म-रक्षा 
सब जाती है। यदि भावसिक प्रयोग विफल हो गये, तो शारीरिक 
बरु-अयोग की वारी आती है और वही घर्मे शेष रह जाता है। ऐसी 
हालत्त मे यदि हम आमने-सामने खडे हुए आक्रमणकारी और आकान्त 
दोवो व्यक्तियों के परस्परविरोधी पक्षो का जब-समाज की सामुदायिक 
दृष्टि से निलुपण करें तो यह प्रइव उपस्थित होगा कि दोनो में से किस 
व्यवित की उपस्थिति समाज के लिए लाभदायक है और किसका अस्तित्व 
अविष्टकर है। जन-समाज का निर्णय होगा कि जो भनृष्य अपना 
जीवन शान्तिशूवेंक सामाजिक मर्यादा का पालन करते हुए विताता है 
ओर जो स्वत्व-रक्षा में दक्ष है, वही योग्य नागरिक और समय है। 

परल्तु जो दूसरे के सामाजिक और नैसगिक अधिकारों पर आक्रमण 
करता हूं वह समाज का श्र है; उसका अस्तित्व समाज के लिए चलता- 
फिरता सगीव सन्देह-स्यल है और इसी कारण वह अधिक भयकर है। 

जो भय स्थावर है उससे वचना बहुत आन है। परल्तु भो ख़तरा 
चेतन, चछायमान बोर चालक है, उससे बचना बहुत कठिन है। इसी कारण 

जन-समाज का यह स्व-स्थीकृत आदेश है कि जात्म-रक्षा-धर्म के पालने 

में ऐसे अत्याचारी का नाश कर देना सर्दया उचित है। जत-समाज नहीं 

चाहता कि ऐसा मनुष्य बत्याचार करता हुआ उन्मत्त हाथी के समाव फिय 
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करे। अतएव स्वत्व-रक्षा के प्रयत्न में आक्रमणकारी का वध कर डालना 
सर्वथा नीतिसम्मत है, लोकमत से अनुमोदित है, कानून के मुताबिक 
जायज है और बूरोचित मनुप्योचित धर्म भी है। आततायी के सामने 
चितयावनत होकर सिर भुका देना और इस तरह समाज की इच्छा; 
कानून की मशा और मनुष्य-धर्म की अवहेलना करना न तो शूरोचित कार्य 
है, न उत्ते हम किसी तरह धर्म का रूप ही दे सकते हैँ। वह आत्म-हत्या 
है, गिरती हुई दीवार से दव कर जात-वूक्रकर मर जाना है। स्वार्थ 
मूलक आवेश में अथा होकर जो मनृध्य दूसरों पर आक्रमण करता है, वह 
एक हिंसक पशु से किस अर्थ में वेहतर है ? क्या अपने ऊपर आक्रमण करने - 
वाले पशु के सामने केवल मरने के लिए ही तैयार होकर खडे हो जाना 
और वल-प्रयोग-पूर्वक आत्म-रक्षा के लिए प्रयत्नवान्‌ न होना किसी भी 
घ॒र्मज्ञ मनृप्य को शोभा दे सकता है ? सामना करने की ताकत किसे 
कहते है? केवल मरने की तैयारी से ही हिसक हात्रु का सामना नही किया 
जा सकता | सामना करने मे पूर्ण सामर्थ्यंवान्‌ तो वही हो सकता है जिसने 
मारने और मरने दोनो की तैयारी कर ली हो। आक्रमणकारी श्षत्रु को 
यदि मारता पाप है तो उसके चरणो में व्यर्थ ही अपने प्राणो की' बलि 
चढा देना और इस तरेह आत्म-हत्या के हारा अपने निर्दोष पक्ष के प्रति 
अन्याय करना उसेसे भी वढकर अधघर्म है। हाँ, इतना हम मान सकते है 
कि जो मनुष्य कमजोर हूँ कौर जो आक्रमणकारी पर सफलतापूर्वक 
आघात नही कर सकता और जिसके बचने का कोई उपांय भी नही, 
उसके लिए निर्मयतां के साथ मर जाने के सिवाय गत्यतर नही रहें 
जाता। ऐसी हालत में मरने से न डरना ही मनुष्य के लिए अवशिप्ट बर्मे 
रह जाता है। 

महात्मा जी फिर लिखते है -- 

“असहाय चूहे को अहिंसक नहीं कह सकते क्योकि वह तो हमेशा ही 
ब्रिल्ली के मूँह का ग्रोंस बना रहता हैं। उसमें अगर ताकते' होती तो वह 
उस हत्यारी.विलली को खूंशी से खा जाता। पर वह ती विल्ली को देखकर 

फा,३१ 


( ४८२ ) 


बिल में छिपने को भागता है। हम उसे कायर नही कहते क्योकि प्रकृति 
ने उसका स्वभाव ही ऐसा बताया है। मगर जो मनृप्य खतरा देखकर 
चूहे के ऐसा वर्ताव करता है उसे अगर कायर या नाम कहे तो ठीक ही 
हैं। उसके दिल में हिसा और द्वेष भरा हुआ है और खुद मार लाये बिता 
अगर वह बत्रु को मार सके तो उसे मारना भी चाहता है। ऐसा मनुष्य 
अहिंसा से लाखो कोस दूर है। उसे अहिसा का उपदेश देना विरकुल 
अकारथ है। वीरता का लेश भी उसके स्वभाव में नहीं होता।” 
इस लेखाश में महात्मा जी ने कई वाते ऐसी लिख दी है जो 
विचारणीय है। पहला प्रश्न तो यह है कि मर्दानगी अथवा पोरुष किसे 
कहते है ? पौरुष की व्याख्या इतनी सहज नही हैं कि जितना महात्मा 
जी समभते है। उनके कयवानुसार जो मनुष्य ख़तरा देखकर चूहे के 
समान बर्ताव करता है, वह कायर है। कायरता की यह मीमाशा 
भमोत्पादक है। जो मनृष्य शेर को देखकर अथवा उसकी आशका 
से पास के वृक्ष पर चढ जाता है वह कदाचित्‌ गाधी जी के मतातुसार 
कायर होगा। लेकिन हम ऐसा नहीं समभते । नीति-शास्त्र की सम्मति 
भी ऐसी नही है, क्योकि उसके अनुसार “तावदूभयस्य मेतव्य शवद्‌भयमना- 
गतम्‌।” जब तक खतरा सामने नही है, त्व तक उससे डरना ही चाहिए। 
लेकिन जब उससे बचने का दूसरा उपाय न रह जावे, तव उसका यथा- 
शक्ति सामना करना चाहिए। “आगत तु भय वीक्ष्य प्रतिकुर्यादयोचितम्‌/ । 
असग विशेष पर किसी मनुष्य ने पौरुष-प्दर्शन किया या कायरता का 
व्यवहार किया--इस बात का निर्णय कई बातो का खबाछ ,करके 
ही करना पडेगा। केवड इतना ही जानकर कि अमुक आदमी खतरा 
देखकर भाग गया, हम ऐसा निगेय नही कर सकते कि वह कायर है। हमे 
सबसे पहले यह सोचना पड़ेगा कि खतरा किस तरह का था। यदि 
नगर मे प्लेंग का अकोप हैं और डावटर ने घर छोड़ देने की सल्यह दी 
और सछाह मानकर थदि पडित बलीराम जी बाहर खले गये, तो हम उन्हें 
पर ने कहकर बुद्धिमान्‌ कहेंगे और थो डावटर की अवहेलता करके 
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घर ही में बने रहे और इस तरह खतरे का सामना करके प्लेग के शिकार 
हो गये, उन्हें हम साहसी न कहकर ह॒ठवर्मी या मूर्ख कहेंगे। यदि किसी 
एकाकी था निहत्ये वीर को सूचना मिली कि वह सशस्त्र 
शतन्रुओ के समुदाय से घिर चुका है तो उसके लिए उस समय शत्रुओं 
का निहृत्था सामना न करके किसी तरह लुक-छिप कर अपने दल की तैयारी 
के छिए भाग आना कायरता का काम न होगा। औरगजेव की कौद से 
मिठाई की टोकरी में दवकर निकल आना शिवाजी के लिए नामर्दी 
का काम नही था, वल्कि उनके उस व्यवहार मे ऐसी मनृप्योचित चतुराई 
थी जो इतिहात में प्रसिद्र हो चुकी है। क॑दी की हालत में शिवाजी के 
लिए पौरुष-प्रदशन की गुजाइश ही कहाँ थी। कद में सडकर मर जाना 
या औरगज़ेव की प्यासी तलवार का शिकार हो जाना उनके लिए 
निष्चित था। ऐसी विषम और प्रागान्तक परिस्थिति में अपने को 
निस्सहाय समझ कर डाल रखने में शिवाजी के लिए कौन-सी वहादुरी 
की बात होती ? बह तो उस वीर सेनानी के अदम्य और महान्‌ पौरुष 
का परिचायक है कि वह ऐसी आश्ञातीत परिस्थिति से युक्ति- 
पूर्वक बाहर निकल आया! पुरुषोचित सामर्थ्य का ऐसा विलक्षण 
उदाहरण वीरो के इतिहास में भी बहुत ढूंढने से मिलेगा। 
'पौरुष' की यदि हम त्क-सिद् 'मीमासा करें तो मालूम होगा कि 
* विवेक-शून्य कोरे साहस को ही हम मर्दानगी नहीं कह सकते । वीर को 
विवेकी भी होना चाहिए। जब उसे ऐसा प्रतीत हो कि ख़तरे की ताकत 
उसके सामर्थ्य॑ से बहुत वढ कर हैं और प्रसंग विशेष में उसका सामना 
करने से जन-समाज को नैतिक या भौतिक लाभ कुछ भी नही है तथा 
उसकी हार निश्चित हैं, तो ऐसे अवसर का सामना न करना ही 
मनृध्योचित व्यवहार होगा। खतरे की ताकत और अपनी तैयारी 
के सम्बन्ध में हमने शिवाजी का उदाहरण देकर अपना आशय प्रकट 
कर दिया है। इन दो बातो के सिवाय विवेकी वीर की तीसरी बात पर 
भी विचार करना पडता है और वह है--परिस्थिति-विशेष । इस पर 
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विचार किये बिना हम किसी मनृध्य कोन तो कायर कह सकते हैं, 
ने मर्द। हम पहले कह चुके हैं कि सभरत् झनुओं के समुदाय दा 
सामना न करके किसी एकाकी और निहत्पें वीर का युक्ति-पूर्वक निकल 
आावा सर्ववा उचित है। धस परिस्थिति में उने एंसा ही बरना त्राहिए। 
ढेकिन मान ले कि उसकी रक्षा में कई स्तियाँ त़वा बन्चे ऐमे है 
जिनको तत्काल हो भयन्‍स्थात से हटा लेना असम्भव है। ऐसी 
हालत में वह निहत्वा बोर क्या करे ? वया स्पीनवच्चो को अतहाय 
छोडकर इस विचार में वह स्वयम्‌ भाग जावे कि उसकी हार निरिचत है, 
शत्रू बहुत सरया में हूं कौर सभम्त भी हूं ? कदापि नहीं। ऐसी परित्थिति 
में उसे चाहिए कि अपनी मृत्यु निश्चित मानकर भी बह अगकनों की 
रक्षा में आत्रमगक्ात्यों का संशस्न सामना छरें। जिस मृत्यु 
में किती सिद्धान्त का प्रदन हो, वह हर हालत मे स्वीकार करने योग्य है। 
जहाँ ऐसा ज्वाल नही है, वहाँ मृत्यु-मुत्त मे भाग निकलना ही पौदप और 
बुष्िमत्ता का कार्य है। इस तरह पाठक देखेंगे कि विल्ली से चूहे का भाग 
जाना उचित हैँ और यह औषित्य इसलिए नही हैँ कि वितली से भागना 
चूहे का स्वभाव है, बरन्‌ इसलिए कि बिल्ली का सामना करने का 
प्रयलल करना चूहे के लिए मूर्जता का न्यवहार होगा। चूहे में 
विल्ली मे डरने का जो स्वभाव है वह वुद्धिमत्तामूलक है और इसी कारण 
विधाता ने इस भय को उस प्रागी के हंदम में पहले से ही स्थान दे 
दिया है। इसी नैसगिक प्रेरणा के अनुसार मनुप्य भी सिह से भयभीत 
होकर भाग जाता है। यदि हम चूहे को कायर नही कह सकते, क्योकि वह 
उसका स्वभाव है तो हम उस मनुष्य को भी नाम्द नही कह सकते जो 
शेर या प्लेग से ढरता है। स्वभाव तो दोनो के समात हूँ औरः दोनो 
असमर्थता-मूलक है। लेकिन फिर भी चूहे और मनुष्य के व्यवहारो 
में रिस्थिति-विशेष में अन्तर भी होता चाहिए, वयोकि मनुष्य एक 
विवेकी आगी है। चूहा कदाचित्‌ अपने दच्चो को दिल्ली का 
प्रास बनाकर आप भाग जायगा। परसतु ऐसा करनेवाला मनुष्य 
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कायर और स्वार्यी समझा जायगा। लेकिन फिर भी कई प्रसगो पर 
मनुष्य और चूहे के स्वमाव-प्रेरित व्यवहार दोनो एक समान हो सकते है 
और दोनो उचित हो सकते हे; जैसे घूहेका वित्ली से भाग जाना 
और मनुष्य का सिंह से भाग जाना। तात्पय यह है कि खतरे से भाग 
जाना हर हालत में कायरता का काम नहीं हो सकता। कुछ प्रसगो 
पर वह उचित हैँ और कुछ प्रसयों पर अनुचित। अहिसा-सिद्धान्त 
को हृदयद्भम करने के छिए पौरुष के इस यथार्थ स्वरूप को समझ लेना 
बहुत आवश्यक है। 

ऊपर उद्धृत किये हुए लेखाश में एक वात और भी हूँ जो विचार 
करने योग्य है। इतना तो हम समझ सकते है कि जिस मनुष्य के हृदय 
में हिसा और द्वेप भरा हुआ हूं, वह अहिंसा का अविकारी नही हो सकता। 
लेकिन भयस्थान से कौशल-पूवंक भाग निकलने के कारण ही मनुष्य अहिंसा- 
धर्म का अनधिकारी नही हो सकता। जिस कमरे में में सो रहा हैं, वहाँ 
यदि साँप धुस पडे, तो मेरे लिए दो ही उपाय रह जाते है। या तो में पास 
में रखी हुईं मेज़ पर खडा होकर उसे छाठी से या किसी बज़नदार 
चीज़ से कुचल कर मार डालू या स्वय भाग निकलकर उसे बाहर निकालने 
का प्रयत्त कं । अहिंसा-प्रेमी होने के कारण में पहले उपाय का अवलम्बन 
नही करता और द्वेप तथा हिसा-भाव को अपने हृदय में स्थात ने देकर 
कमरे से भाग निकलता हूं। ध्यान रहे कि यहाँ पर मेरा व्यवहार चूहे के 
समान ही हूँ, क्योकि में खतरे को देखकर भाग जाता हूँ । फिर भी मानना 
हांगा कि इस व्यवहार से मेरी मर्दानिेगी पर कोई भी लछाठन' नहीं छग 
सकता ओर हिंसा-भाव से मुक्त हाने के कारण में अहिसा-बर्म का अधि- 
कांरी भी हूँ। साराश यह कि भय-स्थलू से केवछ भाग निकलने के कारण 
ही मनु'य इस धर्म से वचित नहीं हो सकता और यह भी नहीं कह 
सकते कि वीरता का लेश भी उसमे नहीं है। जिसे हम वीरता कहते 
है वह मूर्खता हठवर्मी अथवा विवेक-शून्य साहस का पर्यायवाची नहीं 
हैं। उसमे युक्ति कौर कौशल के लिए भी काफी गृजाइग' रहती है 
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और प्रसंग-विशेष पर भयस्थान से भाग जावा उसे लाछित नहीं 
कर सकता। 

अपने विचारों का साराश्ष देते हुए महात्मा जी लिखते है -- 

“अहिसा सम के सकते के पहले उत्त मनृष्य को यह सीखना होगा कि 
साक्रमण करनेवाले पहाड जैंसे मनुष्य के सामने भी छाती खोलकर लडां 
हो जाना चाहिए और उसके आकरमण से अपनी रक्षा करते हुए जान,भी 
चली जाय तो कोई परवाह नहीं। इससे अन्यथा करते हे तो उसकी 
कारयता और भी दृढ़ हो जायगी और अहिंसा से वह और भी दूर 
जापडेगा ।” 

पाठक देखेंगे कि महात्मा जी ने अहिसात्मक शौर्य का जो आदशे 
रखा है उसमें शन्‌ की प्रवलता, अपनी तात्कालिक असमर्थता, परित्विति- 
विशेष तथा सैद्धान्तिक प्रश्न के भावाभाव-सम्बन्धी बातो पर विचार 
करने के लिए कोई स्थान ही नहीं है। 'पहाड जैसे मलुप्य' के 
स्थान पर यदि हम पहाड जैसा हिंसक पशु' रख दें तो दया महात्मा जो 
अपना उपर्युवत्त सिद्धास्तवाक्य बदल देंगे ” यदि नहीं, तो कहना होगा 
कि उनका अहिसात्मक णौयें कई अ्रसगो पर हठधर्मी आत्म-त्या का 
रूप घारण कर सकता है। लेकित उसके आक्रमण से अपनी रक्षा करते 
हुए! वाक्याश से यह सूचित होता है कि महात्मा जी मात्म-रक्षा की 
मनुष्योचित धर्म समझते है। ऐसा समभते तो हे पर आत्म-रक्षा फरने 
का जो ढंग वे वतलाते है चह विलकुछ सीमित, विचित्र और विफलता- 
पूर्ण है। हमारी राय में 'पहाड जैसा मनृग्य' के सामने छाती खोलकर खडे 
हो जाने में उचित अथवा अनुचित साहस का परिचय तो जरूर मिलता 
है, पर आत्मरक्षा करने का कुछ भी प्रयत्न दिखाई नही देता। आत्म- 
रक्षा करने का इच्छुक मनृप्य आक्रमणकारी का मुकाबिल्‍्ा' चाहे किसी 
भी हिसात्मक अयवा जहिसात्मक ढंग से करे, परन्तु अपनी सुरक्षित 
छाती को सोलकर शत्रु के पहले ही वार को अपने लिए प्रापात्तक ने 
बनायेगा। छाती खोलने मे अनुचित अथवा उचित साहस का प्रदर्शन ज़रूर 
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है, पर आरम-रक्षा का कुछ भी प्रयत्न नहीं। वह तो एक तरह की 
आत्महत्या ही है। बात यह है, जो मनुष्य 'पहाड जैसे! आक्रमणकारी 
का मुकाविछा गावी जी के वतलाये हुए अहिसात्मक ढंग से करता है 
और जिसके लिए शारीरिक प्रतिक्रिया वजित हैं, उसके सामने आत्म- 
रक्षा का कोई उपाय ही नही हैँ, उसके लिए मृत्यु निश्चित है। फिर 
महात्मा जी ऐसा क्यो लिखें कि “उसके आक्रमण से अपनी रक्षा करते हुए 
जान भी चली जाय तो परवाह नही ।” जान जाने की परवाह तो हमेशा 
होनी ही चाहिए, स्वभावत रहती भी है। हाँ, मनुष्य के लिए इस नियम के 
कुछ अपवाद जरूर हूँ। जहाँ किसी सिद्धान्त का प्रइव हो, वहाँ इस 
परवाह को दिल से दूर कर देना चाहिए। जहाँ ऐसा कोई सवाल न हो, 
वहाँ 'पहाड जैसे' निश्चित मृत्यु के सामने छाती खोलकर खडें होने मे 
और वह अयवा युक्ति के प्रयोग न करने में और इस प्रकार चुपचाप 
एक हिंसक पश्चु (पशुवत्‌ मनुष्य) के हाय अकारण और व्यर्थ अपने प्राणो 
को सौंप देने में अहिसा का व्यवहार ज़रूर है, पर वह मनृप्य-धर्म नही 
है। अहिसा को इस वात का दावा नहीं हो सकता कि वह हर हालत 
में धर्मसगत है। अहिसात्मक आचरण के ऐसे कई उदाहरण दिये जा सकते 

है जिन्हें शूरोचित कहना तो असम्भव ही है, साधारण मनृप्योचित कहना 
भी कठिन होगा। “बर्मस्य तत्त्व निहित गृहायाम्‌। धामिक आचरण 

का ऐसा कोई नियम नहीं, जिसके अपवाद न हो। अहिसा के सम्बन्ध 

में भी यही वात कही जा सकती हैं। 

यदि महात्मा जी ऐसा समभझते है कि आक्रमणकारी से अपनी रक्षा 

करना धर्म है तो वे इस धर्म के पालन में शारीरिक प्रतिक्रिया को क्यों 

स्थान नही देते ” क्या आत्म-रक्षा का धामिक प्रयत्त केवल इसी से 

कलुपित हो जावेगा कि उसमें आक्रमणकारी के शरीर से दो-चार 

बून्दें लहु की मेरी प्रतिक्रिया के कारण निकल जाती हे ? यदि ऐसे दन्द 

में प्राणो का भी प्रइन हो तो सूप्टि-विधाता और समाज दोनो की दृष्टि से 

किसका नादा उचित और वांछनीय हैं ? धर्म की जावाज्ञ है कि ऐसी 
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हालत में एक आततायी आपमणऊकारी का जन-समाय से उठ जाता ही 
ठीक है। उसकी अनुपस्यिति सार्वजनिक भान्ति को सहायक होगी। 
समाज को उस आदमी की आवध्यकता है जिसे आत्म-हृत्या पसन्द नहीं 
है और जो अपनी रक्षा आप फरने में सामय्यवान्‌ है, क्योंकि ऐसा आदमी 
समाज अथवा राक् के सयटकाल में सहायर हो सफला है। 

हमें यह वात अच्छी तरह समझ लेनी भाहिए कि मनुस्य के जीवन 
में केवल दो तरह के प्रथन ही बारीयारी से आया करते हैं। पहला प्रश्न 
है जावामार की रक्षा, दूसरा है सिद्धान्त-रक्षा। जहाँ आफक्रमणवारी से 
केवल शरीर बौर सम्पत्ति की रक्षा करने वा प्रग्न है, वहाँ घारीरिक 
प्रतिक्रिया सर्वधा उचित है। चहाँ तो सिद्धान्त की वात यही है 
फि दुराचारी का दुराचार न बढने पावे। जहाँ प्रागो वा प्रश्न है, वहाँ 
आक्रमणकर्त्ता अत्याचारी के प्राणों की उतनी कीमत नहीं हो सकती 
जितनी कि उस झान्तिप्रिय आक्रान्त कौ हो सकती है। जहाँ सिद्धान्त- 
रक्षा का प्रदन है, वहाँ भी णरीर-रक्षा का प्रश्न बिलकुल त्याज्य नहीं 
हो सकता। जहाँ सिद्धान्तरक्षा के लिए अपने प्राणों को होम देने के 
सिवाय काई दूसरा उपाय नही रह जाता, वहाँ घरीर-रक्षा स्वंधा त्याज्य 
है। परन्तु जहां सिद्धान्त और शरीर दोनो की रक्षा सम्भव है, वहाँ 
दोनो को बचा लेना श्रेयस्कर है। भवृध्य के प्राण इतने व्यर्थ नही 
होते कि वे आक्रमगकारी के हायो मे छाती खोलकर सौंप दिये जाये। 
न तो यह प्रागि-पर्म हूँ, न मनृष्य-यर्म, वे फ़िर यह सामाजिक और 
आध्यात्मिक धर्म भी हो सकता है। 

महात्मा जी फ़िर छिसते है -. 

“यह सही हू कि मे किसी को प्रत्याघात करने में मदद नहीं दूँगा, 
पर इस तरह की अहिसा की जोट में अगर कोई अपनी कायरता को 
डिपाता है तो में उसे यह नही करने दूगा ।” 


हमारी नञ्ज सम्मति में यह कहना बिलकुल सही नहीं है कि 
गावी जी किसी को पत्याघात करने में मदद नही देते। दूसरे वाक्य में 
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उन्होने जो कुछ लिखा है उसी से प्रकट होता हैं कि वे अहिसा की ओट 
में कायरता छिपानेवाले लोगो को ऐसा न करके प्रत्याघात करने की 
सलाह दे रहे है ! सलाह देना भी मदद देने का एक ढंग ही तो है। 
फिर महात्मा जी की सलाह ! उनका तो सकेत मात्र ही लोगो के हृदय 
में स्फूरति उत्पन्न करता है। ससार जानता है कि अपनी नेक सलाह से उन्होने 
'हिन्दुत्थानी जन-समाज को कितनी मदद पहुँचाई है। साराश यह कि 
महात्मा जी प्रत्याघात न करने की सलाह केवल उन्ही को देते हूं 
जिनके हृदय में अत्याचार सहते समय भी अत्याचारी के प्रति प्रेम सरसता 
है और द्वेप, क्रोष, आात्मनछानि तथा हिसात्मक भावों की यत्किचित्‌ छाया 
भी नही पडने पाती। शेष सभी लोगो को हिसात्मक प्रतिकार का अधि- 
कार है और वह कायरता की अपेक्षा हजार दरजे बढकर मानवोचित धर्म 
है। अब प्रदन केवछ इतना ही रह जाता है कि जन-समाज में गावी 
जी के अहिसा-सिद्धान्त के यथार्थ अधिकारी कितने रह जाते है । ज़ोगो की 
ओर जब हम आँश्व उठाकर देखते है तो आक्रमणकारी से प्यार करने- 
बाला आदमी कही नज़र नही आता। ऐसा आदमी तो सदियों में एकाव 
ही नज़र आता है। जब तक विद्वात्मा से मनृप्य तदाकार नही हो जाता, 
तब तक वह स्वामी राम के समान राँवर डियर' प्यारे चोर कहकर कैसे 
सम्बोधित करे? साराश इतना द्वी निकलता है कि ऐसा अहिसा-पर्म 
इतना कठिन होने के कारण और सदियों में दो-चार मनुष्यों में ही 
सीमित होने के कारण समाज-धर्म नही ह! सकता, कु मुमुक्षु व्यक्तियो 
का आदर्श वह भले ही बना रहे। ऐसी अहिसा नितान्त अव्यवहाय है। 
ऐसे धर्म का उपदेश जन-समाज को नही, कुछ इने-गिने अधिकारी व्यक्तियो 
को ही देना चाहिए। अन्यथा सर्वेसाधारण लोग अनधिकारी होने के 
कारण अहिसा की ओट में अपनी कायरता उठिपाने का प्रयत्न करेंगे। 
अतएव सर्दे-साधारण को अहिसा का ऐसा उपदेश पथ्यकर नही हो सकता । 
महात्मा जी का तजुर्वा कदाचित्‌ इससे भिन्न नहीं हैं। यही अनुभव इतर 
आचार्यो का भी है। इसी लिए उन्होने जन-समाज के लिए अध्यात्म-सम्मत 


( ४९० ) 


नीति-धर्म की स्वना की है बौर इस धर्म में हिसा कई प्रसगो पर सर्वेया 
उचित मानी गई है! 
महात्मा डी फिर लिखते हैँ -- 
सहार कोई मानव-घर्म नही हैं। मनुष्य अपने भाई को मार कर 
नही, वाक जहरत हो तो उसके हाय से मर जाने को तेयार रहकर 
ही स्वतन्त्रता से जीवित रहता हैं। हत्या या अन्य प्रकार की हिसा, फिर 
चाहे वह किसी भी कारण में की गई हो, मानव-जाति के विरुद्ध एक 
बपराव है। 
संहार यदि मानव-धर्म न होता तो महात्मा जी वछडे को विष देने 
में और पायल कुत्तो को मरवाने में सहायक कदापि न होते। इन उद्धी- 
हरणो से तो यही अतीत होता है कि कई प्रस॒गो पर चहार का काम 
धर्मे-संगत हो जाता है। विश्वविधाता रचना जौर सहार-इन दो विंयाओं 
के तारतम्य से सुध्टि-सचालन करता है। जो लोग उसके प्रतितिधि होकर 
समाज-शासत का काम अपने ज़िम्मे लेते हैँ उन्हें भी सामाजिक 
मर्यादा के अन्दर किसी अंझ में यही दोनो काम करने पडते है। यदि 
किसी हद तक भनुष्य के ऊपर र्वनात्मक काम करने की क्िम्मेदारी 
हो सकती हैँ तो उसी हद तक उसे सहार करने का भी अधिकार जहूर 
चाहिए। ज्वय गावी जी ने इस देश को जो रचनात्मक कार्यक्रम दिया है 
उसी के साथ साथ सहार कौ थोजना भी नत्वी हैं। उनका जसहयोग 
पल्ले दरजे का विधातक कार्य है। विदेशी वस्त्रो का वहिंप्कार भी 
एक ओर हिन्दुस्थान के लिए रचनात्मक हैं और दूसरी ओर मेंचेस्टर 
के लिए वद्य सहारक सिद्ध हुआ है। उसके कारण न जाने कितने विलायती 
मददूर बेकार हो गये है और मूल को ज्वाला से उनके वच्चो के प्राण तप 
रहे है। क्या इसे जन-सहार नहीं कह सकते ? गर्देत काटने से लहु तो जरूर 
निकलता है, परन्तु उसकी वेदना कदाचित्‌ उतनी तीद़ नही होती जितनी 
कि आधिक वहिप्कार के हारा किसी के पेट काटने से वेकार मनुष्य की 
हो सकती है। खून गिराना या मूलो मारकर चून सुलाना, दोनो वस्तुतः 
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एक ही समान हिसात्मक क्रियायें हे। फिर भी गांवी जी इसका उत्तर यह 
कहकर देते हूँ कि अपने देश के गरीब किसानो की प्राण-रक्षा के प्रयत्त में 
यदि मुझे विछायती मज़दूरों को भूखो मारना भी पडे तो में इसका 
जिम्मेदार नही हें,क्योकि हिन्दुस्थान पर लादा हुआ विलछायती वस्त्र-ध्यवसाय 
न्याय-सम्मत नही है! साराण यह कि अन्यायी की हिंसा सर्वथा धर्म-सम्मत 
है। आत्म-रक्षा के प्रयत्त में यदि आक्रमणकारी की हिंसा हो जावे तो 
उसके लिए आत्म-रक्षक उत्तरदायी नहीं मात्रा जा सकता! आइचर्य 
है कि फिर भी गाधी जी एक व्यापक और अपवाद-रहित नियम का 
रूप देकर ऐसा भी कहते हूँ कि हत्या या अत्य प्रकार की हिसा, फिर 
चाहे वह किसी भी कारण से की गई हो, मातव-जाति के विरुद्ध एक 
अपराध है।” क्षण भर के लिए हम यह मान भी लें कि द्वेप के 
कारण की गईं हिंसा प्राणि-वर्ग के विरुद्ध अपराध हैँ। हम 
यह भी मान लेते है कि अपनी रक्षा के प्रयत्न में भी किसी की हत्या 
करना पाप है। पर यदि मेँ प्रेम के आवेश मे आकर किसी की 
हिंसा कहें तो भी क्या वह अधथर्म होगा? पाठक पूछेंगे कि क्या 
हिंसा प्रेम-मूलक भी हो सकती हैं? हाँ, हो सकती है। रोगी 
बछहढे को प्रेम के वशीभूत होकर हो गावी जी ने विष दिया था और 
अपने हिंसा-कार्य का समर्थन उस समय उन्होंने यही कह कर 
किया था कि विप का इल्जेक्शव दिलाते समय मेरे हृदय में भूत- 
दया का ही भाव विद्यमान था, अतएव में उसे हिंसा-कार्य नहीं 
समभता। ऐसी हालत में यह कहना सही नहीं माना जा सकता कि 
किसी भी कारण से हिंसा की गई हो, वह अपराध ही है। क्या अपराधी 
को सजा देनेवाला न्‍्यायावीश हिंसा के पाप का भागी हो सकता हूँ ? 

यदि हो सकता हैं तो कहना होगा कि न्यायानुसार दण्ड देनेवाला 
स्वय एक बडे से वडा अपराबी है। क्या निस्सहाय अवबन्य की 
सतीत्व-रक्षा में दुराचारी का रक्तपात करनेवाला 'मानव-जाति 
के विरुद्ध अपरावी माना जा सकता है? जिन लोगो को महात्मा जी 
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कायरता की ओट में हैप का भाव ते छिपाकर प्रत्याधात करने को 
सलाह देते है, क्या वे उन्हे मानव-जाति के विरुद्ध अपयाव करने का 
आदेश दे रहे है ? 

महात्मा जी लिखते हे -- 

“अपने जान-माल को रक्षा के लिए प्रहार करने को अपेक्षा 
यह बेहतर है कि वीरता के साथ अत्याचार वर्दास्त कर लिया 
जाय और लूठ-मार होती हूँ तो होने दे। यह तो सचमुच विजय 
की पराकाप्ठा कही जायगी।” 

इस वक्‍्तथ्य में लोगो से जान-मारू की रक्षा का अधिकार छीवकर 
गावी जी ने अपने अहिसा-धर्म को बिलकुल उपहास-जनक बना 
डाहय हैँ। क्या मनुध्य को आत्म-रक्षा का नेसगिक और पधर्म-सम्मत 
अधिकार नही है ? जूट-मार होती हो तो होने देने में और अत्याचार 
वर्दाश्त कर लेने में वीरता कहाँ है और किस रुप में है? शौर्य की सृष्टि 
तो विवाता ने इसी लिए की हैं कि उसके द्वारा अत्याचार का प्रतिकार 
“किया जावे। अन्यावी का ठिकाने लगाना यदि वीरता का धर्म नहीं है तो 
फिर वह किसका कर्तंव्य होगा ? जो लोग कायरता की ओोट में हेप को 
भाव झिपाते हे, वे अपनी प्रच्छन्न औौर विफल्तापूर्ण हिंसा के लिए 
कदाचित्‌ उत्तने ज़िम्मेदार नहीं है जितने कि वे लोग हो सकते 
है जो सर्वे-साथारण लोगा की मनोवृत्ति से परिचित होते हुए भी उन्हे 
अत्याचार वर्दाश्त करने को, तथा लूट-मार होने देने का निप्फल और 
नीति-वि6द्ध उपदेश दिया करते है । ऐसे उपदेशो से जन-समाज 
में विचार-भाति का फैलना अवध्यम्भीवी है। महात्मा जी विदेशियों 

के विएद्ध अकसर यह बालेप किया करते है कि उनके द्वारा इस देश में 
अत्याचार और लूट-मार होती है। सो होने दें और उन्हें हिन्दुस्थान के 
चोग वीरता के साथ धेये-वारण-पूर्वक वर्दाज्ञ करते रहे! गायी 
जी की सारी ख़टपट आ्विर है किस लिए ? वीरता के साथ अत्याचार 
चर्दाइत नही किया जाता, उसका प्रत्िकार किया जाता है। अत्याचार 
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वर्दाइत कर लेने मे वीरता नही, विवशता रहती है । आज तक किसी 
भी धर्माचार्य ने जन-समाज का ऐसा उपदेश नहीं दिया ! 

अपने लेख में स्वयम्‌ महात्मा जी ने कुछ ऐसे भी वाक्य लिखे हे 
जिनमें हमारे अद्सा-सिद्धान्त का साराश आ जाता है। वे कहते है -- 

“किन्तु मे यह विलकुल स्पप्ट देखता हूँ कि अहिसा-विपयक यह सत्य 
दुबेल असहाय मनु या का नहीं समझाया जा सकता। उन्हें तो आत्म- 
रक्षा करने की ही वात समकानी चाहिए!” 

“जहाँ शरीर होम देने की तत्परता न हो, वहाँ आत्मरक्षा का मार्ग 
ही एक-मात्र, प्रतिष्ठित मार्ग हूं।” 

“जब तक यह शक्ति (अत्याचार वर्दाश्त करने की) नहीं आई, 
तब तक अपने गारीरिक वल से अत्याचारी का विरोध करने के लिए 
तैयार रहना चाहिए।” 

“अपनी स्त्रियों के सतीत्व की रक्षा करने के लिए तो वे ज़रूर ही 
अपने शरीर-वल का प्रयोग करेंगे । अहिसा का सिद्धान्त कमज़ोर और 
नामर्द आदमी के लिए नही है।” 

इन अवतरणों को पाठक ध्यान से पढे और देखें कि गावी जी के इन 
वाक्यों को पढनेवाले के मन पर क्या परिणाम हो सकता हैँ। जिन लोगों 
को वे दुर्वंछ और निस्सहाय सुम्रभती है उनकी सस्या जन-समाज में यदि 
अधिक नही तो नब्वे फी सदी जरूर हूँ। उनकी दृष्टि में दुर्वंछ और असहाय 
वे है जो अत्याचार सहने की और लूट-मार हने देने की ताकत नही रखते । 
धर्म-शास्त्र और जन-समाज की सम्मिलित सम्मति तो आज तक यही 
कहती आई है कि जो लोग दुर्वेछ और असहाय होते हैं, वे ही सब तरह 
के अत्याचार सह लेते है और सामर्थ्यवान्‌ आदमी उनका प्रतिकार करते 
है। जन-समाज मे दुराचारिय। की सख्या जब बढ जाती हूँ और अत्याचार- 
त्रस्त लोग। में आततायियों का सामना करने की शक्ति जब नही रह जाती, 
तब योगेश्वर कृष्ण कहते है कि में “परित्राणाय सावूर्नां विनाशाय चा 
दुप्कृताम्‌” इस पृथ्वी पर जन्म छेता हूँ। इस इलोकार्घ में ईश्वरावतार 
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के दो उद्देश्य स्पष्ट दिखाई देते हे, साथुो का परित्राथ और दुष्टी का 
विनाश। जन-समाज में रहनेवाले धर्मात्मा तथा सीचे-सादे लोग दुरा- 
चारियो के अत्याचार सह छेते हैं। यदि ऐसी सहनभीलता उनके बात्म- 
सामथ्यें तथा विजय का सूचक होती तो विष्णु भगवान्‌ को अवतार पाए 
करने की आवश्यकता ही प्रतीत नहीं होती। उद्धृत इलोकाद्ध मे परिवा- 
णाय॑ शब्द ही इस वात का द्योतक हैं कि मगवान्‌ जिन्हे त्ाद अथवा महोक्ता 
समझे हूँ, वे दुप्टो के दुराचार से तस्त और दुखी रहते है। उनकी ड् 
मानलिक दुरवस्था से मुक्त करने के लिए ही ईश्वर का अवतार होता हूं! 
यदि वे स्वयम्‌ दुप्टा का सहार करके मानसिक बात से मुक्त हो सकते तो 
इईंदवर अवतार ही क्या लेते ? साराश यह है कि दुराचारिया का वे 
करना सर्वेया उचित कार्य है! शारोरिक शक्ति, संगठन-वक्त प्रथा 
पर्याप्त चल्या के अभाव में जन-समाज की साथु-मण्डली अपने मर्ति 
'किये गये अत्याचार का विरोध सफलतापूर्वक नहीं कर सकती। अतएव 
वह सर्वेशक्तिमान्‌ परमेहवर से प्रार्थना करती हैँ कि किसी सामर्थ्यवात्‌ 
अवतारी पुरुष के द्वारा दुष्टो का विनाश हो और धर्म जाप्रतिं मे किसी 
अकार का विध्व न होने पावे । हिन्दुल के परे-ग्रन्थो में ऐसे कई प्रसगो के 
उदाहरण मिलेंगे जब कि सत-महात्माओ ने सम्मिलित रूप से विष्णु 
भगवान्‌ से इस वात की प्रार्थना की है कि वे अवतार लेकर दुष्टो का सहार 
करें। स्वयम्‌ सहार करता जबवा साथनो के अमाव में ईश्वर से सहार 
करने के लिए प्रार्थना करना वस्तुत एक ही वात है। जो मलुध्य दुष्दो 
के विनाश के लिए प्रार्थना करता है, उसके हृदय में दुराचारियों के 
अति हिंसा तथा कोब के भावा का होना प्रत्यक्ष ही है। फिर भी ऐसे लोगो 
को कृष्ण भगवान्‌ रावु-महात्मा ही समझते हैँ और अवतार लेकर उनके 
सहायक होते बाये है। परन्तु गावी जी की दृष्टि में दुष्टो का विनात् करने 
वाठ़े अथवा साथनो के अभाव में उनके विनाश के लिए प्रार्थना करने- 
वाले दोनो तरह के लोग छायर और वामर्द होते है क्योकि विनाश 
के विचार में हित्ता और देष का भाव तो रहता ही है। जो हो, इतनी वात 
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तो बिलकुछ निश्चित ही हुँ कि ससार मे दुराचारी से प्रेम करनेवाले तथा 
अत्याचार को बिना ह्ेप, दुख तथा प्रतिकार-भावना के सहनेवाले 
लोग होते ही नही। बडे से बडे सत, महात्मा तथा आचारये और अवतारी 
पुरुष भी अत्याचार का प्रतिकार करते अथवा कराते आये है। मर्यादा- 
पुरुषोत्तम रामचन्द्र जी ने स्वयम्‌ सीता-हरण का बदला धनुप की प्रत्यचा 
तान कर ही लिया था। पाडव। के अधिकार छिन जाने पर स्वयम्‌ योगेश्वर 
कृष्ण ने अर्थुन को कौरव! से छाई छेडने की सछाह दी थी और स्वयम्‌ 
सारयी बनकर उन्हे धर्म-क्षेत्र कुझक्षेत्र में शत्रुओं के रक्तपात करने में 
सहायता पहुँचाई थी। 
महात्मा जी इस वात को अच्छी तरह जानते हैँ कि ससार में ऐसे ही 
लोगो की सस्या अधिक से अधिक है जो दुराचारी से प्रेम नही कर सकते । 
फिर वे अपने अहिसा-सिद्धान्त को दर किनार रख कर आत्मरक्षा का 
उपदेश लोगो को क्या नही देते फिरते ? यह जानते हुए कि लोगो में शरीर 
होम देने की तत्परता नही है और अत्याचार वर्दाश्त कर लेनेवाली विचित्र 
चीरता लोगो की समभ में नही आ सकती, वे हमेशा समामचों से तथा 
अपने पत्रों के द्वारा लोगो को निरपवाद अहिसाथर्म का ही उपदेश दिया 
करते है। आत्मरक्षा की वात तो वे कमी कमी अडचन में फेसकर ही किया 
करते हे । जब उन्हें किसी प्रसग पर यह प्रतीत होता है कि मेरी अहिसा- 
सम्बन्धी शिक्षा लोगो को सहायक नही हो सकती अथवा उसकी निष्फलता 
के कारण जन-समाज में प्रतिक्रियात्मक' भावना प्रवल होने की सभावना 
हैं, तमी वे छाचार होकर कहा करते है कि अच्छा यदि तुम चुपचाप मर 
नही सकते, अत्याचार वर्दाइत नहीं कर सकते, लूटमार होती हो 
तो होने नहीं दे सकते, यदि तुम इतने दुबंछ और असहाय हो, यदि 
तुममें इतनी वीरता नही, यदि तुम इतने कायर और नामर्द हो, तो तुम्हारे 
लिए आत्मरक्षा का मार्ग खुला हुआ है ! गावी जी लिखते है कि जहाँ 
अरीर होम देने का नैतिक सामरथ्यं नही है, वहाँ आत्मरक्षा को एकमात्र 
अतिप्ठित मार्ग रह जाता है। लेकिन जो मनुप्य उनकी नैतिक भावना से 
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इस वाक्य को पटेगा उसे 'प्रतिप्ठित! विशेषय विशेष प्रनिष्ठान्यूचर 
नही मालूम होगा। 
जहाँ तक हम महात्मा जो का आद्यय सम पाये है, हमारी धारणा 
है लि वे मानवी आचरण के तीन श्रेगी-विभाग कसते है, अत्वसात्मक 
सहनभीर्ता, हिसात्मक प्रतिकार क्षौर कायरता। उनको दृष्टि में 
ऊँषे मे ऊँचा घूरवीर वह होता है जो दूसरे पर ह्वाव मं उठाकर उनके हाय 
से स्वयम्‌ मर जाता है। अहिसा का यह मार्ग उनमे है। कायरता वा 
निद्ृप्ठ मार्ग वह हैं जिस पर आत्ट होनेवाला मनुष्य खतरे को देखकर 
भाग जाना हूँ। अब रहा प्रतिवार-मार्य, झिस पर चलनेवाला जादमी 
दुराचार का प्रतिरव शरीर-वल से कन्ता हैं! महात्मा जी को उत्तम 
मार्ग नहिसा सवमे अधिक पसन्द है। हिसात्मक प्तिकार उन्हें नापसन्द 
हैं। फिर भी यह मार्ग उन्हे कायरता से बेहतर मालूम होता है। उतके 
मतानुसार मनृस्य क्। कायर तो कसी हाल्त में भी नही होना चाहिए। 
कायरता से टिलात्मक्त प्रतिकार ही अच्छा। 
साथी जी के इस चर्ग-पिभाग को हम किसी बश्च में स्वीकार कर 

सकते हे। पर तीनो के गुण, धर्म, स्वभाव के अनुसार हम उन्हें निश्चित 
स्थान देना भी उचित समझे है। वत्याचारी के हाथ प्रेमपूर्वक मर जानें- 
वाले को यदि हम देवता या महात्मा कहें नो खतरा देखकर भाग जानेवाले 
कायर बादमी को हम नामर्द कहंगे। ऐसी हालत में साहसपूर्वक हिलात्मद 
प्रतिकार करनेवाले को हमें वीर मनुप्य ही कहदा पठेगा। इसी मनु योचित, 
नोतिशास्त्र-सम्मत और क़ानूनन जायज घर्में का उपदेश जन-समाज को 
देना चाहिए। इसके विपरीत यदि कोई वात कही जावे तो उससे 
लोगा को कोई छाम तो हागा ही नही, प्रत्युत हानि होने की सभावना 
है, हुई भी है। हजारा जादमी बाज हिन्दुस्थान में वाहरी जहिता की 
भोट में बान्तरिक हित्ला का भाव हिपाये बैठे है। राल्यो हिन्दुत्थानी 
जत्याचारी के प्रति द्वेष तथा हिसा के भाव घारण करते हुए भी वाहर से 
अहिसा का आडम्बर रचने के जभ्याती हो रहे है और समझे है कि 


( ४९७ ) 


वे महात्मा जी के पके अनुयायी और छोटे-मोटे महात्मा भी हैँ। यह 
सार्वजनिक विचारभ्राति, सदाचार-हीनता, और बाहरी अहिसा की ओोट 
में छिपी हुई मानसिक कायरता हमारे राष्ट्र-निर्माण के मार्ग में - बडी 
खतरनाक अवस्था हैं। ऐसे लोग महात्मा तो हो ही नहीं सकते, अपने 
मनुप्यत्व से भी हाथ धो बेठते हे। कोरी पाशविक कायरता रह जाती 
हैं। अनुचित उपदेश का यही परिणाम हं,ता हैं! 
महात्मा जी इस सदी के सर्व-श्रेप्ठ महापुरुष माने जाते है और लोगो 
की यह धारणा निर्मुछ नहीं है। फिर भी उन्हीं के कथनानुसार यह 
प्रवट होता है कि अहिसाधर्म का पूरा पूरा पालत वे अभी तक नही कर सके 
है। वे कहते हें कि अभी सॉँप-विच्छू इत्यादिक विषैले प्राशियों से मुझे 
भय तो होता ही है । कई प्रसगो पर वे अत्याचारिय। को अपनी अहिसात्मक 
भावना से जीत नही सके है । इसका कारण भी वे यह कहकर सममाते 
हैँ कि अभी मेरी तपस्या पूरी नही हुई, और प्रेम से जीतने की अहिसात्मक 
शक्षित मुझे प्राप्त नही हुई है। अतएवं उन्हीं के कथनानूसार वे अहिंसा- 
धर्म का पूरा पूरा पालन नही कर सकते। फिर वे क्योकर ऐसा सम भते 
हैं कि ससार के जन-सावारण उस धर्म को पाकून कर सकेंगे ? इस 
धर्म का पालन तो वही कर सकता है कि जिसके हृदय में अत्याचारी से 
ज़रा भी भय न हो, ठेप भी न हो और वदला लेने की तिलमात्र भी हिसात्मक 
भावना न आवे। यदि हिंसा की यर्त्तिचित्‌ छाया भी पडी, तो अहिसा- 
धर्म दूषित हो गया। यदि गानी जी के लिए यह धर्म इतना कठिन हूँ कि 
अहनिश, उठते-बैठते, चलते-फिरते, प्रयत्नशीर रहते हुए भी वे इसका 
पूरा पालन नही कर पाये, तो जन-समाज के लिए उसे असमव, अवाक्‍्य, 
अव्यवहाये, और इसलिए अनुचित भी समझें तो इसमें कौन-सा अनौचित्य 
है। कठिनाई तो इस अहिसा-वर्म की यह हैँ कि या तो उसका पालन पूरा 
हो या विज्कुछ नही, अवूरा पालन तो हो ही नही सकता । अहिसात्मक 
भावना तो निर्मल दूध के समान है, हिसा-ठेप तथा भय का ज़रान्सा 
भी छीटा उसे खटाई के समान फाडकर विकृत बना देता है ! ऐसी नाजुक 
फा ३२ 
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परीक्षा मे स्वयम्‌ महात्मा भी भी सरे नद्ठी उतरने और ऐसा समझ्ले 
के लिए उन्ही के घत्द प्रमाण हैँ। फिर सर्वसापारण में कया आगरा की 
जा सकती हैँ और झिस उम्मीद पर गावी झी अपने अंग्रेज मित्र को 
आश्वासन देते हुए यह लिसते है ++ 

“अहिसा आचरण-दरा ही सियाई जा सकती हैं। जब उसकी झर्तित 
और क्षमता का अचूक प्रदर्शन होगा तथ् दुछ तो अपनी दुर्बलता छोड 
देंगे और बलवाना को अपने वल की निरर्थवतरा का उसी क्षण पता चल 
जायगा और वे नम्न बनकर अहिसा की सर्वोत्धप्टता स्वीकार कर तेंगे। 
सामूहिक प्रवृत्ति में भी हम इस ध्येय को प्राप्त कर सगने हूँ; मह बताते 
का मेरा नन्न प्रवत्त है। इस अंगरेज़ मित्र जैसे आलोचक से मेरी प्रार्यता 
हैँ कि वे ज़रा धंर्य रक्‍्सें।” 

ज़रा वही, वहुत-वहुत पैयें की आवश्यकता है। फिर भी सरेह ही 
है कि इतने धैयये के वाद भी वैसा अचूक प्रदर्शन हो या न हो। महात्ता 
जी समझे हैं कि वे अभी तक ऐसा प्रदर्शन नहीं कर पाये और हम 
समभीते है उनके और हमारे शेष जीवन में भी ऐसा प्रदर्शन समव न ही 
सकेगा। और फिर ऐसा “अचूक प्रदर्शन! जन-समाज की सामुदायिक 
प्रवृति में ? सर्वेधा असभव। 

महात्मा जी को बहुत दू ढने के घाद एक ही उदाहरण प्रल्भाद का मिलता 
है और वे उसकी अहिसा-भावना का आदर्श जन-समाज के सामने बार- 
वार रखा करते है। हम सत्याग्रह” वाहे प्रकरण में यह बता चुके है कि 
भौतिक उत्कर्प की इच्छा रखनेवालो के सामने निप्पेमी प्रद्लाद की 
आध्यात्मिक आदी प्रस्तुत करना ठीक नही है। हम यह भी वत्ता चुके है 
कि प्रहू छाद के सामने निर्वाघ सत्य त्था आत्तिकता का प्रइन था और यदि 
चेह भौतिक शक्ति से सम्पन्न भी होता तो हिसात्मक साथनों से अपने 
पिता हिरिण्यकश्यप को आत्तिक नहीं बचा सकता था, क्योकि ठोक-पीठ- 
कर आस्तिक बनाना समव ही नहीं। उत्ती प्रकार हिरण्यकद्यप भी 
इतना कष्ट देने पर अरह लाद को चास्तिक न बना सका | जहाँ हिंसा की 
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गुजाइश ही नही, जहाँ वह सर्वया निरथंक है, वहाँ कोई क्यो उसमे प्रवृत्त 
हो। परनल्तु यदि में अपनी चीज़ किसी दूसरे से छीनना चाहूँ तो ऐसे प्रसगो 
पर हिसा जरूर कारगर होती है भौर उचित भी है। अस्तु। यह तो हमने 
पूर्व-कथित विचारों को प्रसग-वश्ष दुहरा दिया, सिर्फ इसी लिए कि गाती 
जी दो राष्ट्रो के वीच भीतिक सधघर्ष मे ऐसा शुद्ध आध्यात्मिक और 
अनृपयुक्त उदाहरण हमेणा पेश किया करते है। अतएवं अपने पूर्व-कथित 
विचार को यहाँ फिर से दृहराकर हमने उन्ही का अनुकरण-मात्र किया है। 

लेकिन प्रस्तुत विचार-धारा के सिलसिले में हम पूछते है कि क्या 
प्रहूछाद का अहिसात्मक प्रदर्शन कुछ कम “अचूक' था। आग में डालने पर 
भी वह न मरा | पहाड से गिरा देने पर भी वह ज्य। का त्या खडा हो गया। 
हिरण्यकश्यप को इस चमत्कार से आइचय भी हुआ हृगा, भय भी हुआ 
हो तो कोई आइचये नही। पर क्या हिरण्यकश्यप अपनी हिसात्मक प्रवृत्ति 
से वाज़ आया? बाज़ तो नही आया, वर्क उसकी .हिसात्मक प्रवृत्ति 
और भी बहुत बढ गई; यहाँ तक कि स्वयम्‌ ईद्वर को यह बताना पडा कि 
ऐसे दुप्ट लोग अहिसात्मक उपायो से वाज़ नही आते। कितना खूख्वार था 
वह नरसिह का रुप ! उसी रुप नें-हिसा के पूर्णावतार ने ही-अहिसात्मक 
प्रहछद को त्राण विया। अतएवं इस कथन में हमें विशेष तथ्य दिखाई 
नही देता कि जब अहिसा का अचूक प्रदर्शन हृगा तो “बलवान! को अपने 
चल की निरथंकता का उसी क्षण पता चल जायगा ।” बलवान! को अपने 
चल की निरयंकता का पता तो उसी क्षण चलता है जब उन्हें अपने से 
अधिक सवल का सामना करना पडता हूँ। हिरण्यकश्यप को भी इसी तरह 
था चला। इतर दुरात्मा वछूवाना के भी होश इसी तरह ठिकाने पर जाते 
है। तात्पय यह कि प्रहछाद ही का उदाहरण इस वात का प्रमाण है 
कि ससार में दुप्टो की हिस्ता-वृत्ति हिसा से ही काटी जा सकती है, 
अन्यथा नही। 

गावी जी के मतानुसार शूरवीर के क्या लक्षण है सो भी सुनिए -- 
“जो ऊंचे से ऊँचा शूरवीर होता है वह दूसरा पर हाथ न उठाकर उनके 
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हाथ ते भरता है। वह किती की जान लेने या किसी को चोट पहुँचाने 
से अपने को जो दूर रखता हैं उसका यही कारण हैं कि वह यह जावता 
हैं कि चोट पहुँचाना अनुचित है।” 
हमें यह मानने में कोई आपत्ति नही हैं कि किसी को कष्ट पहुँचाना 
भनुप्य-धर्म के विरुद्ध हैं । फिर भी यह बात अपवाद-रहित मियम के रूप 
में नही कहीं जा सकती। दीवन में मनुप्य के सामने अनेक प्र्तण ऐसे 
भी जाते है कि उसे चोट पहुँचाना ही पड़ता हैं। जयत्‌ में काम करने के दो 
ही दृष्टिकोण हो सकते है; स्वार्य और पत्माव॑। स्वाये के लिए किसी 
को कष्ट पहुँचाना निन्दनीय हैं । इस नियम का केवल एक ही अपवाद हो 
सकता है और वह है आत्मरक्षा। अपनी रक्षा के लिए प्रत्याधात करने की 
सलाह तो महात्मा जो भी देते हं। इसके सिवाय पारमाधिक दृष्टि से 
कई अवसरो पर चोट पहुंचावा कत्तेंव्य-कर्म हो जाता है। चजेव हर रोज 
अपने नश्तर से लोगों को चोट पहुंचाता है। न्यायावीश किसी न कसी 
अपराती को प्रतिदित दण्ड देता ही हैं। शिक्षक तथा माता-पिता बाढको 
को उनकी वेहतरी के लिए दो-चार शब्द तुनाते ही है और कई वार उन्हें 
ताडना भी देते है। राष्ट्रनेता तथा समाजनुवारक कई वार कई तरह 
से कुछ लोगो की कप्ट पहुंचाने ही है। हमारी घारणा है कि स्वयम्‌ गांधी जी 
ने अपने जीवन में बहुत अविक सस्या में बहुत लोगो को चोट पहुँचाई 
है। सत्याग्रह तथा भद्द अवजशा करने की प्रेरणा देकर उन्होंने हजारो 
की तादाद में लोगो को जेल में सडाया हैं, सैकडो की ज्ोपडियाँ उन्हीं 
की बदौलत फूठी है और वावू गेनू के समान कई स्वय-सेवकों की 
जानें भो गई है। मेंचेस्टर के मजदूर तो गावी जी की चोट से कदाचित्‌ 
भभी भी कराहते ही हगे। छेक्तित जहाँ तक हमें मालूम है महात्मा जी 
को उपयुंक्‍्त घटनाओ ते कमी खेद नही हुआ, प्रत्युत्त प्रसन्नता ही हुई है। 
मिल के कुत्तों का और बान्मम के बछडे का उदाहरण हम पहले 
दे ही चुके है। क्या यात्री जी इन कप्टो के कर्ता होने के कारण दोषी 
सोने जा सकते है? धर्म-थास्त्र कहता है भही”। नैतिक दृष्टि से देखने- 
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चाला कोई भी समझदार आदमी इन कप्ठो के लिए गावी जी को गुनह- 
गार नहीं ठहरा सकता, क्योकि उन्हेंनने यह सारा वखेंडा पारमाथिक 
दृष्टि से प्रेरित होकर ही खडा किया हूँ। इन कप्टो के लिए वे अपराधी 
तो हो ही वही सकते, प्रत्युत प्रणसा के पात्र हें.) वाचा तथा कर्मणा किसी 
को कृप्ट देना यदि अपराध हो सकता हैं तो वह कर्त्ता की स्वार्थ-बुद्धि 
से। कायिक और वाचिक हिंसा स्वयं न तो भली है न दुरी। कर्ता 
की परमार्थ-बुद्धि ऐसी हिंसा को भली बना देती है बौर स्वारय-बुद्धि 
से प्रेरित होकर वह बुरी भी हो जाती है। किसी भी कर्म की नैतिक 
योग्यता कर्ता की वुद्धि पर ही अवलूम्वित रहती हैं। नीति-शास्त्र-हवारा 
'निर्वारित की हुई कर्म, अकर्म और विकर्म की परीक्षा के लिए यही एक- 
मात्र कसौटी है। इसे कभी न भूलना चाहिए। 
(३) ' 
इस अध्याय के पिछले दो खडो में हमने जो विचार प्रकट किये हैं, 
उनका साराश निकालना आवश्यक प्रतीत होता हैं। इसमें सन्देह नहीं 
कि महात्मा जी जन-समाज को जिस अहिसा-धर्म का उपदेश दे रहे हैं, 
वह विश्ुद्ध आध्यात्मिक दृष्टि से सबवेया निर्दोप है। मानवी सम्यता का 
वह अन्तिम वाक्य है। परन्तु अहिसा के इस चरम रूप का उपदेश घमें- 
मच पर से ससार-विरक्त, कर्म-सन्यासी मुमुक्षुओ को ही दिया जा सकता 
है और उन्ही लोगो को वह ग्राह्म भी हो सकता है। जो मन्‌प्य आत्मनिप्ठ 
होकर आत्मोपम्यदृष्टि से संसार के सारे प्राणिया में एक ही परमात्म- 
तत्त्व का अनुभव करता है और जिसके ऊपर किसी भी प्रकार का लौकिक 
उत्तरवायित्व नही है, वही अहिसा के इस विशुद्ध आध्यात्मिक रूप का 
अविकारी हो सकता हूँ। छेकिन मे-तू' का भेद माननेवाले जन-समाज 
के सर्वे-सावारण लोग उसे स्वीकार नहीं कर सकते। उनकी दृष्टि से 
भहात्मा जी की अहिसा सर्वेथा अः्यवहारय हैं। ऐसे लोग यदि इतना ही 
समझ लें कि किसी भी प्रागी को अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के लिए कप्ट 
पहुंचाना वुरा है, तो ही गनीमत है। ससार में जाज भी ऐसे लोगो की 
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सस्या अधिक से अधिक हैँ जो केवल अपने स्वार्य और स्वाद-हिप्सा 
से प्रेरित होकर लाखो मूक और निसहाय पशुओो का वध किया करते 
हैं और इतना भी नही विचारते कि जीव-सृष्टि में सभी जीवों को अपनी 
यूं मवधि तक जीवित रहने का समान अधिकार है। ऐसे स्वार्य-रत 
हिसक-वृत्ति के लोगों को अटिसा के उस चरम रूप का उपदेश देना; 
जिसके अनुसार व्यर्थ आघात पहुँचाना तो क्या, आाक्रमणकारी के व्यर्थ 
आघात को भी वरदाइत करना लाजिमी हो, एक ऐसा प्रयास है जितका 
निप्फल होना विलकुर निश्चित है, क्योंकि इस प्रयत्न में सर्व-गत 
मानव-स्वभाव की पूर्ण अवहेलना है। 

यह तो एक ऐसी दलोछ है जो वत्त॑मान मनुप्य-स्वभाव की हिंता- 
वृत्ति एवं तत्मेरित असमवंता के आवार पर दी जा सकती है। परन्तु 
ध्सके सिवाय एक दूसरी दृष्टि और हैँ जिसके अनुसार अह्सा 
का विशुद्ध आध्यात्मिक रूप अव्यवहाय होने के अतिरिक्त अनुचित 
और अनैतिक भी माना जा सकता है। आत्म-रक्षा प्रत्येक जीवधारी 
का जन्म-सिद्ध नैतिक अधिकार है। केवल अधिकार ही नहीं, अपनी 
जान और माछ की रक्षा करना नीतिशास्त्र-निर्धारित कत्तंव्य भी है। 
लोग गलतफहमी से ऐसा समझो है कि मेरे प्रागो पर मेरे 
सिवाय किसी भी दूसरे का हक नहीं है, परल्तु धर्मे-शास्‍््त्र की सम्मति 
ऐसी नहीं हे। मेरी जान मेरी भछ्ते ही हो, परन्तु उस पर जन-समाज 
का भी अविकार है । अतएवं अपनी जान का मनमाना उपयोग अथवा 
दुसपयोग करने का अनियत्रित अविकार किसी भी भनृष्य को नहीं 
हूँ। यदि ऐसा होता तो बात्म-हत्या करनेवाल्ा धर्मशास्त्र की दृष्ठि 
से पातकी और सामाजिक दृष्टि से दोषी नही ठहराया जाता। सम्य राष्ट्रो 
की दण्ड-व्यवस्था में जात्म-हत्या करने का प्रयत्न करना दण्डनीय 
अपराध माना जाता है। ऐसा अपराधी यदि न्यायाबीश के सामने यह 
कहे कि साहब, जान मेरी है, मे चाहे इसे रखू” या नप्ट कर दूं, आप इस 
मामले में दस्तंदाज़ी करनेवाले कौन होते है, तो न्यायाधीश कहैगा 
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कि तुम्हारी जान केवल तुम्हारी ही चीज नही है, उस पर स्टेट' का भी 
अपिकार है; अतएवं आत्म-हिसा कानून की रू से जुर्म, समाज की 
दृष्टि से अननिकार चेप्टा और धर्म-जास्त्र की दृष्टि से निन्‍दनीय 
पापकर्म है। इसी वात को यदि दूसरे छाब्दों में प्रकट करना चाहें तो 
कहना होगा कि आत्म-रक्षा करना स्टेट की दृष्टि से प्रत्येक नागरिक का 
जन्म-सिद्ध अधिकार और नीतिश्ञास्त्र के अनुसार प्रत्येक मनृप्य का 
प्रथम मानवोचित कत्तंव्य हैँ। तात्पर्य यह कि अपनी रक्षा करने का 
उत्तरवायित्व प्रत्येक मनुष्य को अधिकार और कत्तैव्य दोनो के रूप में 
मिला है। आत्म-रक्षा करने का प्रत्येक प्राणी को अधिकार हूँ, इसलिए 
किसी दूसरे को आधात पहुँचाना कानून की नज़र में जुर्म है। आत्म- 
रक्षा करना प्रत्येक मनुप्य का कत्तंव्य हैं, इसलिए आत्म-हृत्या करता 
नैतिक दृष्टि से अपराध है। 
जो लोग हत्या अथवा हिसा के तात्विक रूप को नहीं समभते, 
वे प्रत्यक्ष हिंसा से बचने के लिए उस्ती काम को परीक्ष रूप से किया 
करते हे। आमतौर पर देखा जाता हूँ कि वैप्णव सम्प्रदाय के लोग 
तथा अहिसा-धर्म के अन्यान्य माननेवाले खटमलो को अपने हाथो से 
नही मारते, परन्तु खटमलग्रस्त खाट को धूप में डाल देने में उन्हें कोई 
बुराई नहीं प्रतीत होती। मच्छडो और मक्खियो को हाथ से मारने में 
उन्हें अवर्म का भय होता है! परन्तु दीवारों में ऐसे चपचपे कागज 
लगा देना जिसमें वे वेचारे अज्ञानी जीव चिपक कर मर जावें, उनकी 
दुष्टि में कोई पाप-कर्म नही प्रतीत होता। १रन्‍्तु वास्तविक दृष्टि से 
किसी जीव को अपने हाथो से मारना या ऐसी परिस्थिति पैदा कर 
देना कि जिसमें वे मर जावें, दोता समान स्प से हिसा-कर्म हैं। यह 
तो हुई परहिसा की वात। आत्म-हिंसा के भी अनेक प्रकार हो सकते 
हैं। वह भी पर-हिसा के समान प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष रुप से सम्पादित 
हो सकती है। अपने गले में अपने ही हाथो से छुरी मारकर मर जाना, 
विप छेकर सो जाना, अथवा कुए में कूद कर प्राण दे देना आत्महिंसा 
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के प्रत्यक्ष रूप है। रेल की पटरी पर कुचल करमर जाने की मशा से 
पड जाना, मरते तक अन्नजल ग्रहण न करना, अयवा जहाँ पर प्रागों को 
निश्चित भय हो वहाँ, अपने जीवन की परवाह न करते हुए टिक रहता 
तथा प्रवक्त आक्रमणकारी और हिसक पशु या मनुप्य के सामने मारे 
जाने की परवाह न करते हुए छाती खोलकर खडे हो जाना-ये सब आत्म- 
हत्या के परीक्ष स्प है। आत्महिसा के इन दोनो स्पो में वस्तुत कोई 
भेद नही है। 

पहले हमने इस वात पर विचार किया कि पर-हिसा और 
आत्म-हिसा दोन। नीतिवर्म से वजित है और कानून की दृष्टि से नाजायज़ 
हैं, जुमें है। उसके वाद हमने दोव/ प्रकार को हिसाओ के प्रत्यक्ष और 
अभ्रत्यक्ष लपो का कुछ सक्षिप्त परिचय दिया । अब हमें इस वात 
पर विचार करना हैं कि इस नैतिक नियम का कोई अपवाद हैं या नहीं। 
भरदि है, त्तो बया है और अट्सिा के अपवादात्मक स्पो का निर्गेय किसकी 
दृब्ठि से होना चाहिए, मरनेवाले की दृष्टि से या मारनेवाले की दृष्टि 
से अथवा तठस्थ जन-समाज के'सर्वे-स्वीकृत मन्तव्य के अनुसार । 

यह तो हम पहले ही बतला चुके है कि नीति-धर्म के अनुसार 
अहिसा के अनेक अपवाद हाते हैं। अतएव उस विषय पर चर्चा करने 
की यहाँ पर कोई जतठरत नही है। यहाँ हमें इस वात पर विशेष 
करके विचार करना हैं कि ऐसे अपवाद ही क्या है ओर इन 
अपवादो का निर्माण किसकी दृष्टि से हुआ है। यहाँ पर केवल इतना 
ही कह देने से काम नहीं चकछ सकता कि आत्म-रक्षा करना प्रत्येक 
मनुष्य का अविकार है। प्रइन यह उठता है कि यह अधिकार किसने 
दिया और क्य। दिया। हम पहले कह चुके हैँ कि समाज के भत्येक 
सदस्य की जान एक सार्वजनिक चीज़ है। उसे व्यर्थ ही नष्ट कर देने 
का अविकार स्वय उस मनृप्य को मी नही है जिसके शरौर में बह विद्यमान 
है। सभ्य समाज की सारी व्यवस्था ययाय में अहिसा-मूछक ही रहती 
है। नोति-शास्त्र भी अहिसा को सदाचरण का एक अनिवाय आवार 
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भानता हैं। परन्तु समाज तथा नीति-शास्त्र की रचना केवल एक ही 
पनुप्य के लिए है नही, इसलिए उसकी दृष्टि हमेशा वैयक्तिक न होकर 
सामुदायिक हुआ करती हैं। यदि लोग एक दूसरे का पूर्णतया अहिसात्मक 
दृष्टि से देखने लगें, तो न तो शासन-व्यवस्था की आवश्यकता रहे, न फिर 
सीति-शास्त्र की | अट्सावर्म की अवहेलना अथवा उल्लंघन समाज के कई 
लोग कई प्रसगो पर किया करते है और ऐसा करते हुए सावजनिक शान्ति 
यर व्याधात पहुँचाते हे। यदि रामदास व्यर्थ ही गोपाल को मारने दौडे, 
तो घटना का यह आशय कदापि नहीं कि वह एक ही व्यक्ति पर 
आक्रमण कर रहा है। ऐसा दुराचरण सारे जन-समाज के हृदय में भय- 
कप उत्पन्न करता हैं। अतएव प्रत्यक्ष रुप से रामदास चाहे एक ही 
व्यक्ति पर आक्रमण करता हो, लेकिन लोगो की सार्वजनिक दृष्टि में 
वह समाज के विरुद्ध अपराधी माना जाता हैं। ऐसा मानने के लिए 
मुख्य कारण यहे हैँ कि रामदास गोपाल की हिंसा करके एक सावं- 
जनिक चीज़ पर ही आघात कर रहा हैं। किसी की चीज़ यढ़ि हम लूट लें, 
तो लुट जातेवाला उसे अपने प्रति किया गया आक्रमण ही समभतता 
है। इसी तरह लोगो की सामुदायिक धारणा भी यही कहती है कि राम- 
दास ने गोपाल की जान लेकर समाज के प्रति आक्रमण किया। एक 
व्यवित को जिस तरह अपनी रक्षा करने का अधिकार हू, उसी प्रकार समाज 
भी आत्म-रक्षा करने का अधिकारी है। इस कारण समाज भी अपनी 
रक्षा के प्रयत्न में रामदास के समान आक्रमगकारी हिसको के प्रति हिंसा 
का व्यवहार करता हैं। कतछ के मामल। में स्टेट की ओर से जो मुकदमा 
चलाया जाता हैं उसका समाजशास्त्र की दृष्टि से यही रहस्य हैं। अतएवं 
इस बात के हम अच्छी तरह समझ लें कि व्यक्तिगत हिंसा का प्रत्येक 
व्यवहार वास्तव में समाज के विरुद्ध किया गया अपराध हूँ। इसलिए 
समाज का यह आरेश है कि आक्रान्त मनुष्य न केवछ अपनी ही व्यक्तिगत 
दृष्टि से, वरन्‌ जन-समाज की दृष्टि से यह समभते हुए कि--मेरी 
जान एक सार्वजनिक चीज़ है--अपनी रक्षा करे) तात्पयं यह कि 


( ५९०६ ) 


आत्म-रक्षा करना प्रत्येक व्यक्ति के लिए एक पवित्र सामाणिक कर्तव्य 
हैं और उसकी नैतिक योग्यता अबवा औचित्य का निर्णय जन-समाज 
की सार्वजनिक दृष्टि से ही करना चाहिए। 

उपयु क्त वक्तव्य का यह अभिप्राव विलकुछ स्पप्ट है कि जो मनृप्य 
अपनी रक्षा न करते हुए बपनी जान वे माल को आक्रमणकारी 
के सामने सौंप देता है; वह भी समाज की दृष्टि मे अपरावी है, 
वक्य।कि वह एक सामाजिक कर्तव्य की ओर दुर्लक्ष करता है। ऐसा 
आदमी दूसरी तरह में आत्म-हत्या ही करता है। जब दो व्यक्तियों के 
वीच किसी एक की हिंसा होना अवश्यम्भावी हूँ तो ऐसी' स्थिति में समाज 
उसी की हिंसा पततन्द करता है जो किसी दूसरे पर व्यर्थ ही बाक्मण करता 
हैं। समाज के इस मनोनीत मन्तव्य के अनुसार आत्म-रक्षा करना 
प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य-कर्म है। 

अब यहाँ पर यह प्रद्व उपस्थित होता है कि आत्म-रक्षा कित 
प्रकार करनी चाहिए। इस सम्बन्ध में कोई भी समझदार और न्याय- 
परायण मनुष्य कहेगा कि आकरमग के स्वरुप और तरीके पर ही 
कात्म-रक्षा का ढंग निश्चित करता चाहिए। किसी को अप- 
शब्द कहना भी हिंसा का च्यवहार माना जाता है। ऐसी हालत में 
यदि कोई भनुप्य गाली के जवाब में पिलौल चला दे तो कहना होगा 
कि यह आत्म-रक्षा की मर्यादा का उत्तघन कर गया। ऐसा आदमी 
कानून की दृष्दि से अभियुक्त और लोकमत से दोषी ठहराया 
जावेगा। याली के प्रत्युतर में समभद्ार मनुष्य के लिए चुप रह जाना 
ही अच्छा माना गया है, क्याकि अपब्ब्दो को सुनकर जो मानसिक उद्ेय 
होता हैं उस्े प्रकट करने पर ऋणढे का स्वरूप अधिक उग्र हो जाता है! 
परन्तु जो मनुष्य बास्तीन चढाकर शरीर पर आक्रमण करे, अथवा छकडी 
लेकर खोपडी पर आघात करना चाहे, उसे ऐसा करने के पहले ही कछाई 
प्कंड कर जमीन पर पठाड़ देवा सर्वेधा उचित होगा। यदि जाकान्त 
भनुष्य के साथ कुछ निर्वल बादमी भी हो, तो बात्म-रक्षा का उत्तरदायित्व 
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भौर भी अधिक बढ जाता हूँ। ऐसी दशा में आाक्रमणकारी को कुछ काछ 
के लिए इतना निर्वल कर देना भी उचित हं)गा कि वह उठकर फिर 
से आघात न करने पावे। कहने का तात्पय यह हैँ कि आक्रमण के अनुपात 
में ही आत्म-रक्षार्यी आघात पहुँचावे, उससे अधिक नही। ऐसे उंदाहरणो 
के सिवाय कुछ प्रसग ऐसे भी आते है जब पहले से ही आक्रमण कर देना 
आत्मरक्षा का सबसे अच्छा तरीका माना जाता हैं। उदाहरण के लिए 
जिस समय ये पक्तियाँ छिसी जा रही है इटली का टर्राशाह मुसोलिनी 
अवीसीनिया पर व्यर्य ही आक्रमण करने की तैयारी कर रहा है। 
जिन छाब्दों में वह अपने सिपाहिया को उत्तेजित कर रहा है उनसे 
प्रतीत होता है कि साम्राज्य-लिप्सा का भूत उसके सिर पर सवार है और 
वोल भी रहा है। हज़ारों की तादाद में वह अवीसीनिया के सीमान्त 
पर अपनी फौज एकभित कर चुका हूँ। कुछ तो पूरी तैयारी न होने के 
कारण और कुछ वर्षा की कठिनाइया से वह आक्रमण [करने से रुका 
हुआ है। पर अपनी मश्ञा के सम्बन्ध में उसने कोई वात छिपाकर नहीं 
रखी है। विचारवान्‌ लोग भी ऐसा कहते हैँ कि अनुकूल असवर पाते 
ही वह अवीसीनिया पर धावा बोल देगा। ऐसी स्थिति में आकरान्त देश 
का वया कर्तव्य हैं? वह आत्मरक्षा किस तरह करे? अवीसीनिया स्वय 
इस समय युद्ध के लिए पूरा पूरा तैयार न हो, यह दूसरी बात है। 
परन्तु यदि वह सामर्थ्यवान्‌ हो तो उसे चाहिए कि आत्मरक्षा के प्रयत्न 
में वह पहले ही इटली की फौज पर आक्रमण करके उसे तहस-नहस 
कर दे। उसके लिए अपनी जान-माछ और स्वाभिमान की रक्षा का इससे 
अच्छा साधन कोई दूसरा नहीं हां सकता। परन्तु इसके लिए चाहिए 
आवश्यक सेनावल और सामथ्यं, जो सभवत अवीसीनिया के पास नहीं 
हैं। इस प्रसंग पर अवीसीनिया को इटली से किस तरह पेश आना 
चाहिए, ऐसा प्रइत यदि कोई गावी जी से करे तो मालूम नहीं कि वे 
लूटमार होती हो तो होने दे और अत्याचार वर्दाश्त कर ले' ऐसा बहिसा- 
त्मक उपदेश देने का साहस करेंगे या नही। ऐसे प्रसगो पर हिसात्मक 
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आत्मरक्षा के सिवाय कोई गत्यन्त रही नही। वही परम से परम प्राधि- 
धर्म भी है। आततायिया के सामने अध्िसात्मक भावतायें दृद्धि के 
अनोरय के समान हृदय में उत्पन्न हाकर हृदय ही में विलीन हो जाती है। 
भौतिक ससार में उनके अनुसार आचरण करना अश्क्य, असभव और 
अव्म भी हो जाता है। जन-समाज को अत्सि-पर्म का उपदेश देते 
समय ऐसे प्रसगा की ओर दुलंध्य नहीं करना चाहिए। 
गावी जी का जन्म ऐसे युग में हुआ है जो पश्चिमी आततायी य़्ष़ा 
के हिसात्मक व्यवहार। से विलकुल अस्त हैं। अपने जीवन में उन्होंने 
अनेक थुद्दो की भोपणतायें देखी है और उनसे उनके कोमह ह्दय 
को वडी ठेस पहुँ बी है। इसो कारण उनके अ्िसा-सिद्धान्त ने भी प्रति 
करियात्मक रुप (झेल्यलाणाहार) घारण कर लिया हूँ । हिंसा से 
उन्हें इतनी घृथा हा गई हैं कि किसी भो प्रसग पर किसी भी रूप 
में वे उत्ते अमल मे नही छाना चाहते, यहाँ तक कि उन्होने अपने सिद्धान्त 
को एकदम अच्यवहायं बना डाला है। परन्तु जिस देश का उद्धार-कार्य 
उन्होने अपने हाथो में लिया है, उसकी परित्यिति कुछ ऐसी विचित्र 
है कि उसके लिए उनका अहिसावर्म अध्यवहार्य होते हुए भी हिसात्मक 
अतिकार से अविक व्यवहाय है। देश के अधिकाझ नेताओं को तथा 
जन-समाज को उनका पलेदरजे का प्रतिक्रियात्मक अहिसा-सिद्धान्त 
मात्य नही है। परन्तु थे यह भी समझते है कि देश की प्रस्तुत 
परिस्थिति में ऐसा ही आचरण समव है। इस कारण हिन्दुस्तान की 
राष्ट्रीय महासभा ने गावी जी के बअदिसात्मक सावन। को वर्तमान 
नीति बधवा आपद्ध्म के सर्प में स्वीकार फर लिया है। निरपेक्ष भाव 
से विचार करनेवाढे को प्रतीत होगा कि यदि केवल देशकालोचित 
नीति के रुप मे देखी जावे, तो महात्मा जी के वत्तेमान कार्यक्रम की अहिसा- 
त्मकता सर्वदा उचित, उपादेय और दृरदशितासूचक है। जो राष्ट्र 
शरीर और भन दोनो से कमज़ोर है, जिसके पास न तो थत्त्र है न 
उपठन-चल ही है, उसके छिए मनोवरू सचय करना सबसे पहले उचित है! 
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ऐसे दुर्व राष्ट्र को अपनी मानसिकहीनता से पहले मुक्त होना 
चाहिए। जो मनसा अशकक्‍्त है, वे शस्त्रो का भी उपयोग नही कर सकते । 
अतएव हिन्दुस्थान सरीखें पराधीन और दलित देश को सबसे पहले 
अपने स्वाभिमान और स्वत्व की रक्षा में प्राणों का मोह छोडने का 
प्रयत्त करना चाहिए। मृत्यु का भय सारी मानवी कमज़ोरियों का 
मूल है। जो मनृष्य अपने प्राणों को हथेली पर लिये फिरता है और 
जो किसी सदुद्देश्य की पूर्ति में अपने शरीर को एक तिनके के समान 
त्याग देने के लिए तैयार है, वह चैलोक्य मे किसी से भी भय नही 
खाता, वह मृत्युजय है । अतएव इसमें सन्देह नही कि मरना वहुत कठिन 
है गौर मारना बहुत सरल है। जो मनुप्य आत्म-अतिप्ठा की रक्षा में 
सहर्ष मरने के लिए तैयार है, उसके लिए मारने की अलग शिक्षा देने की 
आवश्यकता नही रह जाती! हाथ उठा कर मार दना या पिस्तौल 
चला देना ऐसा काम है जिसे कमज़ोर से कमज़ोर आदमी भी कर सकता 
है। परन्तु अनिवार्य परिस्थिति में हँसते हँसते मर जाना एक देव-दुलभ 
गुण है। निहत्ये ओर लाचार हिन्दुस्थान को इस परीक्षा में उत्तीर्ण 
होता अत्यन्त आवश्यक हैं। जिस दिन वह मृत्यु-भय से मुक्त हो 
जावेगा, उस दिन बात की वात में उसकी परिस्थिति वदलू जावेगी। 
भरने का डर छूटते ही मनुप्य का मनुप्यत्व बहुत ऊँचा उठ जाता है। 
इस मानसिक उत्तकर्ष में वह स्वार्थी नही रह जाता। उसकी दृष्टि प्रघानत 

पारमाथिक अथवा सार्वजनिक हो जाती है। सार्वजनिक दृष्टि ही 
राष्ट्रीयता की जननी है। इसी कारण हमने कहा कि हिन्दुस्थानी हृदय 
से मृत्युमय के तिरीहित होते होते उसकी परिस्थिति ही कुछ और हो 
जावेगी। समवत विदेशी आक्रमणकारियों के प्रति उसे एक ककर 
फेंकने की भी आवश्यकता न पडे। इसी वस्तुस्थिति की प्रतीक्षा में 
महात्मा जी जीवित है और उसे उत्पन्न करने में वे प्राणपण से प्रयत्न- 
वान्‌ हो रहे हे । परमेश्वर से हमारी प्रार्थना है कि वह देशोार के साथ 
साथ गांधी जी के आदशें अहिसा-धर्म की भी रक्षा करे। मानवी 
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सभ्यता को ऐसा कौन स्वाभिमानी हैँ जो अहिसात्मक सावनों को 
अवहेलना की दृष्टि से देसेगा ? परन्तु ध्यान रहे कि इन विचारों से भीति- 
शास्त्र-सम्मत हिंसा के उस औषित्य पर कुछ भी व्याघात नहीं पहुँचता 
जिसका प्रतिपादन हम पिउले दो खड़ा में कर चुके हूँ। नीति-शास्त्र 
व्यवहार-शास्त्र है। दो या दो से अधिक मनुष्या के वीच किस परिस्तिति 
पर कैसा व्यवहार होना चाहिए, यही निर्वारित करना उसका विषय 
है। अतएव हिन्दुस्थान की वर्तमान अहिसात्मकता सर्वेया नैंतिए मानी 
जा सकती है, क्याकि वर्त्तमान देश, काल तया पात्र के विचारों से ऐसा ही 
आचरण अपेक्षाकृत अधिक व्यवहाय हैं। घर्मं का एकमात्र लक्ष्य भूतहित- 
भत्यन्तम्‌' सम्पादन करना है। धर्माचरण का यह उद्देश्य प्रिकालाबाधित 
है, परन्तु उसका वाहरी रुप परिम्थिति के अनुसार परिवर्तित हुआ करता 
है। स्पॉर्टन लोगो के ज़माने में कमज़ोर और निकम्मे बच्चों को हिंसके 
पशु के हवाले कर देना सर्वेथा उचित माना जाता था, क्योंकि जहाँ 
समाज के लिए खाद्य-सामग्री कम हो और जहाँ लोगो को छोटी छोटी दुक- 
डिया में घाटिया के वीच आक्रमणकारी पशुओो से हमेशा चौकत्ता और 
शस्पसन्नद्ध रहना पडे, वहाँ कमज़ोर आदमी समाज के लिए भार- 
स्प नही तो क्या हगे? ऐसे लोग समाज की वहुत-सी खाद्य-सामग्री 
तो समाप्त कर जावेंगे, परन्तु जिस समय समाज-रक्षा का प्रश्न उपस्यित 
होगा, निहायत निकम्मे सावित होगे । अतएवं अधिकाश लोगो के सविक 
से अधिक सुभीते और सुख के लिए ऐसे लोगो का न होना ही वच्छा 
था। परन्तु आज जिन राण्ट्रो को परिस्थिति स्पॉर्टन लोगा की अवस्था 
से भिन्न है, उनके लिए अन्बे, लूछे और लेंगठे लोगा की रक्षा करना तथा 
सार्वेजनिक सहायता से उन्हे सुखी बनाना ही मनुप्योचित धर्म है। इस 
तरह पाठक देखेंगे कि घामिक आचरग का बाह्य रूप परिवर्तित हो जाता 
है; परल्तु नारद जी का पूर्व परिचित 'सर्वभूतहितमत्यन्तम्‌' वाल सिद्धान्त 
ज्यो का त्यो अक्षुग्ण रहता है। तात्परय यह कि गावी जी का अस्तुत 
अहिसात्मक कार्यक्रम हमारी वत्तमात परिस्थिति में अधिक व्यवहाय है। 


( ५११ ) 


अधिकाश लोगो के छिए अधिक सुविधाजनक हैं, और अधिक सुख का 
साधक भी है, अतएव उसका आचरण हमारी वत्तेमान सावन-शुन्य 
परस्थिति मे सर्वथा नीति-सम्मत है। 
अपनी प्रस्तुत परिस्थिति में गाबी जी के अहिसात्मक कार्यक्रम की 
उपादेयता को स्वीकार करते हुए भी हमें कहना पडेगा कि नि शस्त्र 
और निबंल हिन्दुस्थान अहिसाथर्म का अधिकारी नही है। पुस्त्व-शुन्य 
मनुष्य को ब्रह्मचयं का उपदेश जिस तरह व्यर्थ है, उपहासास्पद है, उसी 
तरह निबंछ और निस्सहाय मनृप्य को अहिसा-घर्म का उपदेश देना 
भी निष्फल है । इस समय इस ब्रत के अधिकारी वे राष्ट्र है जो जन-बल- 
समन्वित, सशस्त्र और सामथ्यंवान्‌ है और जिनमें हिसा करने की क्षमता 
और प्रवृत्ति भी है। अहिंसा के मूल में क्षमा की भावना विद्यमान 
रहती है। क्षमा-दान वह मनृष्य नहीं दे सकता जो कमज़ोर और 
दुबंल है। जिसमें प्रतिकार करने की शक्ति ही नहीं, वह आक्रमण- 
कारी को माफ नहीं कर सकता। यदि वह ऐसा करे तो उसे मिथ्या- 
चारी ही समभना चाहिए। आकरान्त और असहाय चीन, जापान को 
माफी देगा भेदे-भाव से भरा हुआ असमर्थ हिन्दुस्थान ब्षिटेन के सामने 
किस मुह से कहेगा कि तुम्हारे अनुचित व्यवहारों का प्रतिकार करना 
मुझे मजूर नही है ” मजूर हो या न हो, उसके लिए कोई गत्यन्तर ही नही 
है। अतएवं हमारी यह निश्चित धारणा है कि हिन्दुस्थान की अहिसा 
अधिकाश मे मिथ्याचार ही है, उसमे वास्तविक तथ्य कु उ भी नही। सभवत्त 
महात्मा जी इस बात को जानते हूं। पर परिस्थिति की छाचारी ही ऐसी 
है, इसमें किसी का वश नहीं। 
इसके सिवाय एक वात और भी है, जो ध्यान देने योग्य है। यद्यपि 
अहिसा-घर्म का तात्त्विक एव वैज्ञानिक सिद्धान्त भारतीय दर्शन-साहित्य 
का ही मौलिक आविष्कार है, तथापि जिस रूप मे गावी जी उसे जन-समाज 
के सामने प्रस्तुत कर रहे हे वह ईसाई-मत के सम्पर्क से विकृत हो गया है। 
चौद्ध-धर्म की दीक्षा लेकर ईसा ने यूरं।प के वर्बरताग्रस्त और खूँल्वार 
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घनलमाय को मर पपेध दिया कि जगर पाई सुझारे योते गाल पद 
भष्पर गारे तो उसरा प्रतयार भा जरा, था श अपनों दायाँ गांठ भी 
बापमंयबारी फी और फैर दा । इस उप पा समा गूरणीय मार्वा- 
समाज पर एु: भी गे हुआ, । श्यह तन अर प्र ने ममाव ही मर 
बने हुए है देजगा (सा ने नो इसमें वाह शगारवरण रि गुम 
घुराए गा प्रीफार मा उदय [फल्लत्र वात #्ो) परलु शिई 
मत मै पर्मान उतारी रपये दुर्गा (रछ्मी) भा रप शाम 
फेरे सारी पृर्यी पर झुपदय मैया रे है। दोहरे अपी शिया! संस्पास 
थी प्रेरणा से बुरा मे अवदाम थादे ईसा्ल्नपरादिि मिद्ाग फो 
दहुकर कर गदों नाली में फ्रेएा दिया। गोरी छी उसे उछागर यहाँ ले 
क्षायें है। बयां में य॒राई मे नियाग्गा विराय ने करगा, थगण टिख्ा 
के भय से उसे वि लिय रुप मे बर्दाश्त था सेना पोई प्र्पोनित सिदधाल 
नही है, न भारतीय सभ्यता को अधिया का यह बियदा हुआ रेप कमी 
मान्य ही था। हमारे धर्शास्प्र रे अनुसार तो बुरा गा हर तरह 
से तिरोत करना पर्ममरायग पुरष था मर्खेस्थ माया गया हैं। इतिलंस 
इस बात का साली है मे निश्मिय प्रतिरोध मे बुणई आज ता कमी पराजित 
नही हुईं। हिन्दुओं के पर्म-सारित्य में भी ऐसा एवं भी उदाररण नहीं 
हैं तो इस बात रो सिद्ध करे कि चुपचाप बर्दाश्त कर लेने से मनुष्य 
कृत तुराइयाँ जीती जा साती हूँ। बाहए प्रह छाए ने ही अपनी विवशता 
के कारण ऐसे आचरण फा एक उदाहरण छोट दिया है पर “सा कि हम 
कह चुके है बह भी इस बात का प्रमाग है वि. निष्तिय प्रतिरोय से दुरात्मा 
पराभप को आप्त नही हो सकता । कगल नरतिह के तीए्य नस-गहार 
से ही वह ठिकाने लग समता हैं, अन्यया मही। 


नि हम पहले कह आये हूँ कि घर्म-शास्त्र के अनुसार किसी भी कर्म की 
नैतिक यो यता कर्ता की बुद्धि से ही मँकी जा सकती हैं। ययवार्य में अवर्म 
का स्थान मन ही है, कर्म नहीं। आचरण तो हमारी मानसिक अवस्था 
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के अनुवाद-मात्र होते है। अतएवं मन की हिंसा ही यथा हिंसा है । 
मनसव कृत पाप न झरीरछत कृतम्‌ ।' धम्मपद भी यही कहता है -- 

मनोपुव्बद्भमा मनों सेठठ मनोमग्रा, मनसा च पदुट्ठेन भासति वा 
फकरोति वा। 

ततों न दु खनमन्वेति चक्कनु वहतों पदम्‌ ॥ 

कुन्ती ने युधिष्ठिर को उपदेश देते हुए 'मनस्ते महदस्तु' कहकर धर्मा- 
चरण का साराश ही बतलाया। मनुप्य के सारे पाप मन ही में उत्पन्न 
होते हे। इसी लिए “मन एवं मनुष्याणा कारण वन्धमोक्षयों ” (कहकर 
किसी धमंशास्त्री ने मन ही को धर्माधर्म का उद्गमस्थान माना है। 
अतएव केवल वाणी और कर्म की हिंसा को देखकर यदि हम यह निश्चय 
आर लें कि कर्ता का आचरण धर्म के विरुद्ध है तो अनेक प्रसगो पर हमारी 
धारणा नीति-शआास्त्र की दृष्टि से निर्मूल सिद्ध होगी। इसी लिए योगेश्वर 
कृष्ण ने भी अर्जुन को बुद्धि-साम्य का उपदेश देकर सम्राम-रत होने को 
उत्तेजित किया। शुद्ध ओर कत्तेव्यनिप्ठ बुद्धि की प्रेरणा से की 
हुई हिसा इसी कारण धर्मशास्त्र से समर्थित भी है। यदि इस बात को 
हम अच्छी तरह हृदयज्भूम कर लें तो हिसा के औचित्य और अनौचित्य 
के निर्गेय में भूछ होने की समावना नही रह जाती। 

अहिंसा घमर्मं का तात्त्विक निरूपण करते हुए बगाल के प्रस्यात 
साहित्य-मर्मज्ञ और विचारक स्वर्गीय वर्किमचर्द्न चट्टोपाध्याय अपने 
#कृष्णचरित्र' में लिखते हैँ -- 

/अहिंसा परम धर्म है।' इसमें पहली आपत्ति यह हो सकती है कि 
सब ठौर अहिसा धर्म नही है । दूसरी यह कि स्वयम्‌ क्षष्ण ने गीता में 
जो उपदेश दे अर्जुन को युद्ध में लगाया था वह इसके विपरीत है ।” 

“जो अहिसा का यथार्थ मर्म नहीं समझता है वही ऐसी भआपत्तियाँ 
करता है। अहिंसा परम धर्म है, कहने से यह नहीं सम का जाता कि कभी 
किसी प्राणी की हिंसा न केर्सी चाहिए, ऐसा करना अधर्म है । 
आपणियो की हिंसा किये बिना हम एक घडी नहीं जी सकते हे । यह 

फा० रेईे 


( ५१४ ) 


ऐहिक नियम है। जो जर हम पीते है उसमें इतने छोटे छोटे कीड़े 
भरे हे कि जिन्हे अगु-वीक्षय यत्र बिना और किसी तरह नही देस सकती 
हैँ। हम ऐमे हजारो कीटे रोज जल के साथ पी जाते हैँ। साँस लेने में 
हम हजारो कीड़े सूध जाते है । चलने में हजारो कीट कुचल जाते है। 
साग-माजियो में हज़ारों कीडे पकाकर सा जाते हूँ। अगर कहो कि 
यह अनजानी हिंसा है, इसमें पाप नही हूँ तो में बहूँगा कि जानचूक कर 
प्राणियों की हिंसा किये बिना भी हम नहीं जी सकते है। जो साँप-विच्धू 
हमारे,घर में था चास्पाई के नीचे आ बैठा है उसे हम न मारें तो वह 
हमे काट खायगा। जो वाघ हम पर भपटना चाहता हैँ उसे हम ने भारें 
तो वह हमे खा जायगा। जो हमें मानने के लिए तलवार उठा चुका है 
उसे हम न भारें तो वह हमें मार उा़ेगा । जो चौर आधी रात को 
हमारे घर में घुसकर हमारा मसवस छे रहा हैं उसे मार डालने के स्रिवाय 
और कुछ उपाय अपने बचाव का ने हो तो उसे मार डालना ही धर्म की 
भाज्ञा है। यदि हत्यारे का अपराब प्रमाणित हो जाय और राज-गियम 
के अनुसार फासी का दण्ड पाने योग्य वह ठहरे तो विचारका उत्ते फ़ॉनी 
की सजा देने के लिए छाचार है क्योंकि यह उसका धर्म हैं ।” 
् र्प हक 

“अहिंसा परम धर्म का ययाय्थ तात्यय यही है कि धर्म-सगत 
आवश्यकता के विना हिसा न करना परम धर्म है। हिंसा रोकने के 
लिए हिंसा करना अवर्म नही हैं वल्कि परम धर्म है।” (कृप्ण-चरित्र, 
पृष्ठ ४४७) 

चट्टोपाध्याय महोदय के विचारों का भी साराण वही निकलता 
है जो हम पहले वतलल चुके हैं । लोकमान्य चालगगावर तिलक ने भी 
अपने गीता-रहस्य में अहिसा-धर्म की ऐसी ही मीमासा की है। कई 
उदाहरण और साधक प्रमाण देकर वे लिखते हैं -- 

“साराद्य यह है कि “अहिंसा परमो धर्म ” के समान नीति के सामान्य 
नियमों से ही सदा काम नही चलता, नीति-शास्त्र के प्रवान नियम जहिसा 
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में भी कर्तव्य अकत्ते य का सुक्ष्म विचार करना ही पडता है।” [गीता- 
गहस्य पृ० ३१ (कर्म-जिज्ञासा)] 

मान सानें की वेदान्तिक दृष्टि पर विचार प्रकट करते हुए 
जीवन्मुकत स्वामी सामतीर्थ कहते हे -- 

“थ्रदि न्याय, धर्म, सत्य और अधिकार के लिए तुम्हारा शरीर 
लाखो और करोडो का सहार भी कर दे तो भी तुम शुद्ध, अविकल और 
निःकलक होते हो ।/ 

“बह वेदान्त था जिसने तर-सहार करने में, वल्कि अर्जुन के अपने 
बहुत नगी वी और प्रियतम सवन्धियों का नाथ करने में कोई आगा-पीछा 
नही किया । जो अपने गुरु, चचा, भाई-वन्धु थे उन सबका अर्जुन को 
वध करना था। वेदान्त कहता है कि इनके वब करने से अर्जुन दूषित 
नही हुआ | तो फिर वबकरो या भेडो, बेलो था कोई भी पशुओो को 
मारने में वेदान्त कंस सकोच कर सकता हैँ। पर फिर भी वेदान्त तुमसे 
मास से परहेज करने को कहता हूँ पर विलकुल अन्य कारणों से ।” 

“अपने स्वार्थी जायकों की तृप्ति के छिए जब तुम मास खाते हो, 
तब मास साना पाप हो जाता हैँ । किन्तु यदि तुम उप्ते दवा की तरह 
व्यवहार करते हो, यदि तुम केवल उपयोगी कार्य करने और अपने शरीर 
को मानव-जाति के हित करने की योग्यतम अवस्था में रखने के लिए 
उसे ग्रहण करते हो तो आस-भक्षण कुछ भी पाप नही है ।” (रामतीर्थ 
ग्रथावली, लंड तीसरा, भाग १६, रामतीर्थ पब्लिकेशन लीग, लखनऊ) 

इन अवतरणों से पाठकों को विदित होगा कि स्वामी जी के मतानुसार 
कायिक हिंसा अवर्म का रुप तभी धारण करती हैं जब उसे प्रेरित करने- 
वाली वृद्धि स्वार्थी और मलिन हो । न्याय, धर्म और अधिकार के लिए 
जो हिंसा की जाती है, वह व्यावहारिक वेदान्त की दृष्टि से सर्वथा 
उचित है । 

हमने इस अव्याय में जिस वैज्ञानिक तर्क-सरणी का आवार छिया 
है, उसके समर्यन में इन तीन विचारक विद्वानों के मत पर्याप्त है 
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अतएय इस विपंय गो थय अधि बड़नी +म अशल को हे । झूत 
हो चुगा । 

परत] आग में गया शा पर वियार वह्यों गीमाशय' वी न्‍गिएा 
से हमे थिछुद अधिय्य श्रतीत कोगिझ। इसे मस्त में मदि मे शान 
मनोगत भाग को /उंगकी मे दकगए रस छोठे वा मे तो ें आगारिर' 
स्रोत ही होगा, ने किरे गा री जी के मयासुसार एस प्रशय पराओ गम" 
पालन में मम्र्य ही हो गे 

महात्मा शी में माराश्य शी विययां यश है शि उी मत, बसा 
ओर परम में बडा विदक्षण सामंजस्य है। गगादे मे महायरणों को हयाय 
भी यही माना गया है कि थे उगा सोना ? बैसा ही बो टी ई और शो एुण 
बोले है उसका आनरथ भी करते /। कााापों ने इस हज्षय नो 
दृश्टियय में शाने हृए हम एस थात पर विचार भरनों चाटते है हि 
गावी जी अधिसा-पर्म के पालन में झा नाग सम मिए हुए है। मो 
तो पायल कुत्तों को और आशम थे! सियमाच ये को विध दिल्यावर 
उन्होंने श्सि-कर्म गिये ही हैं) परनल ऐसी £पा यो सोविद्यास्प-सम्मद 
समझ बार उमर शिसा ही नहीं मानों । बरश पर 7माशा अभिष्राथ उस 
हिसा-कर्म से है जो सर्वभा अपनन्‍मृश्क हूँ और जिगके समर्येन में 
कोई भी त्ं-सिद्ध दक्नोड नहों दी जा मानी । 

इसमें सन्देद नहीं कि गायी जी का स्यश्तिगत जीवन अद्िता- 
धर्म से हो अद्यावधि सच्चाछित हुआ है । उन्होने अपने जीवन में अनेक 
अपमान सहे, कई दुरात्माओं का सामना उन्हें करना प:, परन्तु वे हमेशा 
क्षमाशील और अहिसात्मक ही रहें। एस सम्बन्ध मे डउहोने हडुस्त ईसा 
के उपदेश-वचन का अक्षरश पोलन ही किया हैँं। एक गाल पर आपात 
सहकर दूसरा गाल उन्होने आक्रमगकर्ता की ओर विलक्षण सहन-शीलता 
के साथ फेरा हैं। उनकी इस क्षमा-शीलता पर ससार मुग्ध है। हम 
भी इसी कारण महात्मा जी के व्यक्तित्व के पुजारी हैं। इस सम्बन्ध 
में हमारी श्रद्धालुता का दावा किसी से भी कम नही है । 
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परन्तु जिस समय हम गावी जी के सार्वजनिक जीवन की ओर एक' 
आलोचक की दृष्टि से देखते हे तो हमे अपने हृदय में विशेष गौरव-भावता 
का अनुभव नही होता । लोकमान्य नेताओं के छिए सार्वजनिक कार्य- 
क्षेत्र ही प्रधान होता है । अतएवं भावी इतिहास-लेखक उनके संगत 
जीवन के आधार पर ही अपना मत निरिचित किया करते है । महात्मा 
जी के समान लोक-सेवक के लिए तो सार्वजनिक जीवन ही यथार्थ जीवन 
है। इस दृष्टि से यदि विचार करें तो हमें कहना पडेगा कि महात्मा जी 
अहिसा-धर्म के पालन में बुरी तरह चूके है । हम नहीं समझ सकते कि 
इतने बडे महापुरुष के पीछे ऐसा कौन-सा दुर्देव पडा हुआ था कि जिसकी 
प्रेरणा ने साम्राज्य-निप्ठा की कल्पित कत्तंव्य-मावना से उत्तेजित करके 
एक वार नही, दो वार नही, परच्तु तीन तीन वार एक से एक बड़े महत्त्त- 
पूर्ण सावंजनिक प्रसगो पर गावी जी को महान्‌ अत्याचारपूर्ण, निप्ठुर 
और भयकर हिंसा-काण्ड का हामी बना डाला। दुर्देव, तेरा बुरा हो 
तूनें महात्मा जी के समान साथु और सरल-हृदय पुरुष का भी पीछा 
नहीं छोडा !| 
पाठक यह सुनकर चौंके नही । इस बात की मोर हम साम्राज्य- 
निष्ठा' शीर्पक अध्याय में कुछ सकेत कर चुके हैं। प्रसगवश यहाँ पर 
हम उसका विशेष खुछासा कर देना आवश्यक समझते है, गावी जी 
जन्म से ही शान्ति के प्रेमी और अहिंसा के पुज़ारी है। परन्तु हिन्दुस्थान 
के दूषित वातावरण में और विशेषकर हिन्दुस्थानी रियासत के दीवान 
घराने में जन्म लेने के कारण राज-निप्ठा उनके रक्त के साथ प्रवाहित 
हो रही थी। यही निष्ठा जागे चलकर साम्राज्यवादियो के अनाचार- 
पूर्ण स्वार्थवाद के सामने समपित हो गई। आज अपने जीवन के 
उत्तरकाल् में गावी जी इस वात पर विश्वास करने लगे हूँ कि 
हिन्दुस्थान का राष्ट्रीय उत्कर्ष पूर्ण स्वतत्रता के विना सभव नहीं 
है। परन्तु इस वात को समभके में उन्हें वहुत देर छगी! गपने जीवन, 
का अधिकाश समय उन्होने साप्राज्य-समाराधन ही में व्यतीत किया 
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हैं। गत मूरोपीय महायुद्ध के झल तक उने हद में इनक्ीरियास्टी 
फॉम्प्हेश' ही फास कर रहा था और दगगी प्रेरया से ये सम को भेंझि 
वरिदेन की उत्रच्छाया में हो रह कर हिस्ृश्यान सुर्खी रर समता है। 
अपने व्यक्तिगत तया सामभनिक्र जीयन में उ्येसे साम्राम्ययादियो 
के एक में एक बढ़कर अत्याचार है, बर्दाश्त भी ऐये, परन्तु उनवी 
साम्राश्य-निष्ठा निदचरठ बनी रही । इस औड़ी भावना के समयर्ती 
होकर उन्होंने अपने प्रियतग अ्िमा-मिदान्त गा अनेक बार बलिदान 
कर डाला। सम्से पहले उन्होंने बोअर लोगो मे विद जिटिय सासास्य 
का साथ दिया। थे स्पयम्‌ उस बान को अपनी आर्मन्‍्कया में स्वीकार 
फ़रते है कि साम्राज्य की सरायता करते समय उनमे मनोभाय योवरों 
के विरुद्ध नही थे । थे उस बात को भी अर्टी तरह जाती ये कि ऐसे 
युद्ध में योग देना अधिसा-पर्म के विस या। यह सब समभो हुए भी 
उन्होंने हिसाफारियों को सहायता देता अपना बर्लव्य माना । 
दूसरा प्रसंग जूलूअलवा के समय उपस्यित ऐआ । वोमर-युदे के 
सम्बन्ध में तो कम मे कम इतना कहा जा सता हूँ. फि वह करीब 
बरावरी का युद्ध था । वोजर लोग स्वयम्‌ अच्छे सिपाही थे और उन्होंने 
बेगरेज़ों का बडी दिल्लेरी मे सामना किया। परन्तु बेचारे शूलू तो विलकुछ 
अद्ववत और निम्सहाय ये। गावी जी स्वयम्‌ छिसते है कि उन्होंने सगठित 
रूप से कोई बगावत ही नहीं की थी। फिर भी ऐम॑ निहत्ये लोगों पर 
ब्रिटिश साम्राज्य के हदयहोन अधिकारियों ने आव्रमण किया । अपने 
स्त्री-वच्चो के साथ छिपे हुए शान्ति-प्रिय और निर्दोप जूलुओ को अेंगरेज 
सिपाहियो में उनकी वस्ती में घुस-घुस कर गोलियों से माय। हिसके 
बन्दूकों की आवाज़ गावी जी के कानो में प्रार्थना के समय प्रात काल 
ही से सुनाई देती यी; और उनके हृदय के टुकड़े टुकडे करती थी। ऐसे 
हिस्लाकारी, दर्देनाक और नीचातिनीच दुष्कर्म को उन्होंने अपनी आँश्ो 
से देखा और विरोब प्रकट करने को वात तो दूर रही, परोक्ष रूप से 
उन्होने उस ऋर काण्ड का समयेन ही किया। इस सम्बन्ध में एक अहिंसा- 
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प्रेमी का जो नैतिक उत्तरदायित्व था, उससे महात्मा जी पराड मुख 
हो गये। 
इस प्रकार अहिसा-धर्म के पालन में दो महत्त्वपूर्ण प्रसगो पर 
महात्मा जी विचलित हो चुके । परन्तु फिर भी ऐसा कहा जा सकता 
हूँ कि उनका सार्वजनिक जीवन उस समय तक विशेष उत्कष को प्राप्त 
नही हुआ था मर न उनमें इतना नैतिक सामथ्यं ही था कि उन अत्याचारों 
का किसी तरह विरोध कर सकते । परन्‍्तु गत यूरोपीय महासमर में 
इन्होने जो कुछ किया उसके पक्ष में ऐसी कोई भी वात नही कही जां 
सकती । उस समय तक वे अपने आत्म-बछ का काफी परिचय दे चुके 
थे। सार्वजनिक नेता की हैसियत से वे प्रख्यात भी हो चुके थे । उनकी 
दी हुई अहिसा-धर्म की दुह्ई भी हूर दूर तक सुनी जा चुकी थी। इस 
यार वे दक्षिण-आफ्रिका के दूषित और परावलूम्वी वातावरण से मुक्त 
भी थे। फिर भी उनकी साम्राज्य-निप्ण सामने जाई और उसने कान 
पकड़ कर रिद्धान्त-प्रितता को उनके हृदय से वाहर कर दिया । 
भारतीय लोकमत के विरुद्ध प्रतिष्ठित राष्ट्रनेताओं की परवाह न करते 
हुए उन्होने ब्रिटिश सरकार की ओर से अवेतनिक रिक्ूटिंग एजेन्ट 
का काम किया। सावारण से सात्ारण लोगो ने उन्हे चेतावती दी, उन्ही 
से सुने हुए अहिसा-धर्म की उन्हें याद दिलाई, पर इस वार भी लोगो ने 
उनकी धर्म-बुद्धि के द्वार पर साम्राज्य-निष्ठा का ताछा लगा हुआ ही 
पाया । इस तरह जो गावी जी आज भारतीय जन-समाज को 'लूट-मार 
होती हो तो होने दे' कहकर अहिंसा की ऐसी आदरशवादी अव्यावहारिक 
और बनैतिक शिक्षा दे रहे हैं, वे अपने सावंजनिक जीवन के सभी महत्त्व 
पूर्ण प्रसंगो पर लूट-मार करनेवालो का ही साथ देते आये। गावी जी के 
एक विवेकी भक्त की हैसियत से जब हम इस बात पर इस दृष्टि से विचार 
करते हैँ तो हमारे कठोर हृदय को भी एक ऐसी कडी ठेस पहुँचती हैं कि 
उसके आधात से आँखों के सामने कुछ अंधेरा-सा छा जाता है। उत्त 
ऑँबेरे में हमें गावी जी का देंदीप्यमान बर्डप्पन कुछ घुँघछा-सा और 
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महिन दिखाई देता हैं। संभव है, यह हमारे ही कलुपित नेत्रों को 
दोष हो ! 

आजकल महात्मा जी अहिसा-घर्म के इतने अत्छ समर्यक है कि दे 
न्यायोचित हिंसा भी वर्दाश्त नही कर सकते। वल-प्योग-पूर्वक आत्म-रका 
करने का अधिकार देने में भी उन्हें कुछ सकोच होता है। ऐसी हालत 
में यदि वे किसी हिसा-कर्म में न्याम-पक्ष की ओर से भी महायक होते, 
तो भी उन्हें आलोचको को दृष्टि में कटाक्ष का पात्र होना पढ़ता 
परन्तु जिन हिसाकाण्डो का समर्यन गाथी जी ने अपने जीवन में किया 
है वे न्याय-मूलक भी नहो थे। उत काण्डों की रचना सर्वेया अपर्म के 
आधार पर की गई थी, और साम्राज्यवाद के स्वार्थी प्रवत्तंको के ारा 
प्रेरित हुई थी। गत यूरोपी३ युद्ध में रैमज़े मेकडानल्ड के समान 
साधारण कोटि के छोगो से सरे आम खुल कर युद्ध का विरोध करते 
हुए अहिसा-माव एवम्‌ शान्ति-प्रियता का परिचय दिया ौर उत्तके 
परिणाम में साहस के साथ वन्दी-जीवन के कष्ट भी सहे। परल्तु गावी 
जी के समान धर्म-निष्ठ महापुरुष और अहिंसा के अनन्य पुजारी ने उस 
व्यापक जन-हत्या का विरोध तो किया ही नहीं, वरन्‌ कडी मिहनत के 
साथ एक सिपाही का वोरिया-वदना वाँधकर फिरते हुएं छोगो को 
हिसा-कर्म में प्रवृत्त होने के लिए उत्साहित किया। अहो, किमार््चेमतः 
परम्‌।' सचमुच यह एक बड़े आश्चर्य की बात हैँ। देहातों के मुँहफड 
किसान उनके मुँह पर कहा करते- थे कि आप अपनी ही शिक्षा के 
विरुद्ध यह कैसा उल्टा काम कर रहे है। सार्थक उत्तर के अभाव में 
गाधी जी इस प्रइन को सुनकर चुप्पी साध लिया करते थे, पर अपनी 
साम्राज्य-सेवा से विचलित न हुए | हमारे पूर्व-कथित वित्त्मय का 
बाँध उस समय विंलकुल हो टूट जाता हैँ जिस समय गाघों जो को हम 
यह भी कहते हुए चुनते हैं कि सुझे सपनो उन सम्राम-समयंक कारें 
बह्यो के लिए कुछ भी पदचात्ताप नहीं हैं। ऐसा कहते हुए वे कुछ 
साधक दलौरे भी पेश करते हैं जिनको चर्चा हम असहयोग-प्रकरण 
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में अच्छी तरह कर चुके है। वे ऐसा करें, परन्तु हमारा यह तकं-सिद्ध 
विश्वास हैँ कि गाघी जी के जीवन-सिद्धान्त तथा सार्वजनिक कार्यक्रम 
के' भावी मीमासको तथा इतिहासकारों को उनकी दहीलें न पट 
सकेगी और आनेवाली जन-सतत्ति के सामने उन बातो की कैफियतत 
देने में उन्हे वडी कठिनाई पडेगी। स्वयम्‌ महात्मा जी की यह इच्छा हुँ 
कि अल्पात्मा को नापने के लिए सत्य का गज्ञ कभी छोटा न बने । 


अध्याय २७ 


साम्यवाद 


हमारी यह सृष्टि अत्यन्त विषम हूँ (जिया में विपमता का ही ताम 
ससार है। समता में तो उस्तका लय है। सत, रज और तम के तारतम्म 
से प्रसार पाया हुआ यह ससतार एक क्षुव्य महासागर के समान है । इसमे 
मिगुणात्मक वासनाओं की आँधियाँ अहविश चलती रहती है। जल का 
भहासागर तो कई वार शान्त भी दिखाई देता है, परन्तु विषयों का 4ह 
भव-सागर सदैव छ्षुब्ध और भश्ञान्त रहता है। इस विश्वव्यापों क्षोम 
भे, विषय-वोचियो के आन्दोलन में शान्ति-स्थापन करना ही मानवी प्रयलो 
का ध्येय हुआ करता है। ससार के महापुरुष सदैव मे यहो काम करते 
आये है। हमेशा से वे यही कहते आये हे कि साम्य हो सच्ची अवस्था है। 
विपमता केवल बाहरी मायावी रूप है। प्राणी साम्यावस्था में ही अपने 
जीवन के परम उत्क्ष को प्राप्त होता है। सृष्टि को परित्यिति विषम 
हूँ, परन्तु उसका ध्येय समत्व है। विपमता में संघर्षण, कलह और अशान्ति 
है, समता में सुविधा, सुख भौर शान्ति हैं। समता स्नेह को लता है। वह 
जन-समाज में प्रलकर छोगो को एक दूसरे से सम्बद्ध बना देती है। 
प्राणियों के हृदय-वत्वन में परमात्मा का रूप प्रतिविम्वित होता है। 
तालयें यह कि हृदयों का सगठत समता ही कर सकती है। समत्व में हो 
सृष्टि का मोग है। 'समत्व योग उच्यते ।' इस योग से जन-समाज के योग 
और क्षेम दोनो सम्पादित होते हे । 

जन-समाज में समता स्थापित करने का प्रयल बिलकुल नया 
नही, बहुत प्राचीन हैं। मनुष्य को सम्यता ने समत्व का आदझ्ये बहुत पहले 
से निष्चित कर दिया हूँ । छेकित फिर भी समस्या मौजूद है, क्योकि 

प्र्र 
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जन-समाज में विषमता अब तक बनी हुई है, दिनोदिन बढती जा रहो है। 
हम सरोखे मनृष्यो के लिए यह कहना अत्यन्त कठिन है कि इस पृथ्वी 
पर समता का यह चिर-चिन्तित आदर्श कब और किस प्रकार सिद्ध 
ही सकेगा। लेकिन फिर भी मानवी सम्यता इसी एक बात के लिए 
प्रयलशील रहती आई हूँ। वैदिक काल से लेकर आज तक इस पृथ्वी 
पर जितने महापुरुष हुए, उन सभी ने मानवधर्म के आधार पर जन-समाज 
में समत्व स्थापित करने का हो भगीरथप्रयत्त किया है। परन्तु 
समता को जाह्नवी अभी तक इस भूलोक पर नही उतरी। 
आधुनिक साम्यवाद के औचित्य अथवा अनौचित्य को ठौक-ठीक 
समभने के बहुत पहले हमें यह अच्छी तरह हृदयगम' कर लेना चाहिए 
कि मनृष्य-समाज के सम्बन्ध में जब हम समत्व' शब्द का उपयोग करते 
है तो उसका ययार्थ आशय क्या होना चाहिए । इतना तो हम समभ चुके 
है कि समता के विकृत रूप का हो माम ससार हूँ | यह सारी सृष्टि हो 
विषम है। अतएवं समता का अभाव जन-समाज मे भी पाया जाता है। 
क्ष्योकि मनुष्य भी सृष्टि के अन्तर्गत रहनेवाला प्राणी है! छोगो के गुण- 
धर्म भिन्न-भिन्न हुआ करते हैं। कोई मूर्ख है, कोई पढित हैं। कोई श्रीमान्‌ 
है, कोई दरिद्र है। कोई सवल और स्वस्थ है, कोई रोगी है। कोई दुखी 
है, कोई सुखी है। कोई सरल है, कोई कुटिल है । इस तरह जन-समाज 
में अनेकानेक अवस्था, आचार तथा विचार के लोग पाये जाते हे। 
मानव-स्थिति और स्वभाव की यह अलेकता प्राणियों के विकास का नैसगिक 
परिणाम हैं। ससार में कई प्रकार के लोग हमेशा से रहते जाये हूँ। प्रगति- 
मान्‌ सभी हे, पर आगेनीछे चलते है। पूर्ण विकास (मोक्ष) की तीर्थ- 
यात्रा के पथिक सभी मद्धिलो में पाये जाते है। कोई पहुँचने पर है, कोई 
अध्य में है और कोई मुश्किल से अभी पहली मज़िल ही पहुँच पाया 
है। ऐसे सभी तरह के लोगो को एक ही जन-समाज में रहना हैँ । जहाँ 
मूर्ख और पडित, सवक्त और निर्वल, श्रोमान्‌ और दरिद्र, सरल और 
कुटिल, ऐसे सभी प्रकार के लोगो को एक ही समाज तथा राष्ट्र के अन्तर्गत 
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संगठित और चुव्यवस्यित अवस्था में रखना है, वहाँ शासन-व्यवस्था का 
क्या रूप हो, यही हमें पहले निश्चय कर लेना चाहिए । 
यह बात तो विलकुल प्रत्यन्त है कि मनृष्यो की बाहरी और भीतरी 
असमता मिठाई नहीं जा सकती । जब तक सृष्टि रहेगी, मिन्नता 
वनी रहेगी। यदि यह सभव होता, तो सीधा रास्ता यहो घा कि जन- 
समाज में सुभी आदमी एक समान समझदार, श्रीमान्‌ और शक्तिमानू 
वना दिये जाते। पर अभी तक ऐसी कोई जादू की छड़ी किसी भी 
महापुरुष के हाथ नही छूगी। ऐसी दग्ा में सामाजिक व्यवस्था स्थापित 
करने के लिए एक ही उपाय रह जाता है। सकसे पहले भिन्न-भिन्न गृण- 
धर्म के लोगो का स्थूल वर्गोकरण कर ऊेना चाहिए। तत्वरचात्‌ प्रत्येक 
वर्ग की सम्मिलित शक्ति को समाज-्सेवा के उस क्षेत्र मे ढाल देवी 
चाहिए जो उसके गुणकर्म-स्वभाव के अनुकूल हो। इसके सिवाय जन- 
समुदाय में सामाजिक सम्बद्धता स्थापित करने का दूसरा उपाय हो नहीं 
हो सकता। भारत के प्राचीन आयों ने हिन्दू-समाज की रचना इसी नेसगिक 
बाधार पर की थी। असमता में हम समता नहीं छा सकते, सामउ्जस्य॑ 
है स्थापित कर सकते हे। यह काम भी वडी कठिनाई से होता है । प्राचीन 
आयें दे वर्णाश्रम-धर्स के द्वारा मानवी विषमता के वीच ऐसा हो समत्वय 
स्थापित करने का सफल प्रयत्त किया था। वर्णाश्रमधर्म के मानवेवाले 
उसके अनुशासन से वाहर होकर, लक्ष्य-भ्रष्ट हो गये, इसमें सन्देह नहीं।. 
परल्तु इस दुषंटना से व्यवस्था की प्रणाली तथा उसके मूलगत तिद्धान्त 
पर कुछ भी आघात नही पहुँचता। वह बिलकुल बल्षुण्ण है। वह सर्वया 
स्वाभाविक और रुच्ची व्यवस्था हैं। उसका उद्देश्य समता नहीं, 
समत्वय है । > 
पर एक वात यहाँ पर विशेष ध्यान देने योग्य हैँ। सामाजिक 
समन्वय के लिए यदि समता समय नहों, तो समता की भावना तो ज़रूर 
ही चाहिए। यह भावना जन-समाज के लिए अभी तक बढ़ी दुर्लभ 
सिद हुई है। इसी भावना का प्रचार करना ही समाज-सुघारक्ो का परम 
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उद्देश्य हुआ करता हैँं। इस भावना के जाग्रत होते ही लोग सहसा सम 
नही हो जाते, उनमें उनकी विपमता पूर्ववत्‌ बनी ही रहती हैँ। परिणाम 
इतना ही होता हूँ कि मनुष्यत्व के नाते एक दूसरे को सममाव से देखकर 
लोग परस्पर कर्त्तत्यशील हो जाते है। पारस्परिक कत्तंव्य-शीलता के 
द्वारा जन-समाज का वैयक्तिक और सामूहिक विकास सम्पादित होता 
हैं। यही जीवन का ध्येय भी हैं। जो समाज इस रक्ष्य-सिद्धि का सहायक 
नही हो सकता, वह सर्वथा त्याज्य हूँ । 


सनार में सम-भावना के प्रचार करनेवाले सिद्धान्त को ही साम्य- 
बाद कहना चाहिए। भिन्न-भिन्न गुणधर्मानुसार भिन्न भिन्न क्षेत्रों में 
काम करते हुए भी मनृष्यत्व के मच पर सभी समान हैँ, भतएव वे एक दूसरे 
के लिए आदरणीय है। जो सिद्धान्त छोगो को ऐसी सदभावना के 
आधार पर आचरण करने का आदेश देता है उसी को साम्यवाद कह 
सकते हूँ। यही इस वाद का शुद्ध, सरल और व्यापक आशय हूँ। 


पश्चिमी दुनिया से साम्यवाद की जो ध्वनिश्प्नतिध्वनि अभी कुछ 
भर्षों से सुनाई दे रही है, उसका रूप-रग ही कुछ और हूँ । वह इस नये 
जमाने की नई आवाज़ है और कदाचित्‌ आवाज़ ,उठानेवाले स्वयं यह 
नही जानते कि वे क्या चाहते है और उनका अभिप्राय कहाँ तक शक्‍्य 
हूँ। पश्चिम का साम्यवाद वुभुक्षित प्राणियों के पेट से निकछा हुआ 
नाद हैँ। वह दरिद्वता की पुकार हूं, क्षुत्रा और वेकारी का पेश किया 
हुआ दावा हैँ। उसे हम केवछू साम्यवाद' नहीं आशिक साम्यवाद' कह 
सकते हैँ। भंगरेज़ी के सोब्यलिज़्म' घब्द के अन्तर्गत जो आशय' हूँ, 
उसका पर्थायवाची 'साम्यवाद!' नहीं हो सकता, इस शब्द का अर्थ 
बहुत व्यापक है। पाइचात्य साम्यवाद का आन्दोलन जन-समाज में 
आधिक समता (प्िएणा०77० 70७70०७०ए) स्थापित करने के 
लिए है। अतएंवं उसे आधिक साम्यवाद' कहना उपयुक्त होगा। इस 
तरह साम्यवादी आन्दोलन के कई पहलू हो सकते हे। महात्मा जी 
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के द्वारा प्रगति पाया हुआ हरिजन-आन्दोलन भी साम्यवाद का एक 
रुप है। हिन्द-समाज के अन्तर्गत रहनेवाली अछूत जातियाँ समाज के 
क़न्दर समानता का अधिकार चाहती हे! मन्दिर, घाट तथा शालाओो 
भें वे समानाषिकार से सवर्ण हिन्दुओ के साथ रहने के अभिलापी है। 
यह भी एक साम्यवादी आन्दोलन हैं। इसे सामाजिक साम्यवाद कहना 
उचित होगा। मुहम्मद, गौतमवुद्ध तथा वैष्णव आचार्बों ने धर्म के 
क्षेत्र में समता स्थापित करने का प्रयत्न किया था ! अपने अपने सम्प्रदायो 
में उन्होने सभी प्रकार तथा वर्ण के स्त्री-पृरषों को समानाधिकार दे रखा 
था। वंष्णव-सम्प्रदाय में ब्राह्मण और शूद्र एक ही पक्ित में बेठे 
सकते थे। जात-पाँत पूछे नहिं कोई। हरि को भजे सो हरि का 
होई।। तुलसीदास जी के इस पद में वैष्णध-सम्प्रदाय के 'घामिक साम्य- 
बाद' का चित्र अकित है। कहने का आशय यह है कि जन-समाज में 
आवश्यकतानुसार समता स्थापित करने का प्रयत्व जीवन के कई 
क्षेत्रों में हो सकता है । अभी तक उसका आन्दोलन चार प्रमुख क्षेत्रों में 
हुआ हैँ, धामिक, सामाजिक, राजनैतिक और साम्पत्तिक | धामिक साम्य- 
बाद के दिन गये। विज्ञान के इस कलियुग में धर्म के प्रति सार्वजनिक 
बनास्था दिखाई देती है। इसलिए घ॒र्म का क्षेत्र बहुत कुछ खाली 
पडा हुआ है। वहाँ जो थोडे से लोग आसन मार चुके हे, वे जनता 
की वयी-खुची धर्म-श्रद्धा की वदोलत अपना उल्लू सीधा कर रहे है! 
वे प्रतियोगिता के वाहर हे । 

वर्तेमान युग में साम्यवाद के केवल दो रूप दिखाई देते हे। उसका 
सामाजिक रूप हमें भूपृष्ठ-्यापी हरिजन-आन्दोलन मे दृष्टिगत होता' 
हैं। पाठक जानते ही हे कि दलितोद्धार तया अस्पृशयता-निवारण 
के प्रश्न केवल हिन्दुस्थान के हिन्दुओं में ही सीमित नही है। वह समस्या 
मुसलमानों के सामते भी हैं। परिचम का ईसाई-समाज भी इससे बचा 
नहीं हैं। साराज यह कि हीन और दछितवर्ग की सख्या ससार में सभी 
जगह पाई जाती है। इस वर्ग का आन्दोलन हिन्दुस्थान में दलित 
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और अछ्तो के द्वारा तथा अमेरिका और आपफ्िका में काछे हन्शियो 
तथा इतर जातियो के द्वारा प्रकट हो रहा है। इस तरह साम्यवादी 
आन्दोलन का यह सामाजिक रूप हमारे सामने दृष्टिगत होता है। 
इस पृथ्वी के जत-समाज में यह सर्व-व्यापी हरिजन-आन्दोलन एक ओर 
चल रहा है। गाधी जी इस आन्दोलन के प्रमुख सूत्रधार हे। इसी 
के साथ-साथ दूसरी ओर एक दूसरा*“साम्यवादी आन्दोलन दुनिया 
के अर्थ-क्षेत्र मे चल रहा है। ग़रीव मजदूर और किसान इस वात्त का 
दावा पेश कर रहे हे कि देश या समाज के पास जितनी सम्पत्ति है, 
उसका सवको समान हिस्सा मिलना चाहिए। थोड़े से छोग ही उसका 
अनावश्यक उपभोग क्यों करें, शेष भूखों क्यों मरें? देश की सम्पत्ति 
एक सार्वजनिक चीज़ है, उसका उपभोग सबको कम से कम' आव- 
इयकतानुसार क्यों न मिले ? इस आशिक साम्यवाद के सिद्धान्त को 
वर्तमान जन-समाज में प्रस्तुत करनेवाला कार्लमाक्स था। वह एक 
जमंन यहूदी था। यहूदी होने के कारण वह राष्ट्रीयता की कद से 
बाहर था। अतएवं उसने गरीब छोगो की अर्थ-समस्या को अन्त- 
जातीय दृष्टि से देखा और आधिक समता स्थापित करने का मार्ग 
दिखाया। इस पथ पर सामुदायिक रूप में आरूढ़ होतेवाला रक्षिया 
के सिवाय अभी कोई भी दूसरा राष्ट्र नही है। कार्लमार्स के 
वबंतलाये हुए मार्ग का यथासम्भंव पालन करनेवाला दूसरा आदमी 
लेनिन हुआ, जिसने आ्िक समता कौ बुनियाद पर ही समाज-रचना 
करने का प्रयत्न किया। साराश यह कि साम्यवाद के इस आधिक सिद्धान्त 
का जन्मदाता कार्लंमार्क्स है और उसका प्रवर्तक लेनिन। साम्यवाद के 
इस आधिक रूप को सोशलिज्म' तथा कम्यूनिज्म' भी कहते हे। 
यह योरप में क्यो मौर किस तरह पैदा हुआ, इसका सारा इतिहास 
है। आज इस प्रकरण में हमें खास कर यह देखना हैं कि आधिक 
विषमता को दूर करने की--'आथिक साम्यवाद' स्थापित करने की 
सच्ची कुओ्जी किसके हाथ छगी। फिर भी पदिचमी साम्यवाद के 
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यथार्व॑ आशय को समझने के लिए कुछ थोड़ाससा ऐतिहापिक 
दिग्द्गंव वहुतत आवश्यक है । 
आनवन्तमाज का इतिहास लोगो के वैयक्तिक तथा सामूहिक 
स्वाधों के सघर्य का इतिहास है। अपनो सम्यता के आ्रत'काल में 
भनृष्य-जाति छोटी-छोटी ठोलियाँ वॉँधकर रहा करती थी। इस 
दशा में उसके स्वार्य और परंमार्य के विचार ठोलियो में ही सीमित 
रहा करते थे। शताब्दियो के वाद एक ही भूमिलण्ड और जल- 
वायु मे रहते रहते इन छोटे छोटे परिवारों ने मिल कर एंक बड़े जन- 
समाज की रचना की। कुटुम्त के किस्ती वयोवृद्ध मुखिया के आधीत 
होकर रहने की आदत मनुष्य को बहुत प्राचीव है। इसी को पैतिक 
शासनश्रणाली (९४ंशधाणाए 5छजंशा)। भी. कहते है। 
जित समय कई कूटुम्ब-परिवार के छोयो ने मिलकर एक बृहत्‌- 
समाज को रचना की, मनुष्य के इसी प्राचीच संतकार ने राजाओं की 
जन्म दिया। एक ही व्यक्ति की एकछत्र-शतन की प्रयाली पृथ्वी पर 
सदियो तक जारी रही। राजाओ को प्रतिष्ठा बहुत बढ़ी, यहाँ तक कि 
वे ईहवर के भेजे हुए प्रतिनिधि भाने जाने छगे। लोगो के इस 
मनोमाव के आधार पर पीछेगीछे इन राजाजो के उत्तराधिकारियों 
ने स्वयं इस बात का दावा करना शुरू कर दिया कि वे साधारण मनुष्य 
नहीं, प्रत्युत पृथ्वी पर भेजे हुए ईश्वर के दूत है, और उनके शात्तनात्रिकार 
लोगो के दिये हुए नहीं, प्रत्युत ईश्वर-दत्त (ज्6 फाह्टाए) 
हैं। राजाओभमहाराजाओं की इस घारणा ने उन्हें घोरे-घोरे निरंकुश 
बना दिया। परिणाम यह हुआ कि वे अपने आचार-विचार में उच्छे- 
ड्वल और स्वछन्द होकर लोकमत से लापरवाह हो गये। राजाओं की 
इस आत्म-विस्मृत्ति तवा तज्जनित दुराचारो में जन-चमाज में व्यापक 
जौर गम्भीर असत्तोष फ्रै्ला दिया। यही सावजनिक जसन्तोष आगे 


चलकर आधुतिक डेमोक्रेपी (ऐथा०्ट४८ए) का जन्मदाता 
सिद्ध हुबा । 
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प्रजा ने सम्मिलित रुप से राजा का विरोध किया। प्रजा-सत्ता 
के हामी निपाहियों ने जब राजमहलो पर आक्रमण किया, तो राज- 
सत्ता उनके हाथ भा बई। राजा या तो कद कर लिया गया या मार 
डाला गया। उसनी सत्ता किमी भी एक मनुष्य के हाथ नहीं छय 
सती थी, क्योकि एकच्छत्त शासन के विदद्ध ही तो वह आन्दोलन 
सटा किया गया था। इनलिए “ईमोम़ेपी' के समर्थक सिपाहियो ने राज- 
पत्ता की बगवर बरावर बोटियाँ काट-काट कर आपस में बाँठ ली। 
एक बोटी एक आदमी के हाथ आई। उसी को आजकल की भाषा 
में ब्होट' कहते है। व्होट ययार्थ म राज-सत्ता की एक बोटी हैं। 
उस वोटी की वदोलत उस जमाने का हर एक आदमी मान से मचछता 
फिरता हैं। वह समझता हैँ कि शालन की वागढोर मेरे हाथो में 
है। इस तरह शज-चा वोटियों में कट कर “ब्होट' हुईं और सरे 
आम छुट गई। परियामस्वर्प्र प्रजा-तत्ता (0070००४०४) का 
जन्म हुआ। 

उस सक्षिण दिग्द्नन के कारण पाठक ऐसा ने समझें कि प्रजा- 
सत्ता का सूर्यंदिय एकदम पूरा हो गया। राजा के सिंहासनच्युत होते 
के बाद उसकी सत्ता तो लुट"गई, लेकिन ऐमी लूदो में जैसा कि हुआ 
करना हैं, सत्रह्ल और श्रक्तिमान्‌ ही त्तवते अधिक माल छे गये । 
राज-सत्ता एक भादमी के हाथ से छूट कर कुछ थोडे से बड़े 
आदमियों के हाथ आ गई। शेष जन-समाज हाथ मरूता रह गया। इन 
थोटे मे आदमियों ने राजा के स्थान पर अपनी सत्ता (08००५) 
स्थापित की। कई देशों में तो इन थोडे से छोगो ने राजा को अपने 
प्रभाव में छाकर अपना स्वार्थ सिद्द किया ओर दाम, दण्ड और भेद 
इन तोनो शस्प्रों का प्रयोग करके जन-साधारण को सदियों तक 
त्रास दिया। इस तरह वहुत घीरे-घीरे राज-सत्ता छोगो के हाथ छगती 
आई हूँ। अभी भी ऐसा नही कह सकते कि डेमोक्रेसी का पूर्ण विकास 
पूख्ली पर हो चुका हूँ। प्रजा-सत्ता-हपी सूर्य-मण्डल का बहुत-सा 
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बग बनी भी धिनिए में छिए्र हुआ है। आज 7गारे गामने साम्मद5 
जा सो प्रहन छिद हुम्य है वह एस दाल का प्रमाग है। वह इस इत 
को धोषिन करता हैं हि शेबल एक ब्योेद मी बशैलत ही मनु 
स्वतत आत्मगासक नहीं हो मातता। इसाह में जो पूंजोबरे शदता 
है, वे अरने पैने के प्रभाद मे मरी लोगो हे ब्होड खरीर लेते है और 
इन तरह शासन का सूझ जाने हाथो में गेकर है| समुझय: 





इतमानते दि धो अधञ 
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की सार चुडी है 
की ज्वनस्या बहती गई देने बेसे छोगो के पामने बोविका 

धारण करा भया। पूरतोप साप्ट्रो के लिए अपनी 
को पेदावारों पर नवेया आश्रित होकर रहना अतमव हो पण। 


उ्हाँ करो माटे चार करोड की बआतादी है, मुश्किल 
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क आवश्यकता आविष्कार को जबदी होती 
हैं। अत्एवं परित्विति हो प्रेरणा ने लछोनो को उद्चम-क्षीक बंदा दिया। 
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कला और विज्ञान की ओर यूरोपीय राष्ट्रो की मानसिक प्रगति हो चली। 
होते होते एक समय ऐसा आया कि वहाँ के वैज्ञानिक इस बात की चिन्ता 
में छूग गये कि कच्चे माल से थोडे समय मे अधिक से अधिक चीजें 
किस तरह तैयार की जावे। ६स उद्देश्य से जिस समय' यूरोप के वैज्ञानिक 
प्राकृतिक शक्तियों को छानवीन में लगे हुए थे, उसके बहुत पहले से ही 
काइतकारी का आन्दोलत उठ खडा हुआ था। उसका प्रारम्भ इस 
प्रकार हुआ। 
सच पूछा जाय तो यूरोप मे आधिक असमानता जागीरदारी शासन- 
प्रणाली (?९ए४०७॥५४) से शुरू हुई । वहाँ भध्यकाल में ईसा की 
पाँच शताव्दी से लेकर १५ वी शताब्दी तक राजाओं का शासन था। 
राज्य की सारी भूमि उन्ही की मानी जाती थी। राजा छोग सभी ज़मीन का 
उपयोग अपने लिए नही कर सकते थे। इस कारण वे जितनी चाहे उतनी 
ज़मीन जागीरदारो को दे दिया करते थे। जब इन जागीरदारो के हाथ 
में ज़मीन आती थी तो वे उसके छोटे छोटे टुकडे बहुत-से छोगो को काइत 
प्र दे दिया करते थे और इस तरह उनसे अपना रूगान वसूल किया 
करते थे। उसमें से कुछ हिस्सा राजा को देकर शेष अपने उपयोग मे छाते 
थे। इस प्रथा से राजा और जागीरदार तो मज़े में रहे, पर छोटे छोटे 
किसानों की हाकत ख़राव होती गई। उनके छगान बहुत और बडी सख्ती 
से वसूछ किये जाते थे। इसके सिवाय उन्हे जागीरदारो की अन्यान्य 
सेवाें भी करनी पडती थी। कालान्तर में किसानो तथा खेत पर काम 
करनेवाले मजदूरों क्री और भी खराब हालत हो चली। इतलिए 
मज़दूरों ने अधिक मज़दूरी माँगी। इसका स्वाभाविक परिणाम यह हुआ 
कि काइतकारों ने लगान कम करने के लिए आन्दोलन किया। इस 
आन्दोलन की जड काटने के लिए चौदहवी शताब्दी के मध्यकाल में 
जागीरदारो ने ऐसे कानून राजा से वतवाये कि जिससे मजदूरों का अधिक 
मजदूरी माँगना नाजायज़ हो गया। चारो ओर से सकट में पडकर 
किसानो और मज़दूरों ने मिठकर वलवा किया जो 'क्षषक-विद्रोह' 
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(268५शााँं; 8०९०) ) के नाम से इतिहास में प्रसिद्ध है। व्ोल- 
हवी शताब्दी में जमंनी के मज़दूरों और किसानो की भी हल्त 
बहुत चुरो हो गई। उन छोगो ने भी आन्दोह़न खड़ा किया बोर 
अपनो आरह माँग ([फिए एकल लेट ० ए2एशाड) पे 
की। ध्यान रहे कि जिस समय आधिक, अमन्तोष इस तरह फैल रहा 
था, उन्ी समय कई ऐसे छोग भी उत्पन्न हुए, जिन्होंने अपने विचारों 
के हाथ जन-साधारण के सामने समता का ठ्ादर्श प्रस्तुत किया। सर 
घोमस मूर ने 'बूढोपिया' (आदर्श जीवन) का कल्पित विध्र खोचा। 
छूघर ने धर्म-मच्र से छोगो में स्वाभिमान और प्रतिवाद की मानसिक 
प्रवृत्ति पैदा को। वाल्टेयर और सरसों सरोखे विद्वानों ने धर्म तया 
राज-नत्ता को जड़े हिला दी। रूसों के 'सोह्यछ कॉर्ट्रेक्ट' ने फ्राप 
में व्यायक विचार-झाति उत्पन्न कर दी। फ्रास की राज्य-क्षति मे बागे 
चलकर नमता और स्वतत्रता के भाव सारे यूरोप में फैला दिये। इह 
तरह जागोरदारी प्रया के कारण उत्तन्न हुई आधिक विपरमता तथा 
अथान्ति के ताथ इन विचारकों बौर विद्वानों के द्वारा लाई हुई विचार- 
काति का सम्पर्क हो गया। ग्ररीव किसान अब इस बात को क्षमभने 
छगे कि सव भनृष्य समान हे छोर सभी को जीवन में मात सुविधा 
चाहिए। लेकिन परिम्धिति इसके विलिकुल विपरीत थी। 

इन्ही दियो विन्तन-ओोढ वैज्ञानिकों ने भी अपने विचार के जोहर 
दिल्ाये। जेम्त बांट मे खौज़ते हुए पावी के भाष की शकिति से ढककन को 
ऊपर उठने हुए देखा बोर प्रकृति का एक रहत््य चुरा लिया। वाप्प- 
शक्ति का पता चसतार को लग गया। इस शक्ति को काम में छामे के 
लिए वँज्ानिको ने ऋछ-पुरज्े दनाये और इस तरह बन्रो और कास्खानों 
की सृष्टि हो चली। कई काम यद्ञो से होने छगे। जहाँ केवल हाथ 
के करषो से मोषडियो मे वस्त्र बूने जाते दे, वहां बब मेथीनों के 
अत्त शहरों के दडे बड़े पृतलीपरो में वस्त्र तैयार होने छगे। इन यंत्रों 
को चलाने के लिए मजदूरों की जरूरत हुई! फ्रोपडियों के बुनवेवाले 


( ५३३ ) 


अब घर छोड कर पूतलीघरों में आकर मज़दूरी करने लगे। इन बड़े- 
बड़े यग्रों को उन लोगो ने सरीदा अयवा तैयार कराया जिनके पास पैसे 
थे। इस तरह कुछ थोड़े से छोग इन उत्पादक यत्रों ([र४एगाशाएड 
रण [#ण्वंधलाणा) के स्वामी बन बेंठे। लाखों आदमियों को 
इन्होने मजदूरी में लगाकर खूब माल तैयार किया और उन्हे यत्र-तत्र, 
सर्वत्र फैलाने के लिए बाजारों की तलाश की । पृथ्वी के दूरवर्तों विभागो 
में पहुँचने के लिए उन्होंने उसी वाष्प-शक्ति का उपयोग करके जहाजे 
चलाई। नहर, रेल, तार तथा डाक के मुहकमें सुछे। आवागमन 
सवा विचार-विनिमय के भी सावन बढ गये। इन सबका फायदा सबसे 
अधिक उन्हीं छोगो ने उठाया, जो यम्रों के स्वामी पूँजीपति मिल-मालिक 
थे। देश-विदेशों से उन छोगो ने वहुत-सा पैसा कमाया और देखते 
ही देखते वे म/छामाऊ हो गये । इस तरह वाप्प-शविति तथा यत्रों के 
आविप्कार में जो औद्योगिक क्राति (तप्रश/शनं पि८ए०फ्रंग07) 
यूरोप में हुई, उत्ते अधिक से अधिक छाम श्रीमानों ने उठाया । 
लेकिन इप्ती के साथ मज़दूरों की हालत खराब होती गई । स्वार्थी 
मिद-मालिक मुनाफे का बहुत थोडा अगर मज़दूरों में वॉटकर शेष अधि- 
काश आप ही हडपने छंगे। दरिद्रता के दावानल में पडकर मजदूरों का 
अन्तरात्म] भुछसने छलगी। दरिद्रता से आदमी कदाचित्‌ उतना दुखी 
नही होता जितना कि उसका नैतिक पतन हो जाता हूं । इधर खाने-पीने 
से वे ऐसे छाचार हुए कि जो उन्हें मिल का मालिक दे दे, उतना वे छे 
ले, नहीं तो भूखों मरे। छोटे-छोटे तग कमरो में रात को सो रहना 
और दिन भर पुतछीघरो में काम करना, इसके वाद थकावट मिटाने के 
लिए थराव पी लेना, तत्पश्चात्‌ पशुओं के समान व्यवहार करना इनका 
दैनिक जीवन हो गया। त्रस्त, दरिद्र और दलित मजदूरों का जन- 
समाज यूरोप के समी औद्योगिक केन्द्रों में जगह-जगह छाम्ों की तादाद 
में जमा हो गया। इन छोगो ने कडी मेहनत करके खूब मार तैयार 
किया, विदेशों से खूब पैसा छाया, लेकिन वे ज्यो के त्यो मज़दूर ही दरनें 
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छाया आल -) दाजजहिर इगायारं, होड़ आधार 
हैए और उद्णों दौन्‍डरी छोड़ ही शययो की। इह कहा बी हगरं 
पारगानों में मार/ पे से प्रशित कह ठग नागर कराये ४2 शि 
गया। इगो सिश्य महररों है झन्दओं वो भी हैठ पीवसी 
गुविधा ही गई। परणशु इसमे भी कृत्रजमाझ श छिप मगा4 
ने ही। गया। ऊ़ती देशारया बहती ही गई। हर काशशादों 
मंत्रों से फोम उने के बार /शरा आईगी शैशया हों हय। मेंस 
मे द्वारा थोए समय में झहेत-्या आए वार दवत हया और के? णदारी 
में सस्ते मो में बियों झंगा। द्रशमा परिषाम बह [जो शि पर, 
उद्योग-ध्ष नष्द होने छगे, गयोहि हाथ की बनी | गीज उाने गई 
दर पर नहीं दिक्र सातवीं थी। गैस पुरा पा ने पष्ठ होगे से इ 
लोग तो वार्खानों में मजदूसे करके थाना पेढ उिशों तरह पादा 
लगे और बहुत-मे लोग मजदुरी थे मिद्नतें के गारप विशाबुण गैगाई 
हो गये । जब मजदूरी करनेयादों मो यट् गगलय थीं, गव बेयारों वो एप 
बाहना हैं ?े उन्हे तो दित भर में भस्टेद भाजा मिल्या दृइगर हो गया। 
इस प्रकार मजदूरी और वेवारों के सम्मिलित बध्ट दिनो दिन छपता 
धारण करने लगे। जन-समाज में दोनो तरफ दो सरह के सोग दृष्टि 
गोचर होने छगे। एक और ऐसे छोग थे कि लिन पास दतना द्वब्य थी 
कि वे उसे अपने आमोद-प्रमोद फे लिए पानी के स्गान बहाने थे! 
दूसरी ओर ऐसे बहुसस्यक आदमी थे, जिन्हे दिन भर बारह पे 
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काम करने पर भी खानें को मे तो ययेष्ट भोजन मिछता था, ते 
पहनने को कपडे हो नसीब होते थे। एक ओर लक्ष्मी का विलास 
था, दूसरी ओर दरिद्रता का नगा नाच था। एक तरफ हुए और 
हुछास की हुल्लडवाजी थी, तो दूधरी तरफ क्षुधा गौर क्षोभ का अन्तर्नाद 
था। इस तरह समाज दो विषम हित्पघो में विभक्त हो गया। एक 
हिस्से में कुछ थोडे से पूँजीवाले जमीदार और मिल तथा कल-कारखानो 
के मालिक रह गये और दूसरे हिस्से में दरिद्र किसान तथा मजदूरों का 
वहुसस्यक जन-समाज रह गया। एक तरफ वे लोग हुए जिनके पास 
सब कुछ था और दूसरी ओर वे छोग रहे जिनके पास कुछ भी न था। 
आज खाने को मिला तो कल का कोई निश्चय नहीं। ऐसे दो दलो का 
सघर्षण होता और उससे चितगारियो का निकलना अवश्यम्भावी 
था, सो हुआ । 

जन-समाज मे द्रव्य-विभाग की इस विषमता ने एक विचार-क्राति 
पैदा की। कुछ सद्भावनापूर्ण विद्वान्‌ अपने चारो तरफ दरिद्र मजदूरों 
के व्यापक कष्टो को देखकर द्रवीभूत हुए और उनकी मुक्ति का उपाय 
सोचने छगे। ऐसे लोगो में सबसे पहला आदमी रिकार्डों था जिसने 
इस आयिक समस्या को सैद्धान्तिक दृष्टि से देखा और यह निदचय किया 
कि सारी सम्पत्ति श्रममूलक हूँ। परन्तु इस आ्थिक सिद्धान्त की 
वैज्ञानिक व्याख्या करनेवाला तथा किसी अश में उसे अमल में छातने- 
वाला दूसरा आदमी जआाघी सदी के वाद हुआ। उसका नाम कालमार्क्स 
था और वह जमंन यहूदी था। राष्ट्रीयता की सीमित भावना से मुक्त 
होने के कारण उसने दरिद्धता के प्रश्न को साकल्य दृष्टि से देखा। 
उसका दृष्टिकोण नितान्त भौतिक था | विशुद्ध अर्थे-विज्ञान की दृष्टि 
से ही उसने समाज की अरये-समस्या पर विचार किया और दास कंपिटल' 
नामक एक वबृहत्‌ और विचारपूर्ण ग्रथ में उसने अपने तक-सिद्ध सिद्धान्तो 
को जन-समाज के सामने प्रकाशित किया। अपने विचारों के समर्थन 
में उसने मनृष्य-सभ्यता के समूचे इतिहास का विशुद्ध मोतिक दृष्टि से 
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एक मया भाष्य लिये डाटा। था सागये पी राद में संसार रे माल 
संदयद अर्वमलया होती है। उविलास मो वोर्द ऐसी पढ़ना सी, रिली 
मीमासा आपिक दृष्टि मे नही री था साथी । बरेजई बुद उप ला 
में ही मभाहित शोर है। बरीलटी गधियाँ थी उग्ी अरन्‍्टाम वी दर 
में वी जाती है । प्लैय तगा एसिश्न से समान गपर स्थाधियों नी अंग" 
शब्यता में सी एस्म उसी 2। सारा झट नि मनष्य है झरे तह के 
मूल में उसही थाविक दरिदिता है जी उसी सारी संदपद अपजाम 
के लिए ही हुआ करती हैं। एुर्कषेत्र रे मैंगान में ऐटा हुआ प्रम॑-यृद री 
अ्-मूछफ था। गदि सादाया' दुर्योधन मिक्रे पौच ही गाय परल्िकी 
के हिहे में दे देता तो सना बच महाएद ने होगो। राम मा सर्वधः 
बंध भी साम्राज्य-विस्तार या एप सफल प्रयल ही था, परधपि इनमें एक 
नैतिक दृष्टिकोण भो था। इस तरह मनुप्य-जोबन के इतिहास वी 
किसी भी घटना हो हम आविक दृष्टि से देश सहने है और देसी एृष्दि ते 
उसके मूलगत वारणों तया मानदी भायताओ या हम बयाये मतीद्शत 
कर सकते है। कार्स मावर्स ने मानवी उनिहान को समभने-समस्धर्ग 
के लिए जिम भौतिक दृष्टियोण का प्रतिपादन किया हूँ उसका गर्ही 
साराध है। इस भोतिक दृष्टि से इनिहान की मीमाना झरते हुए 
उतने आधुनिक माम्यवाद! को जन-सम्राज के सामने पेश किया! 
साम्पयवाद के जनक का मेहरा उत्ती के मस्मक पर चौधा गया। 

कार्ले मार्क के दिनो से इन पचास वर्षों में साम्यवाद के 
कई नमर्यक भिन्न-भिन्न यूरोपीय देशो में उत्पन्न हुए। सेन्द स्ाइमन 
रॉवर्ट ओल्हित, कार्ल मालों, फविनेण्ड ल्स्‍्ली तया हेनरी जॉर्ज के वाम 
उल्लेखनीय हें। पूंजीवाद को नप्ट कर देने में उन संवकों एक 
मत है। परन्तु जब रचनात्मक प्रइन उठाया जाता है, जब उतसे पहू 
पूछा जाता हैं कि फिर तम्पत्ति का वेंटवारा कैसे हो और किम तरह 
किया जाय तो फिर साम्यवादियों में मतभेद होने छगते है! 
अशजक साम्यवादी कहता हूँ कि प्रत्येक आदमी का अधिकार समाज 


की सम्पत्ति पर समान हैं और उसे किप्ती का शासन नहीं चाहिए, 
ने मनुष्य का, ने ईश्वर का। एसके उत्तर में स्टेंट सोश्यलिज़्म' का 
ममर्यक कहता हैं कि आर्थिक समता वाछनीय है सही, पर यह काम सामूहिक 
घानन (5ग्रा८) में हो लिद् हो प्षकेगा। प्रत्येक मनुष्य आत्म- 
घासक नहीं हो सकता। उत्तके कई कार्यों में भासको के हस्तक्षेप की 
आवश्यकता हुआ करती हूँ। ज्त्ता प्रजातत् हो, पर बह एक सत्ता 
के सम्रान नरत्री के साव काम भी करे । यदि वह शक्तिमान्‌ हुई, तो जन- 
नमाज के मभी सुभीतों का रूथालू कर सकती है। इसलिए जन-समाज 
में भानन की जरूरत है। अराजकता में लोगों का 'अकल्याण है। 
इतने में ईनाई ज्ाम्यवादों मामने होकर कहता हैँ कि त्ाम्यवाद का 
सच्ना प्रचार तो तभी होगा, जब हम ईसा के बताये हुए मार्ग का अनुस्तरण 
करे, छोग एक दूततरे के प्रति कर्तव्यशोल होकर प्रेम का व्यवहार 
करें। मसीहा के दरवार में हम तब ईसाई समान होगे, इससे बढ़कर 
साम्यवाद का दूसरा आदर्श ओर क्या हो सकता हैं ? 

अराजक साम्यवादियों मे रशिया के 'विहिलिस्ट' प्रमुख है। उनमें 
और राज्य-समर्यक त्नाम्यवादियों में दूसरा महत्त्वपूर्ण अन्तर दोनों के 
साधनों था है। जिस काम को शासन-विरोधी साम्यवादी सहसा 
प्राति के द्वारा किपी भी तरह से कर डालता चाहता हैँ, उत्ते शास्नन का 
'पक्षपाती दूत सान्यतरादी द ड़ वेब उत्रायो के द्वारा शात्वू्वेक निपटाना 
चाहता हँ। अराजको की सरया प्रवल नहीं हैं। इतत समय अधिकाण 
विचारवानू छोग शासन-समर्थक साम्यवाद के समर्यक हो रहे हें। 
साम्यवाद के सच्चे और समझदार नेता यही स्टेट सोश्यलिस्ट' 
लोग ही माने जाते हैं। उतका यह भी कहना है कि समाज की पूँजी 
स्टेट के हाथो में रहे, कल-कारख्षानें सभी सरकारी देख-रेख में घले और 
सरकार के द्वारा ही नफे का समुचित वितरण हो। सब ज़मीन प्रकारी 
हो। कोई श्रीमात्‌ भीर कई दरिद्र न रहने पावे। ऐसी साम्य/वस्था का 
सम्पादन राज्य की सहायता से अधिक सुकर और स्थायी हो सकता है। 
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उपयुक्त तीन प्रशमर के साम्पवादी दस्त में रैसाई साम्यवादी विमेप 
कर्मग्रील नहीं दिखाए देते। वे वेब गिर्जाघरों में तथा अपने समाचार 
पत्रो में धमं के नाम पर जनन्समाज में सम-भावना दा प्रचार कर दिया 
करते हे, उससे अधिक कुछ नहों। ध्यतिशरी तथा गमज्य-विद्रोह। सास्य- 
बादी यतनन्तन छोटी छोटी दुकटियों में विप्रमान हूँ ओर कमी बसी यहाँ" 
बहाँ कुछ खूतल्यरावी कर दिया परते हें। जन-ममाज पर इनका 
कोई प्रभाव नहीं। ऊुछ दिगडेदिल नोजवाना का पिगहा हुआ अनस्द्ध 
समृदाय ही भराजक साम्पवादी दल कहलाता हूँ। समाज वी दुआ 
अमी उनवी और नहीं है। अमी रोग नमप्टिवादी स्टेंट सोध्यचिस्ठों 
के साय चले जा रहे हे। उन्हे क्राति नहीं चाहिए, चाहिए श्रान्तिपूर्य 
विकास। इस दल के समर्यक अधिकाश में वे लोग है, जो न तो वहुत 
अमीर पैदा हुए हैँ न बहुत ग्ररोद। जो न तो किसी मिल-सालिक के या 
जमीदार के वशधर है न किसी मजदूर के बेंटे। सायारण स्थिति में 
उनका जन्म हुआ है, विद्या बुद्धि की वदोलन कमातेन्याते हूँ। स्टेट 
समर्यक साम्यवादियों के अधिकाय नेता इसी मध्यम श्रेणी के ठोग है। 

इस त्तरह पाठक बनायान देख सकते है कि साम्यवाद का भविष्य 
इस समय न तो ईसाई साम्पवादियों के हाथ दिखाई देता है, न फिर 
अराजक साम्यवादियों के। अभी तो बंध सुधार चाहनेवाले शासन- 
समयेक साम्पवादी हो अधिक प्रतिष्ठित माने जाते हे। मज़दूर और 
किसानो के व्होट अधिकाश में इन्हीं लोगो को अमी तक मिलते 
आये है। उनकी ओर से वे देश के पार्लमेंट में दाखिल होते हैँ और 
गरोवो की वेहतरी के 5िए कुछ ख़टपट किया करते है। परल्तु इनकी 
सल्या अमो यूरोप में रकश्िया को छोड़कर सभी जगह कम है। जमेनी 
मे साम्यवाद का प्रभाव पहले बहुत था, लेकिन हिटलरशाही के आतंक 
ने उसे उडा दिवा। स्वोडन ओर नारे में साम्यवादियो का बहुत ज्ञोर 
नही हूँ। क्योंकि वहाँ अर्य-विषमता कम है। फ्रांस में भी साम्यवादी 
कम है, पर उग्र कोटि के है। ब्रिटेन में भो उनकी सच्या पर्याप्त है। 
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ब्रिटिश मज़दूर-दल के प्रतिनिधि यदि साम्यवादी माने जावे, तो कह 
सकते है कि इंग्लेड मे उनका जोर कुछ कम नही हैँ । अभी कुछ वर्षो के 
पहले तो वहाँ मज़द्र-दक की इतनी प्रवकृता हो गई थी कि उसके 
प्रमुख नेता रेमजे मेकडानेल्ड को प्रधान मत्री का पद स्वीकार करना 
पडा था। परल्तु पूंजीवाद के समर्थक अनुदार दलवालो ने राष्ट्रीयता 
की ऐसी हवा उडाई कि उनके षड़यत्र में मेकडानेल्ड साहव फेसकर 
मज़दूर-दल से बहिष्कृत हो गये। नेता की कमर दूट जानें से ब्रिटेन का 
मुजदूर-दछ इस समय शिथिल है, फिर भी मौकातलव है। सम्भवतः 
आगामी चुनाई में किसी ईमानदार नेता को लेकर वह फिर अग्रसर हो। 
जो हो, इस समय राज्य-निष्ठ साम्यवादियों की सख्या यूरोप में 

बढ़ रही है, फिर भी वे विशेष प्रभावशाली कही नहीं हे। अभी शासन की 
वागडोर पूँंजीवाछो के हाथो मे है। अभी मत्त्रिमण्डल में उन्हीं की सलाह 
कारगर होती हैँ। छापेखानो मे भी उन्ही का प्रच्छन्न प्रभाव काम कर 
रहा है। मध्यम श्रेणी के हजारो आदमी अभी उन्ही के गुलाम हे । पूँजी 
एक वी प्रवल शक्ति हैँ। ससार के कठिन से कठिन काम घन की सहायता 
से सध जाते है। नेक से नेक आदमी उतके प्रछोमन में पडकर अपने आजतन्म 
सिद्धान्तों का वलिदान कर डालते है। पूँजी के पाश में पडढकर निकलना 
मुह्िकिल है। उसकी आकर्षण-शवित मर्त्यं मनुष्य और अमर देवता दोनो 
को एक समान खीच लेती है। जिसे नारायण की शक्ति प्राप्त हो, वही 
लक्ष्मी के प्रभाव से मुक्त हो सकता हँ। शेष सव अबोध बच्चों के समान 

उसके अचल में उलभे हुए हे। लक्ष्मी की यह दुर्दमनीय सत्ता जिनके 

हाथो में है, उन्ही के इशारे संसार नाच रहा है। मध्यम वर्ग के मज़दूर- 

तेता या तो भेकडानल्ड के समान उनकी शरण आ गये हे या फिर उनके 
दाँव-पेच में पडकर अभी वाहर ही वाहर चक्कर काट रहे हं। शासन- 

सत्ता का छोर भी अभी वे अपने हाथो से नहीं छू पाये। सारे पश्चिमी 

ससार में रशिया को छोडकर अभी पूंजीपतियों का ही वोलवाला हूँ । 

अन्तर्जातीय' सम्बन्ध अभी उन्ही की भलाई-बुराई के ख्याल से टूटते-जुडते 
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सिला अपने लाखों देश-भाइयो को मजदूर बनाकर करते है, वे भछे आदमी 
विदेशियों के प्रति क्या उदारता दिखा सकते हे ? अपना उल्लू सीधा करने 
में वे देश और विदेश के आदमियों के बीच कोई अन्तर नही मानते। 
उनकी शोषण-क्रिया के लिए सब समान हें। जब थे व्यवसायी पूँजी- 
वाले देश और विदेश के मजदूरों में कोई अन्तर नहीं मानते, तो 
मूर्ख मजदूर ही आपस में ऐसा बन्तर्जातीयः भेद क्‍यों माने ? जिस 
तरह पूंजीवाद एक व्यापक अनिष्टकारी सत्ता है, उत्ती तरह उसका 
मुकाबिछा करने के लिए मजदूरों का व्यापक और सुसम्बद्ध सामना 
भी चाहिए। धषाराज यह कि ध्षाम्यवाद एक अन्तर्जातीय और सर्व-गत 
समस्था है। उसे हमेशा इसी व्यापक दृष्टि से देखना चाहिए। जो सच्चा 
साम्यवादी होगा, वह वर्तमान युग की अर्थविषमता को केवल राष्ट्रीयता 
की सकीर्ण दृष्टि से हरगिज़ न देखेगा । विशेष कर वर्तमान ध्षदी 
के राष्ट्र वैजानिक आविध्कारों की बदौलत एक दूसरे के इतने नजदीक 
हो गये हूं और उनके आर्थिक सम्बन्ध इतने उलभे हुए हें कि एक देश की 
बेकारी दूसरे देश पर भी अपना असर डालती हूँ । गरीब मजदूर और 
बेकार वृमुक्षित इस समय ससार में सभी जगह पाये जाते है । दरिद्रता 
इस युग की एक सर्व-गत समस्या है। इसी कारण साम्यवाद अस्तर्राष्ट्रीय 
दृष्टिकोण का विषय भी हूँ। राष्ट्रीयता के पक में पडकर तो वह विछकुछ 
शिथिल होकर निर्जीव हो जाता हूँ। 

यूरोपीय राष्ट्रो के अधिकाश साम्यवादी ऐसे ही निर्जाव साम्यवाद को 
हाथ में लिये बैठे है । अभी उनमें यह भावना नहीं आई कि मज़दूर 
मज़दूर हैं, न तो वह काला हैं, न गोरा | वह एक गरीक आदमी है। 
दरिद्रता से उस्ते छुडह़ना ज़रूरी हैँ । क्या इंग्लेड का मजदूर अपनी 
जीविका के लिए भारत के मज़दूरो का रकत-शोषण करना पसन्द करेगा ? 
क्या उसे ऐसा करना चाहिए ? मंचेस्टर के मजदूरों ने गावी जी की 
उपस्थिति से ही मानो इस बात का क्षणिक अनुभव कर लिया था कि 
यह भी गरीबों का आदमी है। हिन्दुस्थान के अद्धे-तग्न दरिद्रो को यदि 
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हृदय की अन्तहिंत सदुभावना अपना काम कर गई। परिणाम यह हुआ 
कि वे अपना दु ख कुछ काल के लिए भूल गये । महात्मा जी की सक्रामक 
उदार भावना उनमें भी व्याप्त हो गई। खिन्नता के स्थान पर कृतज्ञता 
जाग्रत हुई और इस तरह गाधी जी वात की वात मे मेचेस्टर के मज़दूर- 
समाज में प्रेम और आदर के पात्र हो गये। सरकारी निगरानी की जरूरत 
फिर उनके लिए ज़रा भी न रह गई 

मजदूरो की दरिद्वता के प्रश्न को पूर्वकालीन साम्यवादियो ने 
डसी अन्तर्राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखा था । परन्तु पूँगीवाद की चलाई 
हुई आयिक राष्ट्रीयवा (7007०77० '&प००&॥आ॥) की हवा 
ने उसे भिन्न-भिन्न कर दिया। थोड़े ही दिवो के बाद यूरोप के 
साम्यवादी नेता अपनी अपनी राष्ट्रीयता के पिजरे में बन्द होकर पूँजी- 
पतियों के पालतू पक्षी हो गये । कालान्तर मे वे वैसा ही बोलने भी 
ऋगे, जैसा कि उन्हें उनके स्वामी सिखाते थे। आजकल साम्यवाद का 
अह व्यापक आदर्श शायद ही किसी साम्यवादी नेता के सामने स्थिरता- 
पूवेक स्थापित हो । आजकल तो ब्रिटिश सोश्यलिस्ट, जर्मन सोइ्यलिस्ट 
और फ्रेंच सोश्यलिस्ट इत्यादिक राष्ट्रीय साम्यवादी ही यत्र-तत्र और 
सवंत्र दिखाई देते हे । रक्षिया में कुछ ऐसे आदश्षवादी 'कम्यूनिस्ट' 
खरूर हे जो मजदूरों की अर्य-समस्या को अन्तर्जातीय दृष्टि से देखते हे । 
फिर भी यूरोप का वातावरण आशिक राष्ट्रीयता से परिपूर्ण हैं । अभी 
तो यूरोप के मज़दूर-नेता अपने अपने राष्ट्र के मज़दूरों का कल्याण 
अलग अलग सोच रहे है । इस प्रयत्न में यदि उन्हे अन्यान्य देशो के 
गरीबो का पेट मारना भी पडे तो उन्हे मजूर है। अभी मैकडानेल्ड साहब 
को यदि कोई चिन्ता है तो केवल इसी वात की कि ब्रिटिश मज़दूरों को 
चार पैसे किस तरह मिलें। ये पैसे यदि हिन्दुस्थान के भूखे कुली- 
किसानो से भी मिल जावें तो कोई हज नहीं। लेकिन ध्यान रहे कि 
गरीब गरीब का पेट मार कर सुखी नही हो सकता । पृथ्वी भर के दीनो 
में जब तक वुत्व-माव व होगा, तव तक उन्हें दीनवन्धु का आश्वीर्वाद 
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न मिलेगा और उनकी दीनता दूर न होगी । यूरोप के साम्बवादी नेताबो 
को (विचारको को नहो) इतनी-मी वात ममझनी चाहिए । उनके साम्यवाद 
की कमर उनकी आधिक राष्ट्रीयता ने तोड डाली है। इसी लिए वे 
पग है और उनका साम्यवाद भी लेगडा है। उसमें चलने की ताकत हो नहीं। 
कहने की आवश्यकता नहीं कि इस समय पृथ्वी पर गांधी णी के 
सिवाय कोई भो दूसरा जन-समाज का नेता नहीं हू जो अन्तर्जातीय 
साम्यवाद का सच्चा प्रवर्तक हो। दो राष्ट्रो के बोच उन्हें वही व्यवमाव- 
सम्बन्ध मान्य हैं जो दोनो के लिए हितकर हो। रामदत्त की चोरी करके 
देवदत्त का ऋण चुकाना उन्हे पसन्द नहीं है। पार्लमेन्ट के सदस्यों 
की एक सभा में किमी भछ्े अंगरेज ने महात्मा जी से कुछ ऐसा 
ही सवाल किया था। उसने पूछा 'आप तो विलायती वत्नो का वहिंप्कार 
करते हूँ अगर इसका बदला लेने के लिए हम हिन्दुस्थान का सन न खरोदें 
तो कैसा हो ?' महात्मा जो ने फौरन उत्तर दिया 'वहुत अच्छा हो, में तो 
हिन्दुस्थान को कोई भो चीज़ इग्लेड या किमी भी देश पर छादना नहीं 
चाहता और वही स्वतश्नता में अपने देश के लिए भी चाहता हूँ ।' याघी 
जी के इस उत्तर में सच्चे साम्यवाद का सासण रखा हुआ है। कोई 
भी भछा राष्ट्र अपने पडोसी राष्ट्र से अनुचित व्यवसताय-सम्बन्ध करने 
का भ्रयल न॒करे। मेरे यहाँ यदि अफीम की पैदायश बहुत होती है तो 
यह कोई कारण नहों कि में दूसरे को ज़हर खाने का आदी वनाऊं, ताकि 
मुझे चार पैसे मिछे । विष के अनुचित विक्रय का पैसा विष से भी 
अधिक विषाक्त होता है। उसकी मार भी गहरी वैठती हैँ। वह घरीर 
का नहीं, आत्मा का विप होता है । अर्थ की प्राप्ति धर्मे-मूछक हो होनो 
चाहिए। लोग सच कहते है कि अधर्म का पैसा पुरता नहो। 'धर्मादर्थरच 
कामण्च सघर्म कि ने सेव्यते ! छूट ओर फरेवी से माधिक समता भी 
कैसे स्थापित हो सकती है ? साम्यवाद सामाजिक विपमता को दूर 
फरनेवाला सिद्धान्त हैँ। वह लोगो के सामूहिक जीवन के समी क्षेत्रो 
में मनुष्य और मनुष्य के वोच समता स्थापित करने का अमिलापी है। 
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आविक दरिद्धता की समस्या उसका एक प्रधान अग हूँ। वर्तमान व्यापक 
दरिद्रता के प्रदन को उसी आध्यात्मिक दृष्टि से देसने की आवश्यकता है। 
मनुष्य के हित-अहित की ऐसी कोई भी वात नहीं, जो उसकी आत्मा 
की दृष्टि से नही देखी जा सकती! अतएवं जो मनुष्य साम्यवाद के इस 
व्यापक प्रश्न को आध्यात्मिक दृष्टि से देखेगा, वही उसके अन्तर्जातीय 
आकार-प्रफार का दिग्दर्शन कर सकेगा। वही सच्चा साम्यवादी होगा। 
इस समय हमें साम्यवाद को इस सार्थक दुष्टि से देखनेवाला गाधी 
जी के सिवाय कोई दूसरा नेता दृष्टिगोचर नहीं होता । अन्तर्जातीय 
मज़दूर-मभा को चाहिए कि वह ऐसे ही सच्चे साम्यवाद का समर्यक हो । 

अभी तक हमने पश्चिमी साम्यवाद के दृष्टिकोण की सक्रीर्णता 
पर हो विचार किया हूँ। परन्तु इसके सिवाय जैसा कि हम पहले कह चुके 
है उसकी दूसरी कमज़ोरी एक और है । यदि पश्चिमी साम्यवाद 
पूंजीवाद को मिटाना चाहता है तो हमे कहना होगा कि उमरे अभी अपनी 
लक्ष्य-मिद्धि का मार्म ही नहीं सूक रहा है। वह विलकुछ अबा हैँ । 
न तो उमे अन्तर्दगंन है, न फिर उसे वाहर ही कुछ दिखाई देता है 
वह क्योकर अग्रसर हो? 

किमी भी चतुर वैद्व से जाकर आप पूछिए, वह कहेगा कि रोग; 
निदान में उसके मूल कारण को पहले ढूँढना पडता हूँ । यदि पूंजीवाद 
वर्तमान जन-समाज का एक रोग हूँ, और हूँ भी, तो उसका मूल कारण 
क्या हूँ ? समाज में अर्थ-विषमता क्योकर आई ? ऐसी कौन-सी बात 
हैं जिसके कारण कुछ थोडे से लोग तो विपुछत सम्पत्ति के स्वामी हो गये 
और अधिकाश जनता दरिद्र हो गई ? इन सब प्रश्नों का एक ही उत्तर 
हैं और वह हूँ केन्द्रित व्यवसाय-प्रणाली। जिस युग में छोग अपने अपने 
घरो में अपने अपने तकुओ से सूत निकाल कर अपना कपडा अपने पडोस 
में ही वुनवा लेते थे, उन दिनों में किसी के हानि-लछाभ का प्रहन हो 
वर्तमान रूप में नहीं उठ सकता था। जो जितना परिश्रम करता था, उतनी 
सामग्री उसे मिल जाती थी। परिश्रम-फल भी न्यूनाधिक अश में सभी 
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को बरावर मुलभ था। ने होई मादिक होता था ने शोई दौरर । 
प्रत्येक्त मनृष्य उपने नकुए वा माठिक था हर वहीं मश्दृर भो था। 
मजदर ही यदि अपनी मजदरी झा मालिक हज हो यह छाती रहते 
इच्छानुमार अथवा आवस्यत्तानुसार णर सक्‍ता हैं। जब जी वाहे, 
वह उस काम को छोड छर अपना समय बन्यान्य कामों में लगा सरता हैं 
अपती मजदूरी वी यह स्वतयता मजदूर के मनप्यत्त मी रक्षा पतली हैं। 
इस तरह प्राचीन जन-समाद मे लोग अपनी आवध्यक चौजे >पने परो में 
अथवा आना ही था तो तैयार कर रेले थे था शिमी ऊे द्वाथ कस 
रेते थे और सभी को अपने पन्क्रिय का मूल्य मित्र जाता था । :सके 
सिवाय उसे ऐसा अनिरिक्त परिश्रम भी नहीं करना पहता था डिसरा 
मूल्य उमे कुछ भी ने मिरे। 
परन्तु जनाने ने पता साथा। भौतिक विनान के दवा लोग प्राटतिक 
यो को समझने व्वय प्रथल करने लगे । सवसे पहले उन्हें वापपधक्ति 
का पता लगा। उस भक्ति का उपयोग उन्होंने चरश्धे झा चे घुमानें 
में किया। जो तदुआ पहले मनुष्य के हाय से घूमना था, वह अब भाफ 
की ताकत से घूमने छूंगा, और इस तेजी ने कि वह पहले ने कई 
गृूना रूम्दा चूत उतने ही समय में कासने जगा । उसी तरह बुनाई की 
भी हालत हुईं । बत्र-युग का आविभाद हुआ | केवर वम्प ही नहीं 
कई और भी त्रीजें वापप-धक्ति मे घनने लगी । इन वाण-सक्ति- 
संचाड़ित यत्रो के दनते ही पूजीवालो ने उन्हें खरीदा और एक ही स्पान में 
माफ की ताकन से वे छात्रो त्कुए एक साथ चलाने ऊगे | उत्तादक 
यत्री के स्वामियों ने थोड़े ही समय में बहुन-सा माल तैयार करके परे 
बाजार उनका हेर रुवा दिया और मस्ते दाम पर बेचने ल्ऐे। परियाम 
सीधा यही हुआ कि घर का कता और बुना हुआ वस्त्र यंत्र-निमित 
हस्त मे महय्रा पड़ा। महंगी चीज़ो से छोनो को अनास्था हो ही जाती 
है, तो हो गई। बव हालत ऐसी हो गई कि घर में किये हुए उद्यन का 
भूल्य बहुत घद गया । तकुबो का स्वामित्व उनमे छिन गया । अब 
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उसके स्वामी वे हो गये जो लाखो तकुए एक जगह और एक साथ चला 
रहे थे। अपने घर हो मे उद्यम करनेवालो के हाथ अव केवल मज़दूरी 
रह गई और वह भी ऐसी कि जिसकी कोई कीमत नहीं । उन्होंने 
देखा कि कल-कारख़ानो की मजदूरी से किसी तरह जीवन-निर्वाहि 
तो हो ही जाता है, पर घर बैठे उद्यम करने से तो बिलकुल भूखा ही रहना 
पडता हूँ । क्या करते, घर छोडकर मिल-मालिक के पास गये और 
बोले हुजूर हम भूखे है, हमे अपने कारखाने में कुछ काम दीजिए !' 
भरता क्या न करता | जितनी मजदूरी मिल-मालिक ने उन्हे दी, उतनी 
लेकर वे किसी प्रकार जीवन-निर्वाह करने लगे । 

कारखाने के मालिक ने मजदूरी का हिसाब अपने स्वार्थ की दृष्टि 
से लगाया । इसके लिए उसे दोप देना भी मुश्किल मालूम होता है। 
क्योंकि जितनी छागत हो यदि उतनी ही आमदनी हुई, तो ऐसी खटपट 
कौन करेगा। मुनाफा (शी) होना ही चाहिए। ऐसी हालत 
मे मिल के मालिक ने सोचा कि यह आदमी दस घटा काम करके जितनी 
कीमत की चीज वना सकता है. उससे आधी और वल्कि इससे भी 
कम भज़दूरी इसे देनी चाहिए। मिल-मालिक की इस योजना के अनुसार 
प्रत्येक मजदूर को अपने लिए आवश्यक परिश्रम के अतिरिक्त और भी 
करीब करीब उतना ही परिश्रम अधिक करना पडता है। इस अतिरिक्त 
परिश्रम का सारा मूल्य मिल के स्वामी को मिलता है। इस प्रकार जो 
मजदूर परिश्रम करता हैँ उसकी आमदनी सिर्फ इतनी ही होती हैँ कि 
जितने से वह जीवित रहकर उतना ही परिश्रम कर सके। खा-पीकर 
वह हमेशा साफ रहता है। उसके लिए पूँजी नाम की कोई चीज़ ही 
नहीं। दरिद्धता से वढकर मनृष्यत्व को गिरानेवाली कोई अवस्था ही 
नही हैं। इस तरह मजदूरों की इसानियत गिर गई और वे पशुवत्‌ 
आचरण करने लगे। 

जिस समय दरिद्वता से श्रमजीवियों की नैतिकता इस तरह गिरती 
जा रही थी, उसी समय दूसरी तरफ और दूसरी ही तरह से मुनाफा 
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कि उत्पादक यत्त्रों का स्वामित्व राजसत्ता को सौंप दिया जावे और वह 
नत्ता उपाजिन सम्पत्ति का समुचित वितरण करें। परन्तु उन यन्त्रो से 
काम ज़हर लिया जावे और लोगो को वैसी ही मजदूरी करनी पड़े। 
ने नहीं दस घंटे, आठ या सात घंटे उसे अपने जीवन-निर्वाह के लिए काम 
करना ही होगा। फिर साम्बवादियों का निद्धान्त यह हैँ कि जो मनुष्य 
जितना भारीरिक परिश्रम करता हैं उतने ही भोजन का वह हकदार 
हो नऊता हूँ | जो मनृष्य थारोरिक श्रम नहीं करता, उसे भोजन का 
अधिकारी नहीं समझना चाहिए । कार्लमार्कत यो तो विद्वान आदमी 
शा, लेकिन घारोरिक परिश्रम का महत्त्व उसने मर्यादा से वाहर बढ़ा 
दिया था। वह समभता था कि किसी भी पदार्थ का सारा मूल्य उसको 
उत्पक्न करने में फ्रिपे गये शारीरिक परिश्रम का परिणाम हैँ। इसका 
आमय यह हुआ कि घारीरिक श्रम ही एक मूल्यवान्‌ चीज है, मानसिक 
तथा बौद्धिक भहावता की कोई कीमत नहीं। वह कहता है कि जो मनृप्य 
जितना काम करेगा, उतना उसे समाज से मिल सकेगा। ऐसे काम करने- 
बालो को सार्तीफिकेट मिला करेगा जिसमें उसके काम का हिंसाव रहेगा। 
उतना ही भोजन उसे मिला करेगा। कार्लमार्क्स के आदर्श समाज में 
शारीरिक और वौद्धिक श्रम का अन्तर मिट जावेगा । इतना ही नहीं, वह 
किसी भी चीज़ की तैयारी में भौतिक विज्ञान के आविष्कारकों को, 
विशेषज्ों को तथा प्रत्रन्थ करनेवालो को उत्पत्ति का सहायक नही 
मानता। पूँजी छगानेवाल्ों को तो वह किसी तरह सहायक मानता ही 
भहीं। किसी मवन के निर्माण में क्या कुछी और कारीगर ही सहायक 
होते हैं? जिस मनुष्य ने मकान का नवशा बनाया या जिस ठेकेदार 
ने कुछी-कारीगरो को जुटावा या जिसने मकान बनाने में पैसा लगाया, 
क्या उनके योग का कोई मूल्य ही नहीं ” यह कंसा अर्थ-विज्ञान है; इसे 
मार्क ही समझें। यह आर्थ-विज्ञान नहों है, मजदूरी की अन्बी पूजा है। 
वजाय इत्के कि कोई मनृष्य केवल मज़दूर ही न रह जाय, कार्लमा्स ने 
एक ऐसे कम्यूनिस्ट समाज की कल्पना 2 है जिसमे मालिक तो राज- 
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सत्ता हो और सभी आदमी मज़दर की हँसियन से काम करें और 
बिना मजदूरी किसी को लाने को ही न मिले। यह पर्थिमवाद का वहा 
विकृत रुप हैं। वर्समाव काछ के आरामतलूच मुनाफाधोर पूंजीवाद के 
विरुद्ध सड़ा किया गया यह प्रतिभ्रियात्मक मज़दूरीवाद है। जन-समाज 
के सम्यक्‌ विकास के छिए दोनो एक दूसरे से बढ़कर अनबंकारी है। 
जहाँ वीद़िक श्रम का कोई मूल्य नही, वहाँ ज्ञान की कोई प्रतिष्ठा नहों। 
जहाँ ज्ञाव का समुचित आदर नहों, वहाँ मानवी सम्यता की अत्येप्ि- 
क्रिया करना ही शेप रह जाता है । 

कार मार्क्स ने समाज-गत अर्य-विपमता पर मनोनिवेगपूर्वक विचार 
किया। उसने पूँजी, श्रम, मजदूरी, अतिर्वित श्रम जौर अतिरिक्त 
मूल्य की अर्यंभास्त्री की हँसियत से विद्वत्ता-पूवक व्याख्या की। लेकिन 
वहना होगा कि पूंजीवाद के अन्त करने का कोई सच्चा उपाय उसे ने 
सूक पडा। इसके विपरीत उसने एक ऐमे ऊटपर्टांग समाज की रचना 
कर डाली है, जहाँ मजदूरी ही सर्व-प्रेष् जीदिका है, और मजदूर ही आदर्ग 
नागरिक है। आदर्ण समाज तो वही हो सकता है जहाँ प्रत्मेक मनुष्य 
भालिक हूँ और वही इच्छानुसार मजदूर भी हूँ। जबरदस्ती की छादी हुई 
मजदूरी, चाहे उसका लादनेवाला पूँजीपत्ति हो, राजत्ता हो या सामाजिक 
व्यवस्था हो-पणुओं के वोका टोने के समान है। उसे हम कोई 
मनुष्योचित कार्य नही समझ सकते । 

डार्ल मास ने जिस सामाजिक व्यवस्था की कन्पता की हैं, उसमे 
प्रत्येक व्यक्ति से काम लिया जावेगा, और हर एक को उसको आवश्यकता 
के अनुसार भोजन तथा दस्त दिये जाबंगे। समाज के द्वारा प्रतिदिन 
काम करने का समय भी निश्चित कर दिया जावेगा । ऐसी स्ामाजिक 
परिस्थिति में कृषि, कछाकार, विद्वान्‌ तया वैज्ञानिको के लिए प्रतिष्ठा 
का स्थान तो रहेगा ही नहों, बल्कि उन्हे भरपेट दाने को भी न 
मिलेया। समाज का प्रत्येक समय मजदूर होगा और मज़दूरो हो एक 
भातर जीविका होगो। इस प्रकार कार मार्क्स समूचे जन-समाज को 
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सहकारिता-मूलक श्रमजीवी सघ में परिणत कर देना चाहता था। 
उसकी धारणा थी कि जन-समाज में भिन्न-भिन्न वर्गों का अस्तित्व भौतिक 
उत्तत्ति के सावनो पर अवरूम्वित रहता है। यह भी एक प्रान्ति-मूलक 
विचार है। भौतिक उत्तत्ति के साथन॑ ही वर्ग-कलह के कारण नही होते। 
मनृष्य एक विच्ारवान्‌ आणी हैं। उसके शरीर में केवछ पेट ही नही, 
मस्तिष्क और हृदय भी है। गरीबी और अमीरी के कारण वर्गों की भिन्नता 
कदाचितू उतनी नही होती, जितनी कि सस्कार, आचार, विचार तथा 
धामिक मत-भेदो के कारण हुआ करती है । अतएव वर्गों के अस्तित्व का 
सम्बन्ध छोगो की केवल आर्थिक अवस्था से ही नही, वल्कि उनके बौद्धिक 
दृष्टिकोण से भी है। कार्ल मार्क्स ते सामाजिक व्यवस्था के सम्बन्ध में जो 
सिद्धान्त निकाला था, बहू हमारी राय में कोई गभीर और व्यापक दृष्टि 
का परिणास नहीं था। उसने यूरोपीय जन-समाज का ही स्थूछ रूप से 
निरीक्षण किया था और तत्कालीन अर्थ-विपमता से खिन्न और प्रभावित 
होकर वह मज़दूरों का इतना हिमायती हो चुका था कि श्रमजीवियो 
के सहकारी सघ को ही वह आदर्श समाज का स्वरूप मान बैठा था । 
कार्ल माक्स का दूसरा सिद्धान्त यह भी था कि वर्ग-कलह का अन्तिम' 
परिणाम मजदूरों का शासन होगा। लेकिन उसे श्रमजीवियो के एकाधिपत्य 
पर भी विद्वास नहीं था, क्योकि वह श्रमजीवी-शासन को समाज का 
अन्तिम ध्येय नहीं मानता । वह उसे समानाविकार-सम्पन्न समाज की 
सृष्टि होने के लिए बीच की सीढी मानता था | यदि इस बात को 
हम माने भी ले कि वर्ग-कलह का अन्तिम परिणाम मजदूरों का शासन 
होगा, फिर भी इस बात का क्‍या निश्चय हैं कि इस शासन के द्वारा 
अन्त में आदर्श समाज की रचना सम्पादित हो सकेगी ? कौन कह सकता 
है कि मजदूर लोग अपनी सत्ता का दुरुपयोग न करेंगे और सबको 
समान अधिकार देने की शुभ चिन्ता करते रहेंगे। शासतन-सत्ता तो ऐंसी 
चीज़ हैं कि आज तक वह जिसके हाथ रही, उसने उसका अपने स्वार्थ के 
लिए दुरुपयोग ही किया हैँ । विद्ान्‌ और सुसस्कृत-हृदय शासक भी 
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इस सत्ता के प्रलोभनो में पटफ़र पय-न्नप्ठ हो गये, फिर मझदूरो 
की नेकनीयती पर कोई व्या विद्वास फरे, और खासकर जब समूचे 
जन-ममाज के दिए यह उनका आदर्श हो कि जो जितना झारोरिक 
परिश्रम करेगा उत्ते उतना हो भोजन समाज से मिला करेंगा। तव 
तो कहना पडेगा कि उनके राज्य में मानसिक परिश्रम करनेवाले बिना 
मारे ही मर जावेगे। मनुप्य को मज़दूर बनाने के सव सावन तो उतके 
जमाने में सुलभ रहेंगे, लेकिन उस्ते गौखव-प्रदान बारनेवाला मनुष्य 
किम प्रकार प्राप्त होगा ? पेट के छिए परिश्रम करना तो मरृष्य के 
लिए सबमे हलका और प्रारम्मिक कार्य है, वह अन्तिम ध्येय नहीं हो 
सकता । मजदूरी तो मनुप्यत्व का छोटा-सा अग है। सिवाय इसके 
इस बात को क्या जरूरत है कि हर आदमी मजदूरी करके हो अपना 
जीवन-निर्वाह करे? यदि वह अपने वौढ़िक परिश्रम के द्वारा समाज के 
लिए विचार-माहित्य का निर्माण कर सकता हैँ तो उमके घरीर-पोपण 
के लिए समाज की ओर से व्यवस्था क्यों नहीं होनी चाहिए * 
मजदूरी करने के लिए ऐसा प्रतिभाशाली मनुष्य वयो छाचार किया 
जावे ? क्या समाज को सिर्फ भोजन की ही आवश्यकता है, विचार 
ओर आचार की नही ? थदि हैं तो भोजन के अतिरिक्त समाण की 
अन्यान्य मानसिक आवश्यकताओं को पूरी करनेवाल्ो को अपनी 
वोद्धिक सेवा की वदौरुत खाने-पीने का अविकार क्यों नहीं ? इतना वो 
हम मान सकते है कि जो मनुष्य किसी न किसी रूप में समाज की सेवा 
नही करता, उसे सावंजनिक सम्पत्ति से छाम उठाने का कोई अधिकार 
नही है। फिर भी बच्चो के लिए तथा रोगी, पगु अब्रवा अन्यान्य प्रकार 
के अशक्‍्त अयवा बसमर्थ छोगो को सुविधा के लिए इस नियम का 
अपवाद तो बनाना ही पडेंगा। यदि नहीं, तो फिर स्पार्टन छोगो का 
अनुकरण करते हुए ऐसे छोगो को हिसक पशुओं के सुपुररे करना पड़ेगा 
या अमजीवी-सघ को छुद हो उनका कछेवा करना पड़ेगा ! 

ययाये में (समाज की आदर्श रचना तथा व्यवस्था की बुनियाद केवल 
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शारीरिक परिश्रम पर नही डाली जा सकती । उ्स्कै आधारः-स्तभ 
तीन हैं, न्याय, विवेक और सहानुभूति । न्याय-बुत्षि का अवलम्ब छेकर 
हमे यह सम झना पडेगा कि प्रत्येक मनुष्य को अपनी योग्यता और सामर्थ्य 
के अनुसार जीवित रहने का अधिकार है। विवेक के प्रकाश मे हमे यह 
समभना होगा कि सम्राज केवल रोटी से ही जीवित और सुरक्षित 
नही रह सकता, उसका बौद्धिक, नैतिक तथा आध्यात्मिक विकास 
उसके लिए खाद्य-सामग्री से भी अधिक महत्त्वशाली है। जैसे रोटी का 
एक टुकडा शरीर के लिए भोजन है, वैसे ही सत्साहित्य भी उसकी भात्मा 
की खुराक हैं। मानव-जीवन का आदर्श तो यह है कि चाहे मनुष्य 
5 मर जावे, पर चरित्र-भ्रष्ट नहो। इस बादर्श की पूर्ति तो 
तभी हो सकती है जब कि लोगो के सामने आचरण को बढानेवाला 
ज्ञान: प्रस्तुत किया जाबे । यह काम वे ही छोग कर सकते है जो 
ज्ञानी, बहुश्ुत, विद्यान्‌, कवि, कोविंद तथा कलाकार हे । इसी विवेक के 
प्रकाञ् में हमे यह भी देखना होगा कि लोग जन्म ही से अपती स्वाभाविक 
अभिरुचि तथा योग्यता का परिचय दिया करते है। भनृष्य सब एक 
समान नही होते, उनके गुण-धर्म तथा स्वभाव-सस्कार भिन्न-भिन्न हुआ 
करते हैं। ऐसी दशा मे सभी को सिर्फ मज़दूरी के गज से न नापकर समाज 
की भौतिक तथा मानसिक आवश्यकता के अनुसार अछृग-अलूग तराजू 
से तौलना होगा । अच्छी से अच्छी सामाजिक व्यवस्था मे रहकर भी 
जो मनुष्य केवल शरीर से समर्थ है और हृदय एव बुद्धि से हीन है, उसके 
लिए मजदूरी के सिवाय गत्मन्तर ही नहीं । ऐसे आदमी के लिए 
शारीरिक परिश्रम के सिवाय कोई दूसरी जीविका नहीं हो सकती । 
परन्तु शारीरिक सामथ्यं के साथ साथ जिस मनृध्य के हृदय में साहस भी है, 
प्राणो का मोह नही और जो राष्ट्र तथा समाज के लिए लड़ने और मर- 
मिटने के लिए तैयार है, ऐसे हृदयशील बहादुर आदमी के हाथ में खुरपी 
नही, तलवार चाहिए | इंस्ती तरह जिस मनुष्य के पास अच्छी शरीर- 
सम्पत्ति नही, जो तलवार भी नहीं पकड सकता, छेकिन नाजुक लेखनी के 
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गरा जन-समाज के दिए पत्याजकारी साहिय या किम हर सकता 
हैं भववा आपी सुगम” नृणिा में मनोटर और जात्मवोददाएिनों 
कहा झा निर्माण का साला हैं, इसे होती से टेयोती और पूलिता 
छुटाझर फायदा झ्यो दिया जाये ? शमारों मो साटयों है हि मार | 
'फावडगाटी' भयवा वुसीयाद पगाज वे कियो भी मर्ज री दवा तहहै | 
धमाज के दो आयासभूत स्तम्नों बी-नयाय और शिव री” 
चर्चा हम सक्षेप में कर चुके । तोसरी आवब्याना को 202 
बहने हैं । सहानुभूति के अभाव गे स्याय और यिवेफ दोनों बातग भी 
कोर हो जाने है। सहानुभूति आात्गिक बेधय हैं और उससे मातस/हदपा 
शी एकबाययता सम्पादित होती हैं । यदि हमारे ददग एव ने है, यदि 
हम एक दूसरे फ्री तकछीफों को ने पहचानें छोर समरेदना वा अवुभत 
हमे न हो तो सामाणिक सम्बंता सम्भव ही नहीं | समाज में के 
सामूहिक्त रुप से केवल उसी लिए एयव्रित नहीं होते वि उद्दों सानेपीत 
को मिले, वल्कि इसलिए भी हि उनके मेने, प्राण और जीवन-दक्ष्य एव 
हो जावे। मनृप्यो के छिए यह दूसरा उद्देश्य पहड़े ये भी अविक महर्े- 
पूर्ण है, क्योंकि मनुष्य का गया जीवन भीतिक मंच पर नहीं, वीठिक 
तया आश्यात्मिक उचाई पर ही सुगोभित जौर सफल होता है। मनुष्य 
इसलिए नही जीता कि स्रा-्पीकर वह मोटा वसा रे, बल्कि इसलिए 
कि भोजन के द्वारा वह शरोर को स्वस्थ बना रात और ऐस स्वस्थ 
घरीर को आत्मोन्नति तथा भमाज-सेवा का सावन बनावे। ऐमे आत्मोल्कर्ष- 
साधक आजार-विबारों का थादान-प्रदान सहुृदयता के द्विनां संम्भेव 
नहीं और विज्ञार-विनिमय के अभाव में मनुप्यनतमाज का मनीविका 
क्योकर हो ? कहने का साराय यह है कि आदर्श समाज की आदर्ग 
व्यवस्था वही हो सकती हैँ जो शरीर और मन दोनो का उत्कर्षे-ताधक 
हो और जो प्रत्येक मनृष्य को अपनी अपनी पूर्वाजित प्रतिभा के अनुसार 
जीनें का अधिकार दे । ऐंस्री व्यवस्था की तोव छोगो के गुण, घर्म और 
स्वभाव पर ही डाली जा सकती है । 


( ५७५५ ) 


काल मार्क्स ने मानवी सभ्यता की जो भौतिक मीमासा की है, 
बह यदि अतीत काल के लिए सच भी मान ली जावे तो भी इसका 
यह आशय तो कदापि नहीं हो सकता कि अपने भविष्य में भी मनुष्य 
भौतिक सम्पत्ति तथा सावनो के भाव-अमाव तथा परिवर्तनों से ही बनता- 
विगडता रहेगा । अभी तक तो उसके कलहशील अतीत का इतिहास 
ऐसा ही रहा है कि वह अपने अथवा कुटुम्बंगत स्वार्थ के लिए दूसरो पर 
आक्रमण करता आया है) परस्तु क्या मनुष्य हमेशा ऐसा ही वा रहेगा ? 
क्या उसके लिए इससे अच्छे भविप्य की आगा नही है ? क्या वह भौतिक 
परिस्थिति के परे कभी उठ ने सकेगा ? परमार्थ की भाँकी उसे न॑ 
मिल सकेगी ? क्‍या वह स्वार्थी मजदूर के जीवन से मुफ़्त होकर अक्षय 
ऐब्वर्य का स्वामी कभी न होगा ? यदि नहीं, तो यह जीवन और जगत्‌ 
दोनो निर्थक है । 

विव्वसत्ता पर यदि हम गभीर और व्यापक दृष्टि से विचार करे 
तो प्रतीत होता है कि सृध्टि एक विकासशोल रचना है। प्राणी वनस्पति 
से पशु और पशु से भनुष्य हुआ भौर मनुष्य से उसे देव और देव से उसे 
ईश्वर होना है। यद्यपि आज तक उसका इतिहास, उसकी सारी ख़टपट 
भौतिकता-मूलक रही आईं और वह अद्यावधि अपनी पाथिव परिस्थिति 
का शिकार रहा, तथापि भविष्य की निसवत हम आभाणा और विश्वास 
के साथ कह सकते है कि कभी वह जीवन के भौतिक आधारों से ऊपर 
उठेगा और भौतिक स्वार्थ का परित्याग करके परमार्य-बुद्धि से प्रेरित 
होकर वह अपना इतिहास निर्माण कर सकेगा। ऐसी आशा जिसे नही है, 
उसे स्वयम्‌ अपने ही से पूछना चाहिए कि वह क्यों जीता है। यदि 
हम कार्ल माक्स की यह सम्मति मान भी ले कि मनुष्य आज तक अपने 
इतिहास में उत्पादक गक्तियों के भाव-अभाव तथा परिवर्तन से बनता- 
विगडता हुआ केवल उदर-पोपण पर ही अपने जीवन का अवरुम्व छेता 
आया है, तो भी हमे यह मानते की कोई जरूरत नही कि वह पेट की 
मजदूरी छोडकर प्रेम की मजदूरी कभी न कर सकेगा अथवा ऐसा 
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करना उत्तका जीवन-लक्ष्य नही होना चाहिए । पेट की मजदूरी से देह 
चलती है, परन्‍्तुप्रेम की मजदूरी से बात्म-तृप्ति होती है। बात्मतोप 
ही मानव-जीवन का ध्येय है । 

वर्तमान साम्यवादियों के सम्बन्ध में ग्राधी जी ने यन्त्र अपने 
सक्षिप्त विचार तो ज़हूर प्रकट किये हैँ, परन्तु साम्यवाद पर उन्हीने 
अपनी दृष्टि से कोई वैज्ञातिक मीमासा छेख अथवा व्याल्यान के हारा 
की हैँ, ऐसा स्मरण हमे नही आता ! सभव है, को हो। पर उनके संक्षिप्त 
विचारों के आधार पर हो हम कह सकते हैं. कि साम्बवाद का कार्ल 
माक्स द्वारा प्रतिपादित बादर्श उन्हे मान्य नहीं है। साम्यवाद स्पापित 
करने के लिए मार्क्स-प्रतिपादित हिंसात्मक साधनों के समयेक तो वे 
हो ही नहीं सकते । मास अपने को मजदूरों के एकामिपत्म" 
(पिक्तणीप्र्॥ णिलेडांणआए ग॑ पाल शि०ेशेकापकं ) के 
सिद्धान्त का जन्मदाता समझता था । बह पूंजीवालों की सत्ता के स्थान 
पर मजदूरों का असृण्ड शासन (0टॉंऑ0/507) चाहता था और 
बह भी यदि आवश्यकता हो तो सार-काट और खूम-खरावी से भी । 
उसने श्रमजीवियों को सबस्त और संग्रठित रहने की चलाह दी है। 
अपनी सेना और सेनानी अलग तैयार रखने को उत्चेजित किया हैं ! 
'डिक्टेटरविप' और वह भी रिज्होत्यूशमेरी! और वह भी मूर्ख मजदूरों 
की ! गावी जी को न तो हिल्तात्मक क्रान्ति मान्य हैँ न फिर किसी 
एक आदमी जयवबा सम्पदाय की अनियंत्रित सत्ता ही पतन्द है! वे 
श्रम-विभ्ाग के सिद्धान्त को समाज के लिए श्रेयस्कर मानते है । इसी 
दृष्टि से वे वर्णा्र॒म धर्म के समर्यक है और इसी कारण वे अपने को 
“मनातनी हिन्दू भी घोषित करते हैं। विभिन्न कार्व-श्षेत्रो मे मनुष्यों को 
रखते हुए भी वे लोगो में प्रेम और आदर की भावना जाग्रत रखना चाहते 
है। दो मनुष्य केवल आत्मा के मंच पर हो त्मान हो सकते है! मन, 
बुद्धि, वित्त और अहकार मे वे एक दूसरे से भिन्न हो जाते है । आदर्श 
सामाजिक व्यवस्था वहीं हो सकती है जो मनृष्यो की विभिन्न विशेषताओं 
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के अनुसार उन्हें अलग-अलग कार्य-क्षेत्र देवे और उतकी स्वाभाविक 
शक्ति को एक ऐसे मार्ग में प्रवाहित कर दे जिससे उनका और जने-समाज 
दोनो का भौतिक तथा आध्यात्मिक श्रेय सिद्ध हो । गाथी जी के समान 
गुण-धर्म के आधार पर व्यवस्था चाहनेवालो की आदर्श समाज-रचना 
इससे भिन्न नही हो सकती । परन्तु यह व्यवस्था कार्ल मार्सस की सृष्टि 
से बिलकुल भिन्न होगी । 

हम पहले ही कह चुके है कि श्रमजीवियों की अनियत्रित सत्ता 
(00#0ञाए ० ६06 श/० ०४7७४) को कार्ल मार्क्स आदर्श 
समाज-व्यवस्था नही मानता, वह श्रमजीवी-शासन को ऐसी व्यवस्था छाने 
का साथन-मात्र समभता है। हम यह भी क्षण भर के लिए मान छेते हे 
कि जिस आदर्श समाज-रचना की कल्पना ग्राधी जी करते है, वह माक्स- 
कल्पित॒ व्यवस्था से भिन्न न होगी । यदि इन दोनो विचारकों का 
अन्तिम ध्येय एक ही मान लिया जावे, तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि ऐसी आदर्श व्यवस्था कार्ल मार्क के श्रमजीवी-शासन से छाई 
जा सकती है या गाधी जी की श्रम-विभाग-युक्त समाज-रचना के 
द्वारा । यदि मार्क्स-कल्पित आदर्श सामाजिक जीवन में कोई अनियत्रित 
सत्ताघारी न रहेगा और णासक तथा शासित का भेद मिट जावेगा, 
यदि समाज-व्यवस्था का अन्तिम लक्ष्य यही हो कि उसमें किसी की 
डिक्टेटरजिप की गुजाइश न रहे, तो सहज ही यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि ऐसी डिक्टेटरशिप-शुन्य व्यवस्था श्रमजीवियों के डिक्टेंटरशिप 
के जरिये किस तरह छाई जा सकेगी ” आख़िर उस आदश व्यवस्था 
के योग्य परिस्थिति का छानेवाल्ा तथा निर्णायक कौन होगा ? मा््स- 
वादी इन प्रदनों के उत्तर में कहेंगे कि इन बातो के निरचय करने- 
वाले श्रमजीवी शासक ही होगे । 

लेकिन इस उत्तर में एक वडी भूल है। अभी श्रमजीवियों की यह्‌ 
स्षिकायत है कि समाज में कुछ थोडे से पूंजीवाले प्रवह्ष होकर शासन 
की सारी सत्ता अपने हाथो में लिये बैठे हैं और उससे अपना स्वार्थ- 
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साधन ही कर रहे है। प्रजा-सत्ता का बाहरी आउम्ब्रर फैशकर वे 
यथार्थ में श्रीमानो का डिक्टेटरशिप ही चला रहे हे। यह आक्षेप बिलकुल 
सच है। परल्तु ऐनी शिकायत करनेवाल्ों को यह भी समभना चाहिए 
कि डिक्टेटरशिप स्वय एक बुरी प्रगाठी है। बुराई तो मनपष्य में है ही, 
यदि पूंजीपतियो में एक तरह की बूराई है तो श्रमजीवियों में दूसरी तरह 
की। जन-समाज का कोई भी सम्प्रदाय अपने को सर्वथा दोप-मुक्त 
नही मान सकता । ऐसी हालत में अनियत्रित वत्ता जितके हाथ जावेगी, 
वह उसका दुरुपयोग ही करेग[। इतिहास का अनुभव तो यही बहता है 
कि झञामन-सत्ता का किसी एक वर्ग के अधिकार में होना दूसरे वर्गो 
के लिए घातक सिद्ध हुआ है। अतएवं डिविटेटरशिप न नो पूँजीवालों की 
अच्छी, न श्रमजीवियों की। हमें तो इस बात की कल्पना ही नहीं 
हो सकती कि ए दर अपनी डिक्टेटरणिप स्थापितकरके थ्रमजीवी-समुदायक 
कभी भी ऐसा कहेगा कि आज समाज में ऐसी योग्य परिस्दिति आगई कि 
हमारे शासन की ज़रूरत नही है। सिवाय इसके ऐसी आदर्भ सामाजिक 
परिस्थिति लाने के लिए सदियों के प्रयल की आवश्यकता होगी। क्‍या 
इस वात पर विश्वास किया जा सकता है कि अपनी सत्ता का अन्त करने 
के लिए श्रमजीवी इस तरह सदियों तक प्रयलशील रहेंगे ? हमें तो 
ऐसी बनन्य श्रद्धा न तो पूँजीवालो की नेकनीयती पर है, न फिर मजदूरो 
की ही सदभावना पर । ऐसी शासनहीन जादर्श व्यवस्था किसी भी वर्ग 
के अनियत्रित शासन के द्वारा नहीं छाई जा सकती । उसे छानेवाली 
सक्रमणकालिक व्यवस्था भी ऐसी चाहिए जिसमें किसी भी एक वर्ग 
का अनियत्रित शासनाधिकार न हो--जिसमें प्रत्येक वर्ग जपने अपने 
क्षेत्र से अपने प्रतिनिधियों के द्वारा स्वय शासित हो। स्वय शासित होने 
की आदत ही उन्हें एक दिन गासन-रहित आदर्श सामाजिक व्यवस्था के 
योग्य बना सकेगी। 
इस यहुदी अर्थशास्त्री कार्ल माक्से के हृदय से यदि उत्पादक यत्नो का 
भोहधूद जाता तो कदाचित्‌ उसकी सामाजिक व्यवस्था कुछ और ही होती । 
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पहाँ पर 'बहृदी शब्द का उपयोग हमने जानवू के कर इसछिए किया है कि 
संसार में सभी जगह यहूदी छोग पूँजीपतियो के आमन पर आमीन हैं। 
उनके सस्हार रोजगारी और सग्रहशील होते हैं। अतएवं व्यवसाथी प्रकृति 
से मुक्त ने होने के कारण कार मार्क्स उत्पादक यन्रो का मोह ने छोड़ 
सका। महात्मा जी के समान वह यह नहीं कह सका कि इस यों को नष्ट 
कर हो और करोंशे की छागन का माल मिटा डालो । गांधी जी से 
यनो की उपयोगिता को यवार्थ में मनृष्योचित दृष्टि से ही देखा है। यंत्र 
भनुण्ण के लिए उसी हद तक उपयोगी हो सकता हैँ जिस हद तक वह 
शर्त होकर रहता हैं। लेकिन यत्रों के सामूहिक उपयोग करने वी एक 
केद्धित व्यवस्था ऐसी भी धन चुकी है कि जिसके अन्दर रह कर मनुष्य अपने 
ही बनायें हुए यत्रों का स्वयं एक औजार-मात्र हो जाता हैं । अपने ऊपर 
बपने ही बनाये हुए यश्नो का अधिकार किस मनुष्य को पसन्‍्द हो सकता 
हैँ? अतएव सृमभना होगा फि महात्मा जी मण्तीन के विरोधी नहीं, 
विरोधी हूँ यत-शासन के, ऐसी व्यवस्था के कि जिसमें छासो तकुए 
मिलकर मनुष्य को भी तकुए के समान दिनरात धुमाया करते हैं। चर्खा 
भी एक यमन ही है, फिर भी वह मनुष्य के आधीन रहकर काम करता 
है। परन्तु पुतत्छोघरों में जहाँ हजारो चर्खे एक ही साथ एक ही गक्ति से 
मचालित होने हैं, मनुष्य उनका मालिक नहीं रह जाता, वह मजदूर 
की हँसियत से मणौन के समान ही जड हो जाता है। आजकल व्यवसाय 
के कैन्रो में काम करनेवाले श्रमजीवियों की आथिक दरिद्रता उतनी 
भोचनीय नहीं हैँ जितना कि उनका नैतिक पतन हैं। केन्द्रित व्यवसाय 
को बर्ंमान प्रणाली वाप्प-सचालित यत्रों की वदौलूत ही प्रचलित हुई 
है। उसी प्रणाली ने पूँजीपतियो को जन्म दिया हैँ और इसी ने छात्रों 
मनुष्यों को मजदूर बनाकर जडताकरान्त भी कर दिया है। ऐसी 
हालत में यत्रों का विरोध करना प्रत्येक स्वाभिमानी और समभदार 
आदमी का कर्त्तव्य हो जाता हैं। विरोध की यह आवाज वर्तमान सदी के 
अधिकाण सम्यो को उपहासास्पद प्रतीत होती हैं। परन्तु जो मनुष्य 
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यत्रो के दुश्पयोग-जनित दुष्परिणाम की ओर आँखें खोलकर निसेक्ष 
भाव से देखेगा, उसे यह समझने में देर न लगेगी कि मण्नीन मतुष्यत्त 
की हर तरह मे घातक सिद्ध हुई है। मिल-मालिको को द्रव्य की विपुरुता 
ते और मजदूरों को एकान्त दरिद्रता से उसने मनुष्य से पशु वना 
डाला है। इसी सामाजिक दुरवस्था को देखकर हमारी भी यह निश्चित 
धारणा हो गई है, कि यदि आज व्यवसाय के केन्द्र उजाड दिये जावे और 
सारी मशीनें नष्ट कर दी जावे, तो जन-समाज का हर तरह से आपिक 
और नैतिक कल्याण हो होगा । जब तक इन यत्रो के मोह-पाश में पडकर 
हम ऐसा न कर सकेंगे, जब तक उनके द्वारा स्थापित केन्द्रित व्यवसाय 
(एथाप्शा॥९प ग्रावा४४79) की प्रचलित प्रणाली बनी रहेगी, तव 
तक सैकड़ों काले मार्सस के सम्मिलित प्रयल्त से भी इस पृथ्वी पर 
साम्यवाद का सफल होना अप्तम्भव है। बे 

हम पहले ही कह चुके हैँ कि जीवन के किसी भी ल्षेत्र मे मनुष्य 
और मनुष्य के वीच समता स्थापित होना इस दृष्टि से असम्मव है कि 
सब मनुष्य समान नही हो सकते। कोई घनी, कोई निर्वन, कोई बुद्धिमान, 
कोई मूर्स, कोई अशकक्‍त, कोई शक्तिमान्‌ रहेगा ही। शिक्षा-दीक्षा 
तथा सुब्यवस्था के द्वारा हम निम्न श्रेणी के मनुष्यों को कुछ ऊपर ज़रूर 
उठा सकते है; लेकित उत्ती अनुपात से जन-समाज के सुयोग्य और 
सामथ्यंचान्‌ आदमी और भी ऊपर उठ जावेंगे। कहने का भव यह है 
कि दोनो श्रेणियों का अन्तर अधिकाश में बना ही रहेगा। ऐसी दक्षा 
में हमारे छिए एक ही उपाय रह जाता है। उच्च और निम्म श्रेणियों 
के वीच सामज्जस्य ही स्थापित हो सकता हैं। यह समन्वय मनुष्यत्व 
के मच पर ही सधेगा, अन्यत्र नही। अतएवं ससार को जिस सामाजिक 
व्यवस्था की ज़रूरत है, उसे साम्यवाद व कहकर समन्वववाद कहता 
अधिक उपयुक्त होगा। 

साम्यवाद पर यदि हम केवल आधिक दृष्टि से ही विचार करे तो 
भी कहना पडता है कि सब भनुष्य समान नही हो सकते। जिसके पात 
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जैसी अपकरी युक्त होगी यैसा ही वह द्रव्योपार्जन करेगा। पूर्व-कालीन 
साम्यवादियों की धारणा थी कि समाज में सम्पत्ति का हिस्सा सबको 
दराबर (प््वृण्पों) मिलना चाहिए। कुछ दिनो के बाद उन्हें 
अपने सिद्धान्त का अनौचित्य जेंचने लगा और वे कहने छगे कि सम्पत्ति 
का वेंटवारा आवश्यकत्तानुमार (पिपृणा॥०0९) होना चाहिए। 
फ़िर भी आवध्यकतानुतार सम्पत्ति-विभाग की योजना भी आश्षेप से 
दरी नहीं हो सकती। यदि समाय के प्रत्येक मनुष्य को इस बात 
का निश्वय हो जावे कि मुझे जितनी ज़रूरत हैँ, उतनी ही सम्पत्ति अयवा 
घादन्मामग्रो समाज से मिल सकेगी, उसमें अधिक नहीं; तो उसके 
हुदय में व्यवितगत महत्त्वाकाक्षा तवा उत्कर्प-सावन के लिए कोई उत्साह 
ही नहीं रह जाता। उसका जीवन यत्रारुढ-सा होकर शिधिल्ल और 
उत्तेजनाशून्य हो जावेगा। मनोविज्ञान तथा कर्म-रहस्य के समभने- 
वाले साम्यवादी इस कठिनाई का अनुमव कर रहे हैँ और वे किसी ऐसी 
आयिक व्यवस्था के चिन्तन में लगे हुए हैं जिसके अन्दर पूंजीपतियो 
का प्रादुर्भाव ने होने पावे भर साथ-साथ प्रत्येक मनुष्य की महत्त्वा- 
काक्षा तथा आधिक उत्कर्प के लिए गुजाइम भी बनी रहे। साराश 
यह कि पाश्चात्य साम्यवादी अभी अपनों आदेश सामाजिक व्यवस्था 
का अन्दाज़ भी नहीं कर पाये हैँ। जैसा कि हम पहले कह चुके हूँ ययार्य 
में स्वय उन्हें ही इस बात का ज्ञान नही है कि वे क्या चाहते हैं। 

लेकिन फिर भी हमारी राय में यह प्रश्न कठिन होते हुए भी 
इतना दुस्माध्य नहीं है जितना पाइचात्य साम्यवादियों को प्रतीत 
होता है। यदि एक बार दिल को कडा करके हम उस व्यावसायिक 
व्यवस्था को मिटा डालें कि जिसके कारण अर्य-विषमता फंली है 
और पूँजी कुछ थोडे से छोगो के हाथ में' सचित हो रही हैं और 
उस्ती के साथ-साथ घरेलू उद्योग-धयों (00:82 77078577ए) को 
प्रोत्ताहन दे, तो साम्यवादियों का आथिक आदर्श सहज ही सिद्ध हो 
जाता हैं।' इस व्यवस्था के अन्दर प्रत्येक मनुष्य अपनी आवश्यकता, 

फा. ३६ 
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अभिरुचि तथा महत्वाकाक्षा के अनुसार उद्यमशील रहेगा और गोगता- 
नृत्वार जर्थोपार्जत भी कर सकेगा। यदि अपने सामर्थ्य के हारा वह 
आवश्यकता से अधिक दव्य सचय कर सका तो उसका सदुपयोग नो 
वह अपने ओौदार्य की प्रेरणा से कर सकता है। उसका दृश्पयोग भी 
बहू कर सकता हैं और ऐसा कर सकते का अधिकार भी प्रत्येक 
सनृष्य को ज़रूर चाहिए। जिस मनुष्य को समाज को ओर 
आवश्यकतानुसार खाना-कपडा मिल जाता हैँ, उसके लिए यह समभना 
कठिन होगा कि वहू उदार है या अनुदार, त्यागी है या संग्रहश्ील। 
इस सस्ार में सम्पत्ति एक ऐसी शक्ति हैं जिसके द्वारा परोपकार के बहुत- 
से काम हो सकते हैं। अतएवं जिसके णत्त खाने-पीने के दाद कुछ शेप 
रह ही नहीं जाता, उसके लिए करुणा, सहानुभूति, दया, त्याग तथा दात- 
शीलता के समान मनुष्योचित गुणो के सम्यक विकास के लिए कोई सताथन 
ही नहीं रह जाता। इसके उत्तर में हमारे साम्यवादी: मित्र कदाचित्‌ 
यह कहें कि जिस सामाजिक व्यवस्था की कल्पता वे कर रहे है उसमें 
ऐसा कोई भनृष्य ही नहीं रह जाता जो इतना दरिद्री हो कि उसे 
किसी की दया का पात्र होना पे। उनका यह कहता विलकुल ठीक 
है। फिर भी हम यह कहेंगे कि जद किसी मनुष्य को केवल आवश्यकता- 
नुसार ही खाना-कपडा मिले और उससे अधिक कुछ भी नही वो मौतिक 
भोग को इच्छा उसकी किस तरह पूरी हो? वह किसी बगीचे के बीच 
ऊँची अद्‌टालिका बनाकर रहना चाहता हो तो यह कैसे सम्भव हो * 
हम तो यह समझते है कि प्रत्येक मनृष्य के पास ज़रूरत से यदि बहुत 
नही तो कुछ ज़्यादा इतना परैस भी होना चाहिए कि यदि वह चाहे तो 
उसका किसी मर्यादा के भौतर दुरुपयोग भी कर सके। जिसे हँग भूल 
करने का अधिकार (होंड्रो)४ [0 ८००) कहते है, उसकी आवश्यकता 
न केवल राजनीति में वरन्‌ जीवन के सभी क्षेत्रों में मावी जाती चाहिंएं। 
नया थरीर-शक्ति से, क्या धन-सम्पत्ति से और क्या राजनैतिक स्वतंत्रता 
से हमें बनने या दिगड़ जानें'का अधिकार हमेशा चाहिए। अन्यवा 
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हमें स्वयं अपनी पहचान केसे हो? मनुष्य को इस वात का ज्ञात 
कंसे हो कि उसमें कौन-कौन सी कमज़ोरियाँ हैं, और उसकी कौन-सी वासना 
प्रवल है ? इसके सिवाय यह भी अनुभव करने का सुयोग कँसे मिले कि 
चासनाओ के फेर मे पड़कर अन्ततोगत्वा मनुष्य दुल्ली होता है कौर उनका 
सारा सुख क्षणस्थायी है, अतएवं वे सर्वथा त्याज्य हूँ? मेनृष्य का 
सच्चा और स्थायी चरित्र-निर्माण तो ऐसे ही कट अनुभवी के बाद 
होता है। केवल उपदेशों की बदौलत मनुष्य अपने उत्कर्ष के मार्ग पर 
आरूढ नहीं हो सकता ।+ कोई ठोक-पीट कर भहात्मा नहीं बनाया जा 
सकता । अपने किये हुए दुर्व्यवहारी के कड वे फछो को चखने के बाद ही 
मनुष्य सच्चा सदाचारी हो सकता हैं।! अतएवं निसर्ग ने हमे जो वासनाये 
दी हैं, वे परोक्षरुप से हमारी आत्मोन्नति के साधन ही है! इनकी 
प्रेरणा से हम अनात्मवान्‌ और भोगी होकर काछान्तर में आत्म-निष्ठ 
और योगी हो जाते हैं। इस दृष्टि से भौतिक भोग आध्यात्मिक योग 
के साधक हैं। अपने जीवन-रूपी ग्रन्थ में भोगो की भूमिका वाँधकर ही 
मनुष्य ब्रह्म-जिज्ञासा का प्रकरण प्रारम्भ करता हैं। विकास का यही 
नैसगिक क्रम भी हैँ। इसे साम्यवाद ही क्या, संसार का कोई भी 
बाद नहीं रोक सकता । हाँ, अपनी वनावटी और अप्राकृत समाज-व्यवस्था 
के द्वारा स्वाभाविक विकास को इस क्रिया को हम कुठित ज़रूर कर 
सकते है। पर इसमें मनुष्यों का ही नुकसान है, क्योकि उनकी 
स्वाभाविक मंन अवृत्तियो को खुल कर खेलते की स्वतत्रता नहीं रह 
जाती और इतर साधनों के अभाव में उसका विकासक्रम ही रुक 
जाता है। अतएवं सामाजिक व्यवस्था ऐसी चाहिए कि जिसके अन्दर 
न तो कोई बहुत श्रीमान्‌ हो, न कोई अत्यन्त दरिद्र हो और प्रत्येक 
मनुष्य अपनी मज़दूरी का आप ही मालिक हो, ताकि वह अपनी इच्छा 
अथवा आवश्यकतानुसार कम या ज़्यादा कमा सके । उसकी आवश्यकता 
कितनी है, इस वात का भी निर्णायक वही हो! कार्ल मार्क्स की समाज- 
व्यवस्था में स्टेंट मालिक है, शेष सब मज़दूर हैं; जो जितनी मज़दूरी 
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करेगा--चाहे वह रवीद्धनाथ ठाकुर ही क्यो वे हो--उतना 
ही उसे खानें को मिलेगा। कोरी मजदूरी की इस -मरुभूमि में 
हमें मानव-सभ्यता की समाधि बताती होगी, इसमें कुछ भी 
सनन्‍्देह नहीं। 

महात्मा जी का साम्यवाद काले मार्क्स से भिन्न है। वह समाज- 
शास्त्र तथा मनोविज्ञान दोनों से समर्थित है। गाघी जी की 
साम्यवादी समाज-रचना में श्रम-विभाग (]0शक्चण8 ०६ 80०॥) 
के बाधार पर एक ऐसी व्यवस्था होगी कि जिसके अनुसार एक लेखक 
तया कलाकार से जबरदस्ती मज़दूरी न ली जावेगी और मजदूरी ने 
कर सकने के कारण उसे मोहताज होता न पडेगा। प्रत्येक श्रम-विभाग 
सामाजिक उत्कर्प के लिए प्रयलशीछ रहता हुआ एक दूसरे से कर्त्तव्य 
और प्रेम की झखला में बेंवा रहेगा। ऐसी व्यवस्था में समूचे समाज 
के लिए सोचने-विचारने तथा भागं-प्रदर्शन करने का काम वे छोग 
करेंगे जो गुण, धर्म मौर स्वभाव से दूरदर्शी बहुओुत और ज्ञानी होंगे। 
उनकी विद्या-बुद्धि से समाज का श्रमजीवी भी लाभ उठावेगा और 
इस वात की स्पर्धा न करेगा कि वे भी उसके साथ मज़दूरी करे। 
इसी तरह सग्रहशीरू और व्यवसायी प्रवृत्ति के लोगो को इस वात की 
स्वरतेत्रता रहेगी कि वाणिज्य और उद्यम को प्रोत्साहन देकर द्रत्यों- 
पार्जत इसलिए करें कि सामाजिक सम्पत्ति की वृद्धि होती रहे। मनुष्य 
अयवा मनृष्य-समाज के लिए चार बातो की आवश्यकता हैं, आत्म- 
रक्षा, श्रम, सम्पत्ति और विचार। पहली से वह आक्रमणकारी शत्रुओं 
से अपनी रक्षा करता है। दूसरी से वह सम्पत्ति का उत्तादन करता 
है। सम्पत्ति से उसमे भोतिक निश्चिन्तता आती है। अपने मन की 
इस निश्चिन्त अवस्पा में वह सत्साहित्य का निर्माण करता है। विचार- 
साहित्य से प्रथम तीनो--आत्म-रक्षा, श्रम और सम्पत्ति--को सहायता 
मिलती है। इस प्रकार मानव-जीवन में उपर्युक्त चारो विषय अन्यो- 
न्यावरम्वी भाव से सम्बद्ध है। मनुष्य-जीवन के इस स्वाभाविक विभाग के 
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आधार पर ही हम प्रगतिशील, प्राकत और सजीव समाज की रचना 
कर सकते हैं, अन्यया' नही। 

कार्ले मार्स एक अनात्मवादी विचारक था। उसने डारविन 
के भौतिक विकासवाद को स्वीकार किया है और यह सिद्धान्त स्थिर 
किया है कि इस जीवन में प्राणियो की प्रगति केवल भौतिक परिस्थितियों 
के आघीन है। इसमें सन्देंह नहीं कि खनिज पदार्थ से लेकर पशु-योनि 
तक भौर अधिकाश में मनृष्य-जीवन तक भी प्राणियों के विकास-पथ 
में उन्हे भौतिक परिस्थितियों से ही प्रेरणा मिलती है। परन्तु मनुष्य 
ही ऐसा प्राणी है जो अपनी परिस्थितियों के बहुत कुछ आघीन रहते 
हुए भी उनसे मुक्त होने को प्रयलशील रहता है। यदि मनुष्य 
सोलह बाने अपनी भौतिक स्थिति का गुलाम रहे, तो उसका विकास 
किसी प्रकार भी सम्भव नही। क्योकि परिस्थिति तो इस क्रम से बदलती 
ही नही कि उसके परिवर्तनो के द्वारा मनृष्य का विकास सम्पादन होता 
जावे। स्वय माक्स ने जिस जादर्श समाज-व्यवस्था की कल्पना की 
हैं उसका अस्तित्व आज नही है, क्योकि आज की भौतिक परिस्थिति 
ही ऐसी हैं कि जब तक वह परिवर्तित न हो, तब तक माक्स का ध्येय 
पूरा नहीं हो सकता। इसी लिए वह एक स्थान पर कहता है कि इतर 
तत््व-ज्ञानियो ने ससार के रहस्य को केवल समभने-समभाने का ही 
प्रयत्त किया है, परन्तु साम्यवादी वर्तमान ससार को ही बदल देना 
चाहता है। कहते का अभिप्राय यह कि साम्यवादी अपनी वर्तमान 
परिस्थितियों का गुलाम होकर रहना नहीं चाहता; उप्ते अपनी भौतिक 
स्थिति का स्वामों होकर रहना अधिक पसन्द है। इस पर कदाचित्‌ 
कोई यह उत्तर दे! कि मार्क्स का यह विचार भी परिस्थितिशअ्रेरित हैँ / 
अपने चारो ओर फैली हुई व्यापक दरिद्रता ' और «अर्थ-विषमता 
को देखकर वह असन्तुष्ट हुआ और असन्तोष के इसी भात्र ने; उसे 
एक नई व्यवस्था की कल्पना दी। बिलकुल सच हैँ,” पर 
हम पूछते हैं कि पूंजीपतियो की प्रभुता तथा “उनके अनाचार से 
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तो सभी मजदूर असल्तुष्ट हैं, मार्स के जमाने मे और उसके 
पहले भी थे। लेकिन इस दुरवस्था से मुक्त होनें का उपाय उन 
मजदूरो में से किसी ने भी न सोचा । ज्ाम्यवाद का प्रचार करे 
वाले तथा उसके अनुसार एक आदर्श जन-समाज की कल्पना करने 
वाछे तो वे छोग ही हुए, जिन्होने अपने जीवन मे कभी मजदूरी वही की। 
साम्यवादियो में कई लोग तो ऐसे भी है कि जिनका जन्म और छालत- 
पालन अर्थ-विपुलता के वीच हुआ है। इसका कारण क्या हो सकता हैं? 
कारण इतना ही है कि मजदूर-समाज का आत्म-विकास अभी इतना नही 
हो पाया कि वहू स्वय अपनी परिस्थिति बदलने की वात सोच भी सके। 
अपनी भौतिक अवस्था तया तज्जनित सुख-दुख पर विजय प्राप्त करते 
की इच्छा अभी मनृष्य में भी अपनी प्रारम्भिक अवस्था में हैं। हे 
जन-समाज के अधिकाश लोगो में नही पाई जाती। कुछ इने-गिने छोग 
ही ऐसे प्िलेंगे जो अपनी चेतनता, आत्म-विश्वास और कर्मप्यता के 
चल पर अपनी भौतिक परिस्थितियों के स्वामी होने का सकत्प कर 
सकते है। ऐसे ही लोग जन-समाज के कर्णवार भी होते हैँ। अतएव 
अधिकाक्ष मज़दूरो की विवशज्ञतापूर्ण सहनशीकता इस, बात के 
सबूत है कि प्राणी अपने विकासन-मार्ग में अद्यावधि अपनी परिस्थितियों 
के आधोन रहता आया है। परन्तु मास के समान थोडे से कर्मशील 
ज्ञानियों का अस्तित्व इस वात का भी प्रमाण है कि अब मनुष्य में कुछ 
ऐसी विलक्षण चेतनता जागृत हो रही है कि उसका भावी विकासक्रम 
परिस्थितियों से सर्वथा सचाछित नहीं हो सकता, अब उसे अपनी 
प्रगति का इतिहास एक नये ढंग से लिखना है। अभी तक वह अपनी 
स्पूल इच्धियो, भौतिक अवस्थाओ तथा तत्मेरित प्रवृत्तियों के अनुसार 
चलता बाया है, छेकित उसे अब भविष्य में विचारपूर्वक, सोच-समस्रकर 
कमी पूर्ण निश्चित आदर्श की ओर जाना है। जिस परिस्थिति से उसे 

अपनी लक्ष्य-सिद्धि में सहायता मिलेगी, उसे वह विचारपूर्वक स्वीकार 
करेगा और जो वाधक सिद्ध होगी, उसे सिर्मूछ कर देने के लिए 


( ५६७ ) 


वह कटिवद्ध भी रहेया। अपनी बाहरी झुक़ावटो को पार करने का 
तथा भौतिक परिस्थितियों पर विजय प्राप्त करने का यह शुभ 
सकलप किसका है? यह उसी का हो सकता हैँ कि जिसकी मन प्रवृत्ति 
भौतिक परिस्थिति की लाचारी से मुक्त होना चाहती हैँ। इसी चेतन 
तत्त्व को दर्शनज्ञास्त्री आत्मा के ताम से पुकारते हे और उसी को जन 
तत्त्वान्वेषी फ्रेडरिक निद्शे भौतिकवादी होते हुए भी “'विल टु पावर' 
यानी 'सामर्थ्यवान्‌ स्वामी होने की इच्छा' कहा करता था। वात एक ही 
हैं, नाम कुछ भी दें। काले माक्स में भी अपनी भोतिक परिस्थिति 
को बदल देने का तथा उसका स्वामित्व प्राप्त करने का जो सकल्प उदय 
हुआ, वह उसी अभौतिक तत्त्व की प्रेरणा का परिणाम था। अतएव 
उसका अनात्मवादी, भीतिक - विकासवाद उसी के विचारों से खडित 
हो जाता है! 

महात्मा जी का साम्यवाद पूर्णतया आत्मवादी हैं। वे जीवन के 
विकास-क्रम को केवल भौतिक दृष्टि से नही देखते। प्राणि-जीवन में 
भौतिक परिवर्तनों के साथ-साथ मानसिक, बौद्धिक तथा आत्मिक प्रगति 
भी होती जाती हूँ। यथार्थ में प्राणियों की प्रगतिमान्‌ अन्त प्रवृत्तियाँ 
ही उसे भिन्न-मिन्न भौतिक रूप दिया करती हूँ। गाघी जी के अध्यात्म- 
वादी दृष्टिकोण से हम मानवी समता का मच समान मजदूरी पर नही 
डाल सकते। आत्मा की ऊँची अट्टालिका पर ही सारे मनुष्य, क्या 
मालिक, क्या मज़दूर समाच आदर, प्रेम और प्रतिष्ठा के पात्र हो सकते 
है। यही साम्यवाद का स्थायी सभान्मच है। अतएवं यथार्थ सास्य- 
वादी अनात्मवादी नहीं हो सकता। काल मास का साम्यवाद' 
यथार्थ में भौतिकता-मूलक, श्रम-प्रधान, सम्पत्तिवाद है। महात्मा गाधी 
का साम्यवाद, अध्यात्म-मूलक, श्षम-विभाग-प्रधान समन्वय-वाद है। 
प्राचीन आार्यों की वर्ण-व्यवस्था का यही शुद्ध रूप है। इस व्यवस्था-में प्रत्येक 
मनुष्य की अपने-अपने गुण-धर्म तथा अभिरुचि के अनुसार स्वार्थ 
एुव परमार्थ-सेवन का पूरा अधिकार हैं। अपने सामरथ्यनुस्तार वह 


श 


( पृष्ट ) 


न्याय-पूवंक जितनी सम्पत्ति कमा सकता है, उम्तका मार्लिक हैं। 
*राउप्ड टेबल का्येंस' में महात्मा जी ने माली मिल्कियत (ऐ7णए४ 0 
शहो॥) के सम्बन्ध में जो कुछ कहा था उससे यही सिद्धान्त सर्मोधित 
होता है। उन्होने कहा था, स्वराज-शासत की एक कमिटी इस बात 
को जाँच ज़हर कर सकती है कि किसने कितनी जायदाद न्याय-ूवेक 
हासिल की है। महाराजाओ के प्रेमी सप्रू माहव ने इस सम्मावनां 
पर छुछ घवराहट भी दिलाई थी, पाठकों को स्मरण होगा। 

डेकिन कार मार््स-मतावलम्बी साम्यवादियों में और महात्मा जी 
में एक वात पर विलकुल मतभेद नही है। गाधी जी इच्च वात को मानते 
हैं कि वर्तमान अये-विपमता मानवी प्रगति की घातक है और पूँजीवाद 
ही इसका मूल कारण है। वे किसी को बहुत श्रीमान्‌ और किसी को 
अत्यन्त हीन देखना नहीं चाहते। उनकी दृष्टि में ऐसी अर्य-विधमता 
समाज की भौतिक व्याधि है और उसका असर अन्तरात्मा पर भी पढ़ता 
है। इसो लिए उन्हें क्ोपडियों के ममुदाय में गगत-मेदी राजमहल 
नहीं सुहाते। 'अगर मेरे अधिकार की वात्र होती तो में इन वदतमीज 
(0800ाएं) राजमहलो क्लो नीचे गिय देता! गराधी जी फे 
ये गब्द अभी भी महाराजाओ के कानो में गूँजते होगे। गाधी जी मे 
ऐसा इसलिए कहा, कि उन्हें इस वात का पूरा विश्वास है कि महाराजाओं 
की सम्पत्ति अधिकाश में न्यायोपाजित नहीं है। महल खीच कर 
गिरा देने की वात केवल आलंकारिक हूँ, परन्तु उत्का इतना आशय 
ज़रूर है कि वे भविष्य के लिए ऐसी आपिक व्यवस्था चाहते है 
जिसके अन्दर कोपडी और महू का यह वेमेल दृश्य दिखाई न देंगे 
पावे। वे चाहते है कि कुछ न्यूनाण्कि अंश में छोटे-बड़े मकानों 
में सभी लोग अपनो-अपनी योग्यत्ता के अनुस्तार रहे--सभी को 
भौतिक साधन सुलम हो और सभी इस * पायिव जीवन की भौतिक 
चिन्तामो से मुक्त होकर परमार्थ-चिन्तव भी कर सर्के->कला) साहित्व 
तया विज्ञात के द्वारा सार्वजनिक सेवा करने में सक्षम हो। सुष्य 


( ५६९ ) 


केवल रोटी के बल पर ही नहीं जीता । उसे आत्मा की खुराक भी 
चाहिए। मत्माहित्य और सद्विचार ही आत्मा के भोजन हैं। 

इस तरह पाठक देखेंगे कि गाधी जी पाइ्चात्य साम्यवादियों से 
इस दात पर सहमत है कि वर्तमान अर्थ-विषमता वाछनीय नहीं 
है और उमका मूलोत्पाटन होना आवश्यक है। परन्तु वे अपनी अध्यात्म- 
दृष्टि से हो ऐसा फहते है। वे समभने हैं कि जबर्देस्ती की छादी हुई दरिद्रता 
अयवा मजबूरी की मजदूरी मानेवी विकास के अनुकूछ तो होती ही 
नहीं, वल्कि मनुष्य की अन्तरात्मा को जडताक्रान्त वता देती है। इस 
अध्यात्म-दृष्टि से प्रेरित होने के सदव ही गाघी जी को कार्ल भाव्स 
और हेमिन के क्रान्तिकारी और हिंसात्मक साधन मान्य नही हो सकते । 
ऐसी हालत में उनके लिए दूसरा अवलम्ब उत्लान्ति (4४० एह७४) 
का ही रह जाता है। अतएव वे भविष्य के लिए वर्तेमानकाल मे 
एक ऐसी आधिक व्यवस्था का सूक्षपात कर देना चाहते हैं कि उसके द्वारा 
उत्पन्न की हुई भावी परिस्थिति में पूंजीवाद की वूवास भी त रहने पावे, 
न तो कोई बहुत श्रीमान्‌ हो सके न अत्यन्त दरिद्र ही होने पावे। व्यवसाय 
की व्यवस्था ऐमी हो कि पदायों के मूल्य (४७४००) और अतिरिक्त 
मूल्य (8परफापन पशो००) सभी छोगो में न्यूनाधिक अश में 
योग्यतानुमार वितरित हो जावे। ने कोई मालिक हो ने कोई 
मज़दूर। प्रत्येक मनुष्य अपनी मजदूरी का आप ही मालिक हो, और 
घरेलू उद्योग-धधों का किर से श्रीगणेश हो। इसी में जन-समाज 
का कल्याण है। इस उद्देश्य को पूरा करने के लिए केन्द्रित व्यवसाय को 
नष्ट कर देना बहुत ज़रूरी है। ऐसा व्यवसाय किसी एक आदमी के 
हाय में रहे या राज-सत्ता के--दौनों हालत में वह त्याज्य है। यत्रों के 
ऐसे केन्तित समुदाय गाथी जी की राय में अनिष्टकारी हैं, वयोकि वे 
थोड़े समय में भैतान के समान वहुत-सा काम' पूरा करके लाखो आदमियों 
का पेट मारते हैं और मजदूरी देकर जिनकी जीविका चंछांते है, 
उन्हें अपने ही समान यत्रों का रूप दें ठालते हैं। यंत्रों की इस घातक॑ 


झ 


( प्‌७० ) 


योजना को बिलकुछ विर्मोही वन कर तोड देता चाहिए। -वाजारः 
में भाव की रक्षा करने के लिए वृभुक्षितों के बीच जो छोग लाबो 
और करोड़ो मन गेहू का नाश कर सकते है, उन्हे केद्धित यत्रो के 
सर्वेनाश से नहीं चौकता चाहिए। इतना खाना ख़राब करनेवाढे 
लोग पूँजीवाले ही हुआ करते हे और वे महज स्वार्थ की दृष्टि से 
ऐसा किया करते है। यत्रो के विनाश में परमार्य-बुद्धि है। इसी कारण 
वे उसका समर्थन नहीं करते। परन्तु आहचय है कि अपने को साम्मवादी 
कहनेवाले पाव्यात्य विचारक भी यत्रों का मोह नहीं छोड सकते। 
न छोडे, पर इतना तो विलकुछ निश्चित है कि जब तक यत्र-सचाणित 
केन्द्रित व्यवसाय-अणाली जन-समाज में विद्यमान रहेगी, तब पक 
आदर्श सामाजिक व्यवस्था असम्मव है, साम्यवादी कुछ भी सोचें और 
किया करे। 

गाघी जी का च््ा इसी दृष्टि से एक युग-सन्देश-वाहक वाना है। 
इसी लिए वे उसे हमेशा अपने साथ लिये फिरते हैं। इसी कारण मे्चस्टर 
के समान केद्धित व्यवसाय के तीर्य मे भो बैठकर वे अपना चर्ता 
आत्म-विश्वास-पूर्वक चलाते ही रहे। बेकार ब्रिटिश मजदूरों ने उसे 
कौतूहलपूर्ण नेत्रो से देखा, पर मालूम नही कि उन्हे यह मो सूका या 
नही कि यही चर्लां उनकी वेकारी का अचूक इलाज है और उनके 
द्वारे नंगी नाचनेवाल्ी दरिद्वता-हपी राक्षस्री के लिए रामवाण हैं। 
जो छोग यह समभने हे कि चर्खा हिन्दुस्थान-सरोखे अनुन्नत और 
उद्यम-हीन देश के लिए कुछ पैसा बचा छेते का पुराना तरीका है, 
दे उसके महत्त्व को क्री तक समझ हो नहीं पाये हैं। चसा भारत 
के समात निर्घन देक्ष के लिए कामघेनु तो है ही, परन्तु पश्चिम के 
उद्यमी और यत्र-विद्या-विश्ञारद राष्ट्रो के वेकार और पूँजीवाद-प्रस्त 
जन-समाज को अर्थ-विषमता की विषम परिस्थिति से उवारनेवाला 
सुदर्शन चक्र भी है। चसें का सन्देश एकदेशीय नहीं, इस पृथ्वी के 
समूचे जन:ममाज के लिए हैं। वह एक सच्चा साम्यवादी ब्राना है। 


( ५७१ ) 


उसका धारण करवेचाछ्ा वडा ग्रम्भीर अर्थ-शास्त्री है और अध्यात्म- 
शास्त्री भी है। मज़दूरी और मोक्ष का प्रेमालिंगन करानेवाला वह इस 
युग का एक ही भसीहा है। 

इस तरह पाठक समकक सकेंगे कि.गाधी जी का साम्यवाद ऋत्तिकारी 
नही, उत्कान्तिकारी है। वे शात्तिपूर्वक ऐसी अर्थ-व्यवस्था का निर्माण 
करना चाहते हैं जिसके अन्दर समाज की पूंजी थोडें से आादमियों के हाथ 
एकप्रित ही न होने पावे तथा सभी छोगो में योग्यतानुसार वितरित 
हो जावे।)न साँप भरे न लाठी दूटे। छीता-भपटी से साम्यवाद सफल 
नहीं हो सकता। उससे तो समाज की पूँजी बलवान लोगो के हाथ 
चली जावेगी, कमशोर हाथ मलते रह जावेगे। वर्ग-कलह (0838 
80) को दूर करने का उपाय वर्ग-ताश ही हैँ।' गाधी जी इस बर्ग- 
नाग पर ही तुले हुए हैं, पर इस काम को वे क्रोध और द्वेष से मूढ 
मनृष्य के समान हिंस्ात्मक क्रान्ति के द्वारा नहीं करना चाहते। वे 
भविष्य के लिए ऐसी व्यवस्था चाहते है कि जिसके वातावरण में वर्गी- 
फरण की किया ही न होने पावे । इस दृष्टि से हम कह सकते हैं कि महात्मा 
जी विकासवादी साम्यवाद (एणफरगेणाएए 80थथ शा) 
के प्रवर्तक है। लेकिन ध्यान रहे कि जर्मनी के वर्नस्टैन साहव भी अपने 
साम्यवाद को इसी नाम से पुकारते है, पर उनका दृष्टिकोण कुछ 
और हूं। 

हिन्दुस्थान में भी कुछ दिनो से कुछ ऐसे लोगो की आवाज आने रुगी 
हैं जो अपने को साम्थवादी समझते है। इतका एक छोटा-सा जिज़्र 
ग्रूए' यानी 'अदरकी दल' कांग्रेस में तैयार हो गया हैं। इस उदीयमान 
दल के अधिकाश सदस्य आजकल के शिक्षित नौजवान हैं। साम्यवादी 
प्रेरणा उन्हें पश्चिम से विशेष कर रणिया से मिछी है। पाद्यात्य साम्यवाद 
के जन्मदाता काल मार्सस और उसके प्रव्तक छेनिन के ग्रथो का उन्होनें 
परिशीलन किया है। अपने देश की वर्तमान दुखस्था से वे अत्यन्त 
असन्तुष्ट हैं। घोर असतोष की इस तीबता मे पडकर उनके विचार 


( ए७छ२ ) 


भी बहुत उम्र और ऋत्तिकारी हो चुके है। उतकी धारणा है कि गावी 
जी दरिद्व जनता के उतने पूरे हिमायती नहीं है जितना कि एक साम्यवादी 
को होता चाहिए। काग्रेच्त भो उनकी राय में एक ऐसी उस्या है जो 
पूँजीवालो से तथा उच्च भध्यम श्रेणी (90002०08) के छोगो के 
अभाव से मुक्त नही है। वे चाहते हे कि हमारी राष्ट्रीय महासभा साम्य- 
वाद के आदर्श को लेकर बग्रसर हो बौर देश के कुछी और किसानो का 
स्व॒राज ही उसका रूध्य हो। वे इस आदर्श अवस्था“को किन साधनों 
से प्राप्त करना चाहते है, इस वात का खुलकर' खुलासा करनेवाढा 
अधिकारी आदमी उनके वीच में एक ही है। पण्डित जवाहरलाल नेहरू 
रक्षिया का सोब्हियेट शासन अपनी माँखो देख आये है। इसमें सन्‍्देह नहीं 
कि उ देश की वर्तमान अवस्वा से उन्हे बहुत सतोष हुआ है और हिंद 
स्वान के नौजवानों में वे उन प्रथम दो-चार व्यक्तियों में भग्रगष्य 
है जिन्होंने हिन्दुस्थान की राजनीति में अपने को पहुंछे-पहल 
प्ाम्यवादी घोषित किया हैं। प० जवाहरलाल नेहरू एक गम्भीर 
अति के मनुष्य हैँ। उनकी राष्ट्रीय उमगो पर उनके विचारों का 
अकुध रहता है। पिता पण्डित मोतोलाल नेहरू और दीक्षागुर गाधी जो 
का सम्मिलित प्रभाव भो उनके सार्वेजनिक जीवन तथा विचारो में अब तक 
अपना मसर डाछता हुआ जाया है। फिर भी कह सकते हे कि प० 
जवाहरठाल एक स्वतत्र॒ विचारक हैँ और अपने मन के भाव छिपा- 
कर रखने में उन्हे कप्ट होता है। प्रतीत होता है कि बड़े बाप के वेंटे 
होकर भी उन्हें दरिद्रता से सच्ची सहानुभूति हैँ। अतएव उत्हें साम्यवादी 
मानते में किस्ली को विशेष आपत्ति नहीं होनी चाहिए। परन्तु अभी 
प्रक इस बात का जैसा चाहिए, वैसा स्पष्ठ खुझासा उन्होने नहीं किया है 
कि दे किस स्कूछ के साम्यवादी है ऋन्तिकारी है या उत्तोन्तिकारी: 
और यदि क्रन्तिकारी है तो किप्त तरह की क्रान्ति के समथेक है। अगी 
उक दे अहिसात्मक साथनो को हो देश की परिस्थिति के' अनुकूल भानते 
आये हैं और हमें इस वात पर दिलकुल सदेह नही होता कि इस सम्बन्ध 
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में उनके विचार अभी भी वैसे ही बने हुए हैं। ऐसी हालत में हम यह 
नही कह सकते कि वे कार्ल मार्स और लेनिन के पूरे पूरे अनुगामी है। 
साराक्ष यह कि जब तक वे अपने वर्तेमान विचारो में कोई विशेष 
परिवर्तन न कर छें, तब तक गाघी जी के विकासवादी साम्यवाद के 
सिवाय उनके लिए कोई गत्पन्तर॑ नहीं है। 
प० जवाहरलाल नेहरू के सम्बन्ध में हमे इतनी चर्चा इसलिए 
करनी पडी है कि इस देश के साम्यवादी नौजवान उन्ही के नेतृत्व में 
अग्रसर होने के लिए उनकी प्रतीक्षा कर रहे हैँ। वर्तमान साम्यवादी दर 
का निकटवर्ती भविष्य बहुत कुछ उन्ही के नेतृत्व पर निर्भर है। इस देश 
में साम्यवाद का अभी कल ही जन्म हुआ है इसलिए अभी वह बच्चा हूँ ॥ 
उसकी बोली भी तोतली हँ। उसके पोषक भारतीय नौजवानों को पश्चिम 
की हवा रूग गई है। इसलिए वे प्रतिष्ठित नेताओो से जरा विंगड कर बात- 
चीत करते हैं और समय समय पर गुर्राने भी लगे हैं। साम्यवादी की हैसियत 
से वे ग्रामो में जाकर दरिद्र किसानो की सेवा करते के लिए तैयार है, 
पर चर्खा लेकर जाना उन्हे मजूर नही! हिन्दुस्थान एक ऐत्ा देश है जहाँ 
के लोग अपनी खाद्य सामग्री तो पैदा कर लेते है, पर वस्त्रो के लिए बिलकुल 
परावलम्बी हो रहे हैं। यहाँ पर पुतलीघर भी इतने नही है कि उनसे सारे 
देश की आवश्यकता पूरी हो सके । इसी कारण विदेशी वस्त्रों के रोजगारी 
इस देश में दलाली के हारा खूब मुनाफा कमा रहे हैं और प्रतिवर्ष 
दरिद्र जतता के करोडो रुपये विदेशी व्यापारियोकें खज़ानों में भर 
रहे हैं। ऐसी हालत में हिन्दुस्थान के दरिद्र किसानो का कोई भी 
समझदार समर्थक उन्हे वस्त्रो के लिए स्वावरृस्वी बनाने का प्रयला 
जरूर करेगा। देशी मिलो से यह उद्देश्य पूरा नही हो सकता। इस कारण 
च्ें के सिवाय कोई सरल साधन भी उपलब्ध नही हैं। इसके अतिरिक्त 
हिन्दुस्थान-सरीखे कृषि-घान देश के लिए चर्खा खेती का आदणे 
सहयोगी है। साधन भी वह ऐसा सर्वोत्तम है कि उसके द्वारा जो आमदनी 
होती है वह देहात के गरीब लोगो में हो बट जाती है। ऐसी दक्षा मे 
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हमारी समझ में मह बात अभी तक नहीं आई कि अपने वी साम्भयादी 
समभनेवाले नौजवान चर्से के प्री ऐसी अनास्था प्रकट करों गरीबी 
के किस मर्ज का गया हडाज करना चाहने हूँ। अभी झाठ ही में जमप्रषाश 
नारायण नाम एक साम्यवादी सज्जन नें परे उद्योग-प्रेषों के प्रति 
उदासीनता का भाव प्रकट करने हुए कहा हैं कि ऐसे धंसे सं! मानवी 
सभ्यता की वान्यावस्था से टी चढ़े आये हैं, उससे फ्ोनणी नवीनता 
है। एम कटाक्ष के उत्तर में ग्रामीण उद्योग-पयों के सुपोग्य सवालक 
और अर्थ-शास्त्री ध्रीयुत उुमारणा गह्रोदय ने बड़ी यौग्याा्यूरक अपना 
वस्तव्य प्रसाधित किया था। उन्होंने कहा पा कि स्यृटन के पहले 
भी गुरुत्वाकर्पण की शग्रित थी और छोग मह भी जानने थे कि डिसी 
चीज़ को ऊपर फंफ़ देने गे वह जमीन पर आ गिरती है। फिर भी 
न्यूटन के गुरत्वावर्षण-सम्बन्पी वैज्ञानिक आविष्कार ने संसार की 
एक नया दृष्टिकोण दिया। ठीक इसी प्रकार यथति घरेलू उद्योग 
घधे पहले से चले आये हैं तो भी यम्नमचालित केन्द्रित व्यवसाय 
की नई प्रणाली तथा उसके आधिक दुष्परिणाम में उन प्राचीन 
धघो को एक नया और महत्वपूर्ण अर्थ दे दिया हूँ । वर्तमान 
सदी की अर्थ-विषमता में उनकी जो विशेषता दृष्टिगत हो रही है 
वह पुरानी होकर भी नई हूं। पूंजीवाद में प्रभावित इस यत्र-्युग 
ने उत प्राचीन भज्ियमाण घरेलू घधो का महत्त्व सोलकर इतनी 
स्पष्टता से दिखा दिया है कि कोई अन्धा भी देख सकता हैं। कुमारप्पा 
महोदय का यह उत्तर ऐसा तकंशीछ है कि उसका कोई उचित 
प्रत्युत्तत ही नहीं हो सकता। फिर भी इस देश के दिशा-शून्य 
साम्यवादी अपना घरखा अलग ही चला रहे है । गाघी जी के 
ग्रामीण उद्योग-सध को उनसे जैसी सहायता मिलनी चाहिए थी, 
चैसी नही मिझ रही है। हमे तो ऐसा प्रतीत होता हैँ कि इन 
नौजवानों का साम्यवाद कोरा विरोधवाद है। अभी उनका दृष्टिकोण 
परिष्ठृत नहीं हो पाया है। यदि उन्हें हिन्दुस्थान की परिस्थिति, 
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सभ्यता तथा भावी आदर्श का ज्ञान हो जावे तो उन्हें उसी पल प्रतीत 
हो जावेगा कि 'गाधी जी के समान दूरदर्शी और व्यवहार-कुशल साम्य- 
वादी न तो आज तक कोई हुआ, न अभी कोई है। भविष्य की बात 
राम जाने । 

भारत की इस प्राचीत' भूमि में आधुनिक साम्यवाद स्थापित हो 
सकेगा अथवा नहीं और यदि हुआ तो किस रूप में, यह भी एक 
'विचारणीय विषय है। इसके सिवाय यह भी एक सोचने छामक बात 
हैं कि उसके योग्य परिस्थिति हमारे जन-समाज में अभी आई या नही, 
और यदि आ चुकी है, तो भारतीय सस्क्ृति तथा तत्म्रेरित मनोवृत्ति पर 
विचार करते हुए किन साधनों का अवहम्बन हमे करना पड़ेगा। 
सबसे पहले तो हमे यह मच्छी तरह समझ लेना चाहिए कि हिन्दुस्थान 
में जब तक विदेशियों का प्रभाव है और जब तक इस देद्य की अर्थ- 
नीति विजातीय शासको के द्वारा सचालित हो रही है--जब तक 
हिन्दुस्थानी रुपया ब्रिटिश पाउड से अनुचित परिणय-वन्धन में बेचा 
हुआ है; त्तव तक हमारी आर्थिक अवस्था नैेसगिक नही, बिलकुल वनावटी 
बनी ही रहेगी। ऐसी कृत्रिम परिस्थिति के आधार पर अर्थ-शास्त्र का 
कोई भी ममंज्ञ अपने सिद्धान्त स्थिर करना उचित नहीं समझ सकता। 
ऐसे विचारवान्‌ आदमी की सम'क मे यह वात अनायास आ सकती 
हैं कि इस देश में पूंजीवाद की जो यत्किचित्‌ गन्ध आ रही है, वह 
हमारे साम्राज्यवादी शासकों की चलाई हुई हवा है। हमारे भगरेज़ 
शासक अभी ब्रिटिक्ष पूँजीपतियो के सकेत पर घर-बाहर सभी जगह 
अपनी व्यावसायिक शोषण-क्रिया चला रहे है। उन्होने इस देश के 
जमीदारो, राजाओ, महाराजाओ तथा इतर सेठ-साहूकारों और रोज- 
भारियो को अपनी शोषण-नीति का समर्थक वता कर अपने चारो 
ओर इकट्ठा कर लिया है। इन्ही छोगो की वदौछत॑ विदेश्षियो की 
पूँजीवादी अथ॑-तीति यहाँ सफल हो रही है। लेकिन यथाथे में इन 
लोगो की अवस्था' चिमनी के उस काँच के समान है जिसके मध्य स्थित 
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प्रकाश के बुर जाने पर उसकी स्वय निजी चमक-दमक कुछ भी नहीं रह 
जाती और जो अधेरे में अदृवय हो जाता है। हिन्दुत्थानी सेठ-चाहुकरो 
की अधिकाश में यह हालत है कि पचास हज़ार को बुनियाद पर वे 
लाखो का रोजगार करते हें और टोटे के एक हो ठोकर से बर्वे-सकद 
में पड़कर मूच्छित हो जाते हैं। फ़िर उनमें उठने को ताक़त नही रह 
जाती। हमारे व्यवसायी अधिकाश में उत्पादक नहीं, कोरे दलाक हैं। 
विदेश के बने हुए माल खरोदकर अपने देश में मुनाफे के साथ वेचना 
हो इनका व्यवताय-धर्म हैं। दलालो से कोई आदमी चैन में खासी 
भले हो ले और दलाछी का काम भी चला सके, लेकिन वह उत्तादक 
यत्रो के मालिकों के समान पूँजीवान हरग्रिज् नहीं हो सकता। छोदे- 
छोटे मालयुज़ारों को पूँजीपति कहना उपहासात्पद होगा। वे विचारे 
तो किसानो से छगान वसूल करनेवाले सरकारों दारोग्रा-्मात्र हैँ, जो 
अपने जीवन को सन्देह स्वर में डालकर अपनी गृज़र-बंसर कर रहे है। 
बढे बड़े जमीदारों की मी करोव करोव वही हालत है। उनके पात्त साल- 
बन्साल ग़रोब काइत्कारो-ने जो वसुली जातो है, वहो उनकी यथार्थ 
पूंजी है जो साल के भाखिर तक खच्च भी हो जाती है। राजाओो-महाराजाओ 
के पास कुछ पहले के पड़े हुए या जड़े हुए वेशक्ीमती-पत्थर भछे ही 
हो, लेकिन प्रजा-दत्त वापिक आय के सिवाय उनके पास द्रव्योपार्जन 
के कोई साधन ही नहों हैं। बब रहे मिल तया कल-कारखानो के 
मालिक, त्ञो इस देश में ऐसे कितने छोग हे ? दाल में नमक के वरावर 
भी नहीं। कहने का अभिश्नय यह है कि हिन्दुत्थान की पूँजी छुट चुकी 
हैं। इस समय इस देश्व में न तो पूंजी प्राप्त करने के यथाये साधन हैँ, 

न पूंजी हूँ न पूँजीपति हो है; सारा देश ग़रोव कुली-किसानो का एक 

सत्तप्त समुदाय हैं; सभी एक समान पूँजोवाद-उत्मराणित साम्राज्यवाद 
के शिकार हूँ। 

इसके सिवाय हमे यह भी दिचारना चाहिए कि इस देश में पाउचात्य 
व्यवनाय-प्रपाली की अमी पर्याप्त वृद्धि ही नहीं हो पाई है। यहाँ कछ- 
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कारखानों में काम करनेवाले मज़दूरों की जो सख्या है, वह बहुत ही 
थोडी है। देश के अस्सी फी क्षद्दी छोग ऐसे हैं जो देहात में रहकर काइत 
करते हैं | अतएवं यहाँ का कोई भी आन्दौलन जो सार्वभौमिक हो 
सकता है वह किसानों के हित-सावक प्रइनो को लेकर ही खडा हो 
सकता है। यदि वतन गासन-प्रणाली में हम यथोचित परिवर्तेत कर 
दे और उसके अनुसार प्रत्येक वय प्राप्त मनुष्य मत देने का अधिकारी 
हो जावे, तो कहना न होगा कि कुछी-किसानों के प्रतिनिधियों की सख्या 
ही हमारी कौसिलो मे सकते अधिक होगी। ऐसी हालत में इस देग के 
किसान केवछ वैध उपायों के द्वारा ही अपना श्रेय-साधन कर सकते है। 
खून-खराबी तथा मारपीट की जरूरत ही क्या ? इसके सिवाय हमारे 
भारतीय कृषकों के जन्म-गतः सस्कार भी पश्चिमी क्रान्ति के अनुकूल 
नही है। भीतिक जीवन में उतकी आस्था उतनी तीज्र भी नही है जिननी 
कि एक क्रात्तिकारी प्रथेल के लिए चाहिए। यहाँ कुली-किसानों में 
संगठन नही, शिक्षा-दीक्षा भी नहीं, उनके पास अस्त्र भी नहीं, ययार्य 
में न तो यहाँ पाइचात्य देशों के समान वर्ग हैँ न वर्ग-भावना है, न फिर 
वर्ग-कलह ही है। यहाँ केवल एक ही वर्ग हैं भर वह है दरिद्र और परनत्र 
हिन्दुस्थानियो का। 

लेकिन साम्यवादी क्रान्ति के इन साथनों के अभाव से हमें कोई 
मतलवव नही, हम तो यह कहना चाहते हे कि हिन्दुस्थान को क्रान्तिकारी 
साधन तो चाहिए ही नही, पश्चिम साम्यवाद भी उसकी दृष्टि में अनिष्ट 
है। उसे महात्मा जी के अध्यात्म-मूलक श्रम-विभागलअवान समस्य- 
वाद को ज़रूरत है। यही उसके मस्कार और जीवनादर्ण के अनुकूल 
स्ञामाजिक व्यवस्था होगी। इसी में भारतीय जनता का भीतिक, नैतिक, 
तया राष्ट्रीव उत्कर्प स्िद्ठ हो सकेया। इस वात को समभनेवाले राष्ट्रीय 
नेताओं में ग्रावी जी का स्थान अग्रगण्य हैँ। भारतीय प्रतिभा के वे 
मू्तिमानू अवतार है। इस कारण भारतीय हृदय की प्रत्येक तत्री उन्हें 
द्ियाई दे रही है। वे अच्छी तरह समभते है कि इस देश के जन-समाज 

फा, ३७ 
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में साम्यावस्था की आवश्यकता हैं। देश की व्यापक दरिद्रता का जितना 
उन्हे ज्ञान है, उतना शायद ही किसी को हो। उसे दूर करने के प्रथल 
में ही वे लगे हुए है । वे बिलकुल नही चाहते कि देश की पूँजी दो-चार 
हाथो में इकट्ठी हो जावे। इसी कारण वे ग्राम-उद्योग-सघ की योजना 
में मनसा, वाचा, कर्णा लगे हुए हैं। थे दरिद्रो के सच्चे से सच्चे 
हामी है। उनके समान इस पृथ्वी पर शायद ही कोई ययाय साम्यवादी 
हो। लेकिन फिर भी वे अपने को साम्यवादी घोषित करना नहीं 
चाहते, क्योकि वे समभते है कि पश्चिमी साम्यवाद की विचार-मगति, 
सम्पादन-विधि तथा उसके आदर्श ऐमे हैं जो भारतीय सम्यता, 
आवश्यकता तथा आदर्श के अनुरूप नहीं हें। 

हम पहले कह चुके है कि पाइचात्य साम्यवादी श्रमजीवियो की 
अनियश्रित तत्ता को समाज की आदर्श अवस्था नही मानते। वे समझते 
है कि श्रमजीवी-शासन के द्वारा आगे चछकर एक ऐसी शासव-रहित 
समाज-व्यवस्था स्थापित हो सकेगी कि जिसमें प्रत्येक मनुष्य स्वेच्छा- 
नुस्तार काम करके अपने लिए समाज से आवश्यक भोजन प्राप्त कर 
सकेगा। लोगो पर किसी प्रकार के नियत्रण की आवश्यकता ही न रह 
जाबेगी। न तो कोई शासक होगा, न शासित वर्ग। इस घारण। के लिए 
लेनिन की दलील सुनने लायक है। वह कहता हैँ कि जब जन-समाज 
में वर्ग-विभाग होकर दो दल हो जाते हैँ और उसमें स्वार्थ-विरोव 
उतन्न हो जाता है तो अपने को वर्ग-कलूह के कष्टो से सुरक्षित रखने के 
लिए समाज ही 'सरकार' नाम की एक सस्था का निर्माण करता 
हैं। सरकार का अस्तित्व ही इस बात का सवूत है कि समाज दो वर्गों 
में विभकत हो चुका हैं। अतएवं छेनिन की दलील है कि समाज में वर्गों 
के नाश होते ही सरकार-सस्या आप ही नष्ठ हो जाती है। रशियव 
ऋान्तिकारी के इस तक में हमें ऐतिहासिक तथ्य नही दिखाई देता! 
ासन-सस्था का सूत्रपात तो उस ज़माने से हो चुका हैं जब कि एक 
ही कुदुम्व-परिवार के छोय अपने चढेबूदो (एनपाशाण७) के 
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अनुशासन में रहा करते थे। वर्ग-कलह जिस रूप मे आज विद्यमान है, 
चह कोई बहुत पुराना नही है । यत्रन्युग के पहले जब घरेलू उद्योग-घघे 
अ्चलित थे, समाज में आज के समान श्रीमान्‌ और गरीबो का वर्गीकरण ही 
नही था। फिर भी समाज की कुत्सित मनोवृत्तियों को नियत्रित रखने 
के लिए उन दिवो में भी किसी न किसी रुप मे जासक तो थे ही। ठीक 
उसी प्रकार वर्तमान वर्ग-कलह के उठ जाने के बाद भी समाज को 
शासन-सस्था की आवश्यकता रहेगी, क्योंकि व्यक्तियों का कलह तो 
बना ही रहेगा। दुष्ट प्रकृति के दुराचारी लोगो से जन-साधारण के 
जात-माहछ की रक्षा करनी ही पडेगी। अतएवं कोई भी समझदार आदमी 
इस वात्त को स्वीकार नहीं कर सकता कि सुद्ृर भविष्य में भी शासन- 
रहित समाज-व्यवस्था कभी सम्भव हो सकेगी। बहुत सम्भव है कि 
न॑तिक दृष्टि से देखनेवाले महात्मा जी को भी यही आदर्श पसन्द हो। 
यदि हमारी स्मृति हमें धोखा न देती हो, तो हम कह सकते है कि 
उन्होने भी कुछ प्रसगो पर कुछ ऐसे ही विचार प्रकट किये हैं। सभी 
सरकारें अन्ततोगत्वा पशुवल से ही सचालित होती हैं। अतएव 
हिंसामूठक शासन-पद्धति वस्तु-स्थिति भले ही हो, वह समाज की 
आदर्ण अवस्था नहीं मानी जा सकती। सम्भवत कुछ ऐसी ही तके- 
सरणी के आधार पर महात्मा जी भी शासन-रहित स्वतत्र सामाजिक 
व्यवस्था की कल्पना करते हो। ऐसे आदर के विरुद्ध किसी को कुछ 
भी शिकायत नही हो सकती। परन्तु साथ साथ यह भी समझ लेना 
चाहिए कि यह केवल आदर्श ही है और हमेशा वना रहेगा! जिस दित 
किसी जन-समाज के किसी एक भी व्यक्ति में एक भी दोष न रह जायगा, 

उस दिन ऐसी व्यवस्था शायद सम्भव हो! शायद हम इसलिए कहते 
हैं कि इतर जातियों से आक्रमण का भय तव भी तो बना ही रहेगा। 

हाँ, समूची पृथ्वी यदि केवल आत्म-शासित सज्जनों से आबाद हो जावे, 

सब कही यह आदर्शों का आदर्श जाकर पूरा हो। उस दिन तो जीवन 
की सारी समस्या ही हल हो जावेगी। 
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गाधी जी के जीवन तथा मिदधान्त की प्रस्तुत मीमासा में साम्यवाद 
धर उससे अधिक और कुछ छलियने री आवश्यता हमे नहा प्रतीत 
होनी। अन्त में हम इतना ही कहना चाटते हैं कि दाह मार्क प्रति- 
पादित अव-सिद्धाल को साम्यवाद' ने नाम में पुल्रास्ता अ्रमात्मक ह। 
हाथ पा भेंगूठा घरीर का अग जरूर है. परन्तु बह मरीर नहीं हो 
सकता। कैवल अर्थ-माम्य से दो मनृष्य समान नहीं हो साते। फिर 
भी वह भौतिक विपमता को दूर ज़ चर कर सकता हैं। मार्मवाद बैवेद 
साम्पत्तिक मिद्धान्त हैं। समाज की सम्पत्ति समाज हो के अधिकार में 
रहे और प्रत्येक व्यक्ति उसका उपभोग आदस्यक्तानुसार कर मक्रे 
इतना ही तो उसका निचोड़ हैं। अत्व इस सिधान्त्र को साम्पवाद 
का व्यापक नाम ने देकर साम्पत्तिक समाज-सनावाद छूटना अधिक 
उपयुक्त होगा। नाम जगा रम्बा पच्ता हैँ फ़िर भी अर्य ठोक देता है। 
केवल समय और उच्चारण के सुमीते के लिए ही हम शब्दों का दुझसयोग 
नहीं कर सकते। 

महात्मा गावी, कार्ल मावस-प्रतिपादित आागय में बहुत अधिक व्यापक 
अर्य में साम्यवादी है। वे मानवन्जीवन को सर्वागोंय-भौनिक तथा 
आध्यात्मिक दृष्टि से देखते हैं। वे समभते है कि नेतिक तवा आध्यात्मिक 
मच पर ही मनुष्यों की यवार्थ साम्यावस्था स्थापित हो सकती है। 
साम्पत्तिक समता उसकी सहायक है, अतएवं वह भी वाज्छनीय हैं। 
परन्तु समता का अर्थ यदि यह माना जावे कि प्रत्येक मनुष्य इसरे 
के विलकुल वरावर हो, तो भी यह ठीक नहीं। समता का आध्य 
सम-भावता समझना चाहिए। यह भावना जन-समाज के भिन्न-भिन्न 
श्रम-विमागों में सामज्जस्य स्थापित करने से आप ही आप उत्पन्न हो 
जाती है। महात्मा जी इसी अर्य में साम्यवादी है। उनका साम्बवाद 
यथार्थ में सेमन्वयवाद है।साम्यवाद का यही सच्चा और स्थायी रूप 
भी है। यायी जी इसी रूप के उपास्क हें, क्योंकि विषम सस्तार के 
समन्वय में ही सत्यतरह्म को भाँकी दृष्टिगोचर हो सकती है। 


अध्याय १८ 
लोकमान्य विलक ओर महात्मा गांधी 


दो महापुरुषों की तुलना करना वडा नाजुक काम है। हमारी वृद्धि 
की तराजू इतनी सुक्ष्म नही है कि ऐसे बडे बडे दिग्गजों को उसके पल्लो 
में विठाकर हम निदचय-पूर्वक यह निर्णय कर सके कि कौन हलका और 
कौन भारी हूँ। फिर भी छोकमान्य और महात्मा जी की मानसिक 
'रचनाओ में कुछ ऐसी निजी विश्ेपतायें पाई जाती है कि उन्हे तुलनात्मक 
दृष्टि से देखने का लोभ-सवरण करना हमारे लिए कठिन हो रहा है। 
दो वस्तुओो में अन्तर और समानता दूँढना बुद्धि का सहज स्वाभाविक 
व्यापार ही हूँ। ययार्थ में तुलनात्मक निरीक्षण नान-सम्पादन करने 
का एक मुख्य सावन है। दो पदार्थों के वीच समता और भेद का ज्ञान यदि 
हमें न हो, तो दोनों मे से किमी की भी तासीर हमारी समभ में नही 
आ सकती। अतएवं लोकमान्य और महात्मा जी दोनो के माहात्म्य- 
"रहस्य को ठीक-ठीक समभने के लिए ढोनो की योग्यता, बुद्धि-वैभव तथा 
दृष्टिकोण पर तुलनात्मक दृष्टि से विचार करना आवद्यक प्रतीत होता 
है। इस प्रकरण में हम कुछ ऐसा ही प्रयत्त करना चाहते है। क्षमाबील 
पाठक हमारी इस ढिठाई पर विद्ोप ध्यान न दे। 

लोकमान्य बालगगाघर तिलक इस देग के वडे ओजस्वी नेता हो 
गये हूँ। केसरी के मुखपृष्ठ पर उनका पसन्द किया हुआ सस्क्ृत का 
आचीन श्लोक जिन्‍्होने ध्यानन्यूवेंक पढा होगा, उन्हे यह बताने की 
आवश्यकता नही है कि उतस्त रचना में छोकमान्य के निर्भय आत्म-विश्वास 
का कैसा सच्चा प्रतिविम्ब दुष्टिगोचर होता हैँ। पाठक उस रचना के अर्थ- 
गौरव पर ज़रा विचार करें-- 
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त्विति नो रे दघ्या क्षणमपि मदाधेक्षणसले 
गजश्नेषीनाथ त्वमिह जटिलाया वव-भुवि। 
असौ कुमिन्नात्या खरनखरविद्ञवित्महा- 
गरुप्रावग्रामः स्वपिति ग्रिरियर्मे हरिपति'॥ 


“रे उन्मत्त हाथी तू कुछ काल तक अपना उत्पात मचा ले, परूतु 
सावधान रहना, देखना कि तेरे ही घोदे में पंत की विशालकाय, सुदृट 
और काली काली चट्टानों को अपने नत्ष-प्रहार से विदीर्ण करके वह 
अरण्याधिपति केसरी सो रहा है। जब तक वह निद्रामरत है, तभी तक 
तेरी चरियत है । 


इसमें सदेह नही कि इस रचना में हिन्दुत्व के इतिहास-पसिद्ध सरक्षक 
नहाराष्ट्रकुछ के उत्त नर-केसरी का मानत्तिक प्रतिविम्ब पूरा 
पडा हुआ हैं। हमारी राष्ट्रीय जागृति की प्रारभिक अवस्था में जब उदार 
दलवाले राजनीतितज्ञ स्वराज की भिक्षा माँग रहे थे, उत्त समय मिक्षा- 
पात्र को ठुकरा कर भारत-माता के इस वीर लाइले ने बकुतोमय होकर 
कहा था -- ल्वराज मेरा जन्म-सिद्ध अधिकार हैँ और उसे में लेकर 
हो छोड़ंगा ।” 

इस सकत्य में राष्ट्रबभावना बपनों दुर्लभ सीमा को पहुँच 
चुकी है। वह मनुष्यत्व की निर्मंतर माँग है। उतरे याचना की वृ-वातत 
भी नहीं । भारतीय राष्ट्रीयता के इतिहात़ में प्रार्यना-युय के बन्त 
करनेवाले और निर्मय राष्ट्रीयता के जन्मदाता लछोकमान्य प्रिलक के 
ये अमरवाक्य झाज भी हमारे कानो में गूंज रहे हे; तन, मन बौर प्राणो 
में समाकर भारत के नौजवानो को वेचन कर रहे है । 

कहने का तालय यह है कि सबसे पहले भारतीय सप्ट्रीयता की 
वेद्यौफ़ आवाज ल्पेकमान्य के मूंह से निकली । जिस समय भारत की जनता 
परतन्त्रता की मोहमवी चहर तानकर नदियों की नींद मे विमग्न थी, उत्त 
समय हिन्दुत्थान को तग, टेढी-मेढी साम्प्रदायिक गलियों में गश्त लगाते 
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हुए “सोनेवालो, जागो” कह कर सोते हुए जन-समाज को जाग्रत करने- 
वाला महाराष्ट्र का यह पुरुष-रत्त ही था। इस प्रकार निर्भय राष्ट्रीयता 
के आदि प्रवत्तंक लोकमान्य ने प्रमुप्त भारत को जगाया। महात्मा 
याघी ने उत्त जाग्रत जन-समाज को कब्वि इ॒ किया। इप देश के राष्ट्रीय 
जीवन में इन दो महापुरुषों का यही वैयतितक महत्त्व है। दोनों का अन्तर 
हम देस सकते हूँ, पर यह नही कह सकते कि किसका महत्व किससे अधिक 
हैं। सोते हुए को जगाना उतना ही कठिन ओर महत्त्वपूर्ण काम है, 
जितना कि जागते हुए को कटिवद्र करना। अतएव प्रारम्भ ही में हम 
इतना स्पष्ट कर देना चाहने है कि हिल्दुस्थान के इन दो छोक-नायक 
नेताओ के सम्बन्ध में यह निश्चय करने का प्रयत्न करना कि कोन छोटा 
और कोन वड्य है, निरो मूर्खता होगी। इस प्रकरण में हमारा ऐसा 
कुछ भी उद्ृश्य नहीं हूँ। हम तो केवल उनकी भिन्न-भिन्न विज्येषताओं का 
सक्षिप्त दिगदर्शन-मात्र करना चाहते हे। 

अपने अपने ढंग पर दोनो महान्‌ हूँ। परमेश्वर की विभूतियाँ सर्वत्र 
और सवंदा एक ही रूप में प्रकट नहीं होतो। उसके अगणित प्रकार हैँ। 
भगवद्गीता में योगेश्वर कष्ण-कथित विभूति-वर्णन जिन्होंने ध्यान-युर्वक 
पढा होगा, उन्हे यह वताने को जहरत नहों हैँ कि प्रत्येक मानवी 
गुण के उत्कर्प में परमात्मा का ही निवात है। यो तो उसका कोई रूप 
नहीं, वह नाम-हूपात्मक समार से बिलकुल परे है। परत्तु फिर भी 
वह परमात्मा ऐसा वहुरूपिया है कि अपनी लक्ष्य-तिद्धि के लिए वह न जाने 
कितने रूप घारण किया करता है। दा थत जनता के आतंनाद में उसी 
की ध्वनि सुनाई देती है। फिर भो दमन करनेवाले का दण्ड भी वही 
हैं। 'दण्डो दमथतामस्मि । विजित जन-समाज को सगठित सघ-शक्ति 
में उसी का स्नेहाकर्पण विद्यमान हैं। फिर भी नेताओं की कूटनीति का 
कुटिल मन्त्री भी वही है। 'नोतिरस्मि जिंगीपिताम्‌।' श्रीमानों के रत्न- 
कोप में, और भिखारी के भिक्षायात्र मे, सुखी प्राणियों की हर्ष-ध्वनि में 
गौर सतप्त जन-समाज के तप्त निश्वासो में उसका आविभाव एक समान 
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दृष्टिगोचर होता हैं। उसकी विभूतियों असस्य हूँ और समो एक ते एक 
बढ़कर प्यारी, दर्शनीय और बन्दनोय हैं। हि 
एक बार लोकमान्य से किसी ने पूछा था कि स्वराज प्राप्त हो जाते 
के बाद आप अपना जीवन किस तरह व्यतीत करेंगे। उन्होंने जवाब दिया 
कि भारतीय जन-समाज के हाथ में स्वराज-शासत का उत्तरवाधित्व 
सौंपकर में किसी कालेज में गणित का प्रोफेसर हो जाऊँगा, यही जोवन 
भुे पसन्‍्द होगा! लोकमान्य के इस उत्तर में उनकी आत्तरिक मत 
प्रवृत्ति की प्रतिच्छाया प्रकट रुप से दिखाई देती है। जन्म-पिद्ध स्वभाव 
तथा मस्कारो ने वे विद्य-व्यमनी अन्चेषणणील और मौलिक विचार-सर्मन 
विद्वान थे। उनके छिले हुए ग्रन्य विचार-्माहित्य की सर्वोत्तम रचनानं 
में भी अप्रगष्य हैं। उनमे विचार-क्रान्ति उत्पन्न करने का विलल्ग 
सामथ्य है। 'आकंटिक्‌ होम्स इन दि वेदाज' छि्रकर उन्होने आर्थो के 
जादि निवास के सम्बन्ध में एक ऐसा मोलिक और प्रामाणिक आविष्कार 
कर विया है कि इतिहासजो की विचारधारा हो बदल गई है। मध्य एगिया 
को आर्यो का आदिम निवास मानवेवाले विद्वान्‌ आँखे फ़ाड कर इस पर्व 
को देखते है, वैदिक प्रमाणो पर मनोनिवेश-पूर्वक विचार करते हैं और 
लोकमान्य की प्रतिभा-सम्पन्न लेखनों पर मुग्ध होफ़र उत्तको मन ही 
मन प्रणाव कर छेते हूँ। | 
सतार के विचार-साहित्य में भगवदूगोता एक अद्वितीय प्रल्व है। 
उलभी हुई जीवन-समस्या को जिम खूी से योगेश्वर कृष्ण के इस समर- 
संगीत ने नुलकाया हैं, वह अन्यत्र कही मिलने की नहीं। इसमें सन्देह 
नही कि गीता इस दुनिया में वे-जोड आचरण-जआस्त्र है। कर्मग्रील 
खटपटिया समार और शान्तिपूर्ण, निश्चल मोक्ष का स्नेहालिड्भत इस 
ग्रन्थ में देखते ही वनता है! उसको यह विशेषता नीतिशास्त्र के विद्यनो 
को हमेशा से मुग्घ करती बाई है। बाज भी विदेशी त्मीक्षको के लिए 
- उसकी तकंशील विचार-सरणी और गम्भीर गवेषणा महान्‌ आइचर्य और 
आदर की वस्तु हो रही हैँ। भारतीय घर्म-साहित्व में गीता की प्रतिष्ठा 
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उतनी वढी-चढी है कि सम्प्रदाय-प्रवत्तंक जितने आचार्य इस देश मे हुए, 
उनमें से प्राय सभी ने अपने-अपने सिद्धान्त-समय॑न में इस ग्रन्थ को 
प्रामाणिक माना है और उत्त पर अपना-अपना भाष्य भी लिखा है। 
'परिणाम यह हुआ कि आज गोता के भिन्न-भिन्न आशय निवालनेवाले 
कई ग्रन्थ विद्यमान है। फिर भो इस पूर्व ग्रल्य-रत्त का मौलिक, तर्क- 
सिद्ध और प्रामाणिक भाष्य वीसवी गताव्दी के पूर्वार्ड मे ही छिखा गया 
और उसका छेखक मण्डाले जेल में बन्द होकर बैठनेवाला एक वीर, 
ब्रह्म-निष्ठ तथा विद्वान्‌ ब्राह्मण था ओर वह उस प्रान्त का निवासी था, 
जहाँ हिन्दुत्व के प्राण अपने गये-गुज़रे दिनो मे सिमट कर बच रहे थे 
और इस्ती कारण जहाँ के निवासी ययोवित स्वाभिमान के साथ अपने 
को 'महाराष्ट्र' कहते है | गीता के इस अपूर्व भाष्य का छेखक इप्ती 
महाराष्ट्र का महान तपस्वी था और उसे छोकमान्य वलगगाघर तिरूक 
के प्रात स्मरणीय नाम से लोग पुकारते हैं । 
लोकमान्य तिहूक ने अपने गीता-रहस्य में जो कर्म-योग-प्रतिपादक 
दलीले दी है, उनके सामने सभी आचार्यो के तव॑ फीके पड जाते है । पूर्वी 
और पद्चमी तत्त्व-ज्ञान का ऐसा सुन्दर निचोड इस भाष्य मे विद्यमान 
हैं और उसकी विचार-सरणी इतनी वैज्ञानिक है कि समभदार पाठकों 
कौवुद्धि मुक्त कठ होकर अन्त मे कह देती है कि “लोकमान्य का 
गीता-रहस्य गीता का यथार्य रहस्थ दिखाता है ।” हम सराखें प्ाधारग 
लोगो की समझ में यह बात अमी तक नहीं आई कि अपने कर्मशीक 
सार्वजनिक जीवन मे उन्होने पठत-पाठन और मनन के छिए इतना अवकाश 
ही कव निकाला । गौता-रहस्य की बृहत्‌ काया में न जाने कितने बडे 
बड़े पूर्वी और पद्चिमी ग्रन्थों के प्रमाण अपने अपने स्थानों पर जडे हुए हैं। 
इतने व्यापक और गम्भीर ग्रयाभ्यास के छिए छोकमान्य को समय 
हो कब मिला ? केसरी और मराठा का दुर्वह सम्पादन-मार, राजनैतिक 
आन्दोलन का क्षुब्ध जीवन और हमेगा का देश-व्यापी दौरा--य्रानी 
आठो प्रहर जौर वारहो महीने की इस अविराम दौड-घूप और चहल- 
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पहल में गीता और आार्यों के आदिम निवास पर विचार करने को गुंबाइश 
ही कहाँ ? इन प्रदनो का एक हो उत्तर हो सकता है और वह यह है कि 
लोकमान्य एक जन्म-सिद्ध विद्वान थे । अव्यात्मवादी भारत का पूर्वार्नित 
बुद्धि-वैभव उनके विलक्षण मस्तिष्क में विछास कर रहा था। वे भारतीय 
मवत-शीलता के जवतार थे। उनके प्रभस्तभाल पर शारदा का वरद 
हस्त विध्यमाव था। देवी सरस्वती की इस कृपा के साथ प्लिठिणि उत्ता 
की अप्रसन्नता का मेल हुआ और दोनो शक्तियों के सहयोग ने गीता-हत्व 
को जन्म दिया । छ वर्ष का कठिन कारागार लोकमान्य के देमवन्युओं की 
उस समय अस्तह्म प्रतीत हुआ । परन्तु आज प्रतीत होता हूँ कि बकर्मप्य 
और उद्श्रान्त संसार के लिए वह आश्षीर्वाद था। ने छोकमात्य का 
मण्डाले जेल में निवात्ष होता, न गीता का वह अप्रतिम भाष्य लिखा 
जाता । महापुरुषों के कप्ट जन-समाज के लिए कल्याणकारी होते है । 
महात्मा गाषी से कदाचित्‌ू अभी तक किमी ने कह नहीं पूछा 
कि यदि उनके जीवन-काल मे हो देश को स्वराज्य मिल जावे, तो वे 
अपने शेष दिन किद्ध प्रकार व्यतीत करेंगे । ऐसी हालत में यह कहता 
ज़रा कठिन है कि वे इस प्रइन का क्या उत्तर देंगे। फिर भी उनके स्वभाव- 
सस्कार के आवार पर कुछ अनुप्रान करने का दुस्माहस हम करेंगे । 
समवत' वे यह कहे कि में दस-दीस कोडियो को जमा करके उनकी सेवा- 
शुआष। में ही अपने जीवन के शेप दिन चित्ताऊँगा। ऐसी बाकाक्षा उनकी 
जन्मसिद्ध सेवा-भावना के अनुकूछ होगो। महात्मा जो को लोक-सेवा 
का झौक है । उनके जीवन का एकमात्र ध्येय है, “कामयें दु'खतप्ताना 
प्राणिनामातिनागनम्‌ ।” दक्षिण-आफ़िका में वकाछुत करते हुए भी 
वे अस्पताल में ने का काम किया करते थे। 'लोकसेवा' जीरषक प्रकरण में 
हम यह बता चुके हैं कि किस तरह उन्होने एक कोठी को सेवा करने की 
इच्छा से अपने धर ही मे टिका लिया था । हरिजनो की होनता पर 
उन्हे जो इतना तरस जाता है, वह उनकी अलौकिक सहदयता का ही 
परिचायक है । उडीसा के नर-ककालछो के लिए जो वे गाँव-गाँव पैदल 
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फिरा करते है, उसकी प्रेरणा देनेवाछा उनका करुणा. पूर्ण हृदय ही है । 
साराश यह कि महात्मा जी सदभावताओ के स्वामी हैं । उनका जीवन 
हृदय-प्रधान है और उनकी कर्मशीरता सहृदयता-मूलक है । 

भारत की राष्ट्रात्मा तिलक और गाधी दोनो के जोवन मे अवतौर्ण 
होकर वर्तमान सदी में अपना स्वत्व स्थापित कर गई । लोक्मान्य के 
द्वारा उसने अपना वुद्धि-वैभव दिखाकर ससार को प्रभावित किया 
और महात्मा जी के सेवामय' जीवन मे उसने अपनी अलौकिक हृदय-सम्पत्ति 
का परिचय दिया। एक भारत का मस्तिष्क है, दूसरा हृदय है । दोनो 
के सम्मिलित व्यक्तित्व से हमारे विराद्‌ राष्ट्रीय पुरुष की रचना पूर्ण 
हो जाती है । पाठक हमारे इस कयत का यह आशय न निकालें कि तिलक 
के चरित्र मे हृदय का योग नहो अयवा गाथी के मतव्यों में बुद्धि का 
मेल नहीं | हृदय ओर बुद्धि का सहयोग दोनो के आचरण मे दृष्टिगत 
होता हैं। अन्तर इतना ही हैँ कि एक का जीवन वृद्धिप्रधान है और 
दूसरे का हृदय-प्रवान है। एक की वृद्धि इतनी पैनी और सूक्ष्मदर्शी 
है, अपनी व्यावहारिकता में इतनी चुस्त व चालाक हैं कि वह एक नजर 
में दूसरो के अन्तस्तल तक प्रवेश कर जाती हैँ । वह कभी घोखा खा ही 
नहीं सकती । दूसरे का हृदय इतना सरल ओर सद्भावनामय हैँ कि 
उसे सभी अच्छे नज़र आते हूँ । वह अपने अपकारों के भी आँसू पोछता 
हैँ। इस कारण कुटिल ससार से वह घोखा भी सा जाता है। लोकमान्य 
का हृदय उनकी बुद्धि से शास्तित होता था। महात्मा जी की वृद्धि पर 
उनके हृदय का शासन हैं। इन दोनों महापुरुषों की मानसिक रचनाओं 
में यही एक महत्त्वगाली अन्तर हमे दिखाई देता है, पाठक जैसा कुछ समझें! 

यदि इन दोनों सत्पुरषों का जन्म किप्ती स्वतत्र देश में हुआ होता, 
तो छोकमान्य किप्ती विद्यापीठ के मननशील अध्यापक होते ओर गावी 
जी किसी सेवा-अ्रम के अधिष्ठाता। परन्तु हमारी राष्ट्रीय 
परावीनता की वर्तमान परिस्थिति ने दोनो को राजनैतिक क्षेत्र 
में खोच लिय। ! इस क्षेत्र मे पढ़कर सरकारी बक्षपा के 
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पात्र होते दोनों में से किसी को भी देर न छंगी। विदेशी चत्ता 
का जो विपक्ष इस देश मे आरोपित हो चुका है, उसे छिद्न-मू् करने 
में दोनों ने अपनी सारो शक्ति रा दी | बन्दी-जीवन दोनो के हिस्से 
में आया | जन-समाज को बडी से बडी सेवा दोनों से वन्दी-जीवन में ही 
बन पडी। एक ने बपनी बहुश्रृत और पारदर्शी बुद्धि की बदौलत सत्तार 
को गीता का रहस्य सुझाया। दूसरे ने आमरण उपवास का सकेत्प करके 
अपने सौहाद के सहारे हिन्दू-समाज को क्षत-विक्षत्र होने से बचा लिया। 
भारतीय जनता कौ श्रद्धा से दोनो त्मथित है ! निःस्वार्थ लोक-सेवा में 
ही दोनो की लगन है और त्याग हो दोनो के सार्वजनिक जीवन का मूलाबार 
है । तात्वय यह कि कर्मंगरोगी जीवन दोनो महापुरुषों का है| परन्तु 
लोकमान्य का कर्मयोग ज्ञान-मूलक है और महात्मा जी का कर्मयोग भक्ति- 
प्रधान है। एक ज्ञानी है, दूसरा भक्त है। जोवन-सग्राम में स्फूर्ति देनेबाली 
गीता हो दोनों के लिए वोरप्रसू माता के समान है । दोनो बडे सिद्धान्ती 
है। परन्तु छोकमान्य ययार्थवादी आत्मदर्णी है और महात्मा जी आदर्श 
सत्य के आराघक हैँ। साराश यह कि दोनो महान्‌ है, पर एक हिमालय 
के समान गगनभेदी हैं और दूसरा प्रशान्त महासागर के समान व्यापक 
और गभोर है। एक सूर्य के समान प्रश्र, तेजस्वी और प्राणदाता है, तो 
दूसरा चन्द्रमा के समान शान्त, सुखद और सतोगुणी उन्माद का प्रवर्तेक है। 
ययायंवाद और आदशवाद में जितना भेद हो सकता हूँ उतना अन्तर 
इन लोकनायको में ज़रूर है। कहते हूँ कि एक वार किसी हिन्दू नवयुवक 
ने छोकमात्य से पूछा कि महाराज ! में देश-मेवा का इच्छुक हूँ, कहिए, 
में कौन-सा काम करें ? इन पर लोकमान्य ने कहा “भारत के नौजवान, 
तुम्हारे सामने देश-सेवा का बहुत व्यापक क्षेत्र पडा हुआ है। इस क्षेत्र 
के एक छोर में स्वराज के लिए अर्जी पेश करनेवालो की मण्डली है और 
दूनरे छोर में फाँसी पर हँसते-हसते भूल जानेवाले नवयुवको की टोली है। 
और इन दोनो मीमात्तो के वोच में अनन्त प्रकार के सेवा-कार्य है । 
अपनी शक्तियों को अच्छी तरह तील लो और इतने कार्यों में जो 
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तुम्हारे सामर्थ्य के भीतर हो, उसे फौरन स्वीकार कर लो और अपने काम 
में कधा लगाकर भिड जाओ ।” लोकमान्य के इस उपदेश में यथाये- 
वादी दृष्टिकोण का परिचय खूब मिलता है । लोगो की कमजोरियों 
का उन्हे खासा ज्ञान था । वे अपने अनुगामियों से सिफे एक ही कदम 
आगे रहना पसन्द करते थे। वे समझते थे कि भारत के समान परतत्र 
देश के लिए स्वराज ही परम से परम सत्य है, उसे कल्पित अथवा कल्पता- 
तीत निर्वाध सत्य का आधार नहीं चाहिए । भूत-दया, अहिंसा तथा 
विरोधियों से प्रेम का आध्यात्मिक महत्त्व वे खूब समभते थे, परन्तु 
साथ साथ यह भी समभते थे कि जो लोग अभी साम्प्रदायिकता के पक 
में पडे हुए है और जो देश-प्रेम ही क्या चीज हैँ नही जानते, उन्हे विश्व- 
प्रेम का पाठ पढाना एक उपहासजनक और विफल प्रयत्न होगा ।' 
अनधिकारियो पर बड़े-बड़े उपदेशो का परिणाम बहुधा बुरा होता है । 
हिंसा करने की जिसमे शक्ति ही नही, उसे अहिंसा का उपदेश देना व्यर्थ 
है। भतएवं छोकमान्य ने जन-समाज की सार्वजनिक दृष्टि से हो इस 
देश की राष्ट्रीय समस्या पर विचार किया और हिंद-स्वराज को हो 
परम सत्य के रूप में देखा | इस व्यावहारिक और व्यवहार्य सत्य की 
वलिविदी पर स्वघर्म और स्वत्व की रक्षा के लिए उन्होने सब कुछ 
अपित कर दिया। यथार्थ में सत्य का अन्तिम और बडा से बडा स्वरूप 
हमारी वर्तमान अवस्था में बिलकुल कल्पनातीत हैं। अतएवं मनुष्य 
को प्रगति स्वामी रामतोर्थ के शब्दों में छोटे सत्य (707७? पं) 

से बडे सत्य (धराष्ठॉ३८ए पंत) को ओर होती है। धामिक विकास 
का यही मार्ग है । यदि स्वराज हमारे लिए अन्तिम संत्य-दर्शन का 
साधक हो सकता है, तो अभी हम अपने लिए उसे पूर्ण आदर्श ही 

क्यों न मानलछें ? इस ठोस और दृष्ट सत्य का समारावन क्यों न करे, 
जिसकी वदौलत ही हम उस “अगोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌' सत्य-बरहा 
का साक्षात्कार कर सकते है ? परतत्र जाति को परब्रह्म नही मिलता, 

अशक्‍त जन-समाज को अहिंसा नहीं शोभती | अनधिकारियों के सामने 
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ऊँवे-ऊँचे उपदेश अन्त सार-शून्य शब्दाउम्बर का रूप घारण कर छेते 
है, बुद्धि-मेद भी उत्तन्न होता है। 
न वुद्धिमेद जनयेत्‌ अज्ञाना कर्मसगिताम्‌ । 
योजयेत्‌ सर्वकर्माणि विद्वान्‌ युक्त समाचरन्‌ ॥ 

आतकित समाज की अहिंसा और पराधीन जाति का अध्यात्मवाद 
अनधिकारी पात्र को पाकर मानसिक व्याधि का रूप धारण कर हेते हैं 

एक वार स्वामी विवेकानन्द से उतके एक पूर्व-परिचित युवक नें 
आग्रह किया कि महाराज, आप तो जन-समाज के गुरु हैँ, मुझे भी कुछ 
अच्छा-सा उपदेश दे जाइए । स्वामी जी इस वात्त को जानते थे कि 
जन्म से ही उस आदमी की बुद्धि बहुत कोती थी और लोग इसी कारण 
उससे हेंसी-मज़ाक किया करते थे। इसी परिचय के आधार पर स्वामी 
जी ने कहा “प्यारे भाई, फिलहाल अच्छे से अच्छा उपदेश तो मे तुम्हे यही 
दे सकता हैँ कि ज़रा रात को निकछा करो और चोरी करता सीखी।” 
स्वामी जी के इस उत्तर में एक महत्त्व-्यूण जाशय है। भोदू को त्रह्म-्श्ञात 
कंसा ? उसे तो पहले चट और चाछाक होना चाहिए। विकास का 
यही राजमार्ग हैँ । छोकमान्य तिलक इसी सार्वजनिक राज-पथ से जन- 
समाज को छे जाना चाहते थे | यही उनके नेतृत्व की विशेषता थी । 
व्यवहारवादी राजनीतिज्ों के वे शिरोमणि थे । विशुद्ध आदर्शवाद के 
अटपटेपन से उन्होने अपने सिद्धान्त और कार्यक्रम दोनो को मुक्त रखा । 
इसी कारण से उनकी वातें छोगो की समझ में अच्छी तरह आ जाती 
थी। उनके सभी ययाथवादी व्यवहार विवेक-मूलक तया मीति-शास्तरानु- 
ओदित थे । ययार्थ और बादर्श का सम्मिश्रण उन्होंने बिलकुल ठोक 
अनुपात में किया था। ऐसी ही चीज़ जन-समाज को सुप्राह्म हो 
सकती है। उससे कुपच का भय नहीं रह जाता । मानसिक अजीर्ण 
बुरी व्याधि होती है। छोकपान्य इससे जन-समाज को बचाना 


चाहते थे। इसी कारण व्यवह्रवाद ही उनके सावंजनिक जीवन का 
मूलाघार था ! 
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लोकमान्य तिलक इस जीवन की समस्याओं को गीताअतिपादित 
विशुद्ध वैज्ञानिक दृष्टि से देसा करते थे। जीवन उनके लिए कर्ममय था। 
सारय योग का कर्म-मनन्‍्यास उन्हें बिलकुल मान्य नहीं था। उनकी 
बारणा थी कि प्रकृति के साम्राज्य मे रहनेवाल्ा प्राणी एक क्षण भी निष्कर्म 
नही रह सकता । मनुष्य अपने आध्यात्मिक स्वार्थ से प्रेरित होकर चाहे 
कुटुम्ब और ससार को छोड दे और ऐसा मान छे कि मेने कर्मों का सन्‍्यास 
कर दिया है, परन्तु कर्मों से वह सर्वथा मुक्त नहीं हो सकता। उसे कम 
से कम अपनी जीवन-रक्षा के लिए निर्जन अरण्य में मी कुछ न कुछ ख़टपट 
करनी हो पडेगी। जब अपनी प्राण-रक्षा के लिए मनुष्य को कुछ न कुछ 
कर्म करना ही पडता हैँ और वह कर्मो का ययार्थ और सम्पूर्ण सत्यास 
कर ही नहीं सकता, तो वह ससार ही क्यो छोडे ? जो मनुष्य स्वार्थ-साधक 
कर्मो से अलग नहीं हो सकता, वह कौदुम्बरिक तथा सामाजिक कर्त्तव्यो 
में पराइमुख क्यों हो ? कर्म-सन्यास यदि मानव-जीवन का आदर्श 
माना जावे, तो ससार कैसे चले, लोक-सग्रह किस प्रकार सभव हो और 
सामाणिक उत्कर्ष किस तरह नम्पादित हो ? अतएवं कर्मो से मुँह मोडना 
न तो समव हैं और न फिर वह उचित ही हैं। इसलिए प्रत्येक 
मोक्षकामी मनृष्य ससार ही में रहे, नििप्त मन से कौट्म्विक तथा 
सामाजिक कत्तंव्यों के पालन में सऊगन रहे और समाज के मोक्ष में ही 
अपना मोक्ष माने । 
इन्ही विचारों से प्रेरित होकर लोकमान्य ने अपने वैयक्तिक 
मोक्ष-सावन को विशेष महत्त्व कभी नही दिया, क्योंकि वे जानते थे कि 
जो मनुष्य जन-स्माज के सामुदायिक उत्कर्ष-साथन में छगा रहता है, 
उसका व्यक्तिगत मोक्ष आप ही आप सिद्ध होता है। समाज तथा राष्ट्र 
के समप्टिगत मोक्ष के साथ कर्त्तव्यनिष्ठ समाज-सेवक का व्यक्तिगत 
विकास अवश्यम्भावी है। अतएवं उसके लिए स्वतन्त्र प्रयल्ल और विशेष 
चिन्ता की कोई आवश्यकता नही। इसी धारणा से प्रेरित होकर छोक- 
मान्य ने व्यावहारिक नीतिशास्त्र को ही सामाजिक आचरण का आधार 
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माना। इस शास्त्र के अनुसार प्रत्येक कर्म की बैतिक योग्यता कर्ता 
की वृद्धि पर ही अवलम्बित रहती हैँ। अनएवं कर्म स्वय भले या बुरे 
नहीं हो सकने। उनको प्रेरणा देनेवाली बुद्धि भली या बुरी होती हैं। 
जो मनुष्य छोक-सप्रह को लक्ष्य-पव में रपता हुआ केवल कर्त्तव्यनिष्ठा 
ते प्रेरित होकर ममवुद्धि तया अनासक्त मन से कौटुम्बिक तथा सामाजिक 
ज़िम्मेदारियों को पूरा करने में सलग्न रहना हूँ, उसे अपने कमों के वाह्य 
रूप से क्रिककनें की आवश्यकता नहीं है। ऐसे मनुप्य के लिए हिंसा 
भी कई प्रसगो पर धर्म का रूप धारण कर केनी है। कत्तंव्यनिष्ठा मे की 
गई हिंसा सर्वया शास्प-्सम्मत है। इसी कारण छोकमान्य कर्मों के 
वाह्म रूप को गोण मानतें ये, कर्ता की बुद्धि ही उनकी दृष्टि में प्रधान 
थी। धर्माधमं का निर्णय वे कर्ता की बुद्धि के आधार पर ही किया 
करतें थे। यही गीता-अ्रत्रिपादित कर्बयोग-मिद्धान्त हूँ । छोकमान्य 
इसी सिद्धान्त के मर्यक थे। 

महात्मा गावी लोक-मेवक कर्मयोगी है तो सही, पर उन्होंने लोक-सेवा 
को हमेशा अपने वेयब्लिक मोक्ष-साधन को दृष्टि से देखा हैँ। इसी कारण 
वे सार्वजनिक प्रश्नों को भी मुमुक्षु॒ की विशवद्ध आध्यात्मिक दृष्टि 
से देखा करते है। उनके अख्ड बादर्शवाद का यही रहस्य हैँ। तावं- 
जनिक क्षेत्र में काम करनेवाला मनुष्य यदि नीतिशास्त-सम्मत, व्याव- 
द्वारिक एवं वृद्धिगम्य आनार-विचारो का प्रतिपादन न करे और अदृश्य 
एवं कन्पनात्तीत तत्म की दुह्मई वात बात में देने का बादी हो, तो 
लोगो को उसकी वातें हृदयज्भूम नहीं हो सकतो। ऐसा आदक्षवादी 
सत्वश्रेमी उत्तार में श्रद्धा का पात्र तो हो जाता है, परन्तु उनकी शिक्षा 
जवब-समाज के लिए विशेष कारगर नही होती। विचार-प्रान्ति भी फैल 
जाती हैं। महात्मा जी के जव्यावहारिक अव्यात्मवाद का एक उदाहरण 
लीोजिए। 

वे अक्सर कहा करते हूँ कि बुरी शासन-अणाली से चाहे घृणा करो, 
पर उसके प्रव्तंकों को प्रेम की दृष्टि से ही देखो। (606 ६0० 
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5एडा, 90४ 70 6 ए%॥) । कम से कम वे अपने सम्बन्ध 
में तो कहा ही करते है कि मुझे अगरेजों से कोई नफरत नहीं, नफरत 
है उनकी शासन-प्रणाली से । गाधी जी को इस सुक्ष्मातिसूक्ष्म आध्यात्मिक 
भावना का अनुभव होता हो, परन्तु तीतिशास्त्र की वैज्ञानिक दृष्टि से 
यह एक असम्भव मनोवृत्ति है। प्रणाली से घृणा और प्रवर्त्तक से प्रेम ! 

कर्म से नफरत और कर्चा के प्रति आदर-भाव || प्रणाली तो जड है, वह 
स्वय अपने अस्तित्व के लिए जवाबदार वही । फिर वह कर्त्ता की वृद्धि 
से स्वतन्त्र कोई चीज़ ही नही है। प्रत्येक कर्म कर्त्ता की बुद्धि का भौतिक 
अनुवाद-मात्र होता है। यदि किसी शासन-अणाली में कही बुराई दृष्ठि- 
पोचर होती है, तो उस बुराई की वुतियाद उन लोगो के मन मे है जिहोने 
अपनी बुरी मानसिक प्रवृत्ति से प्रेरित होकर ऐसी कृत्सित प्रणाली 
की रचना की हैं। ऐसी दशा में तिरस्कार का उपयुक्त पात्र वह मनुष्य 
ही हो सकता है जो उस प्रणाछी का प्रवत्तंक है। कर्म का दोप ही 
क्या है, दोषी हैँ कर्तता। यदि कर्त्ता करनेवाले की आत्मा की मानें, सो 
भी ठीक नही, क्योकि आत्मा अकर्मी है। कर्ता है मनुष्य, जो आत्मा 
तथा मन-बुद्धि-चित्त और अहकार के सयोग से वना है। अंत्येक कर्म की 
बुराई मनृष्य मे ही रहती है। अतएवं कर्मो का जवाबदार कर्ता मनुष्य ही 
होता है, उसके जड कर्म नहीं हो सकते। इसी लिए कहना पडता है कि 
तिरस्कार का पात्र प्रवर्ततक मनुष्य है, प्रवर्तित प्रणाली नही हो सकती। यह 
तो मनोविज्ञान की दृष्टि से कभी सभव ही नहीं कि किसी की कार्र- 
वाइयो से हमें घृणा हो, पर वह हमारे प्रेम का सत्मात्र वना ही रहे । 

फिर भी महात्मा जी छोगो को ऐसा ही उपदेश देते हैं। यह अवैज्ञातिक 
आदशंवाद का एक नमूना है। सिद्धान्त की बात तो यह है कि जव॑ तक 
संसार में हमे बुराई दिखाई देती है, तव तक उसका दोपारोपण 
बुराई करनेवाले पर ही करना चाहिए। एक ऊँची से ऊँची दृष्टि और 
भी है जिससे जगत्‌ में कोई बुराई ही नजर नही आती; भले-तुरे सभी 

शिव-रूप हो जाते हैं। 

फा० ३८ 
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जिन्हे हम मनुष्य-हृदय के विकार कहते हे, उनकी सृष्ठि विधातां 
ने व्यय नहीं की है। जीवन-्सग्राम में उतका सदुपयोग वंडा सहायक 
होता है। काम एक विकार है, पर सन्तानोत्पत्ति के लिए वह आवश्यक 
है। अन्याय का प्रतिकार और दुराच्रर का विरोध क्रोष के विवा 
सभव नही। सग्रह-शीलता छोम के विना कैसे आवे ? मर्यादित अहकार 
ही तो स्वाभिमाव कहछाता है। मोह-ममता कौटुम्बिक और पारिवारिक 
सम्बद्धता का सीमेंट है। इस तरह पाठक देखेंगे कि काम, कघ, छोम, मद 
और मोह तमोगुणी प्रेरणा पाकर ही विकार का रूप धारण करते है 
और उस्ती हालत में वे सर्वथा त्याज्य है! सतोगुण और रजोगुण के सम्पर्क 
से जन-समाज के लिए वे घाहछनीय गुणो का रूप घारण कर छेते है। 
दुराचारियो के प्रति घृणा की भावना एक अत्यन्त उपादेय मानसिक 
अवस्था है भौर वह प्रत्येक योग्य नागरिक के हृदय में होनी ही चाहिए। 
यदि पराघीन राष्ट्र के हृदय में विजेता के प्रति तिरस्कार-भाव जाग्रत 
न हो, तो वह अपनी स्वतन्वता के पथ पर आहूढ हो नहीं हो सकता। 
दुराचारी के प्रति धृणा का होना आवश्यक है, उचित भी है। अपने पर 
अत्याचार करनेवाले के प्रति ग्रेम करना दो-चार एकाकी महात्माओं 
के लिए शक्य हो, अध्यात्म-सम्मत भी हो; परन्तु जनन्समाज ऐसे प्रेम 
का पथिक नहीं हो सकता। यदि भूल से छोगों को ऐसा उपदेश 
दिया भी जावे, तो उसका सत्परिणाम तो होता ही नहीं, प्रत्युत हानि 
होने की सम्भावना रहती हूँ। इस तरह पाठक देखेंगे कि जिन्हे हम मानव- 
हृदय के विकार समभते है, उनका सदुपयोग भी है ओर जिन्हे हम मनुष्यो- 
चित गुण समभते है, उनका दुरूपयोग भी हो सकता है। इन्ही बातों 
को खूब सोच-समभकर सावंजनिक श्षिक्षा का स्वरूप निश्चित करना 
चाहिए, ताकि जनन्समाज में किसी तरह भ्रम न फैलने पावे। 

महात्मा जी के अव्यावहारिक आदर्दावाद का दूसरा नमूना उनका 
ब्रह्मचयं-सम्वन्धी विचार है जिसकी विस्तृत चर्चा हम 'ब्रह्मचर्यी शीपक 
प्रकरण में कर चुके हैं। तीसरा उदाहरण उनका अहिंसा-सिद्धान्त है। 
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इस नकारात्मक नैतिक उपदेश के इतने अधिक अपवाद है कि इसे सार्वजनिक 
विक्षा के रूप में रखना सर्वथा अनुपयुकत हैं। इस विपय की विस्तृत 
आलोचना हमने एक स्वतन्त्र अध्याय में की हैँ, यहाँ पर इतना ही सकेत 
पर्याप्त होगा। इमी तरह का चौथा उदाहरण गाधी जी के द्वारा प्रति- 
पादित किया हुआ सामूहिक सत्याग्रह का स्वरूप है। इसकी भी चर्चा 
हम पहले कर चुके हे। 

उपर्युक्त विचारो से पाठक समभ सकेंगे कि लोकमान्य और महात्मा 
जी की राजनीति में उतना ही अन्तर पड जाता है जितना व्यावहारिक 
ययायंवाद और अव्यावहारिक आदर्शवाद के मध्य विद्यमान है। छोकमान्य' 
की राजनीति नीत्ति-सम्मत थी । नीति-भास्त्र व्यवहारवादी शास्त्र 
है। उसका निचोड न्याय हैं। न्याय-पालन मनुष्य का सामाजिक 
और वैयफ्तिक धर्म है। इस धर्म के पालन में मनुष्य के सभी विकारों का 
सदृपयोग हो सकता है। हिंसा भी वडे काम की चीज़ सात्रित होती है। 
मनुष्य और भनृष्य के बीच न्याय-पालन में दण्ड और दो राष्ट्रो के 
वीच न्याय-समर्यन में सणस्त्र संग्राम आवच्यक और नीतिसम्मत 
भी है। सतोगुणी क्रोध और तिरस्कार-भावना के लिए भी उसमें स्थान 
है। नीति-श्ास्त्री इन्द्रियो का दमन नही, नियत्रण और तदुपयोग चाहता 
हैं। छोकमान्य की राजनैतिक दृष्टि इसी नीति-श्षास्त्रानुमोदित व्यवहा- 
यँता तया उपादेयता से उत्माणित थी । दृद्धण ससार के द्वेत-भावना-मूलक 
व्यापारों में आध्यात्मिक अद्गैत-निष्ठा का आरोप करना वे सर्व-साबारण 
लोगो के लिए अनावश्यक और अहितकर समभते थे। 

महात्मा जी की मन प्रवृति इससे भिन्न है। उनकी राजनीति 
विशुद्ध आध्यात्मिकता से ओतग्रोत हैं। उन्हे केवल अहिंसात्मक कर्म 
से ही सतोप नही होता । वे काग्रेस के प्रत्येक स्ववस्तेवक से इस वात की 
प्रतिज्ञा चाहते हैं कि वहू कर्म और वचन से तो अहिंसात्मक रहेगा ही, 
पर हुदय में भी हिंसा का भाव जाग्रत न हो। महात्मा जी की व्याख्या के 
अनुसार क्रोध भी हिंसा का मानसिक रूप हूँ। क्या यह कभी संभव हैँ कि 
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प्रगतिणील और स्वाभिमानी राष्ट्रमेवक के हृदय में दुराचारियों के प्रति 
सात्विक क्रोव का उठ्ेक न हो ? यह सतोगुणी और सर्वेया प्रुदपोचित 
क्रोब भी महात्मा जी को मजूर नहीं है। राष्ट्रीय परतत्रता के विरुद्ध 
कटिवद्ध होनेवाले राप्ट्र-सेवक फे हृदय में अत्याचार से लदते समय कौन- 
सी भावना जाशत हो रुकनी है? क्या अत्यात्रारी से प्रेम वीं 
कदापि नहों। फिर ऐसी अव्यवहार्य प्रतिज्ञा से क्या लाभ ? इसमें वो 
अप्राकृतिक ग्नावटीपन की बू आती हैं। फिर भी गाघधी जी को यही 
पसन्द है। 

एक दूनग उदाहरण छीजिए। अभीतक स्वरज-प्राष्ति के लिए 
कांग्रेस ने ज्नि धाघनों को उपयुक्त माना था उनकी ओर न्यावयुकत 
(76हाप्ा्७०) भौरभान्तिपूर्ण' (20४८७पॉं) इन दो विशेषयों 
से सकेत किया था। परन्तु इन मब्दों से ज़ावी जौ को सतोष नहीं है। 
वे चाहते हू कि '्यागयुक्‍त” के बदले 'सत्यतानयूर्ण' (77प्रा॥०) 
और '“भान्तिपूर्ण के बदले अभसिहात्मक' (?९०॥-४ा०ंशा:) विशेषयों 
की योजना हो। इस प्रस्तावित रुप में काप्रेस की कार्यकारिणी समिति 
को वह मान्य भी हो चुकी थी। पर का्ेस ने उसे स्वीकार नहीं किया। 
अनेक प्रान्तीय समितियों ने इस पर्विर्तत का विरीध भी किया था। 
सभव हैं, राग्रेस का कोई मागामी अधिवेशन उसे स्वीकार कर ले 

जो ही, यहाँ हमारा अभिप्राय इतना ही प्रकट करने का है कि 
महात्मा जी की अध्यात्मबृद्धि कहाँ ठक काम करती हूँ। हिन्दुत्थानी 
राष्ट्रमेवक की हँतियत से मार के सामने यदि में यह घोषित कहें 
कि में न्याययुक्त साधनों से स्वराज प्राप्त करना चाहता हूं, तो उत्तका 
आशय छोगों की समर में सहज ही आ जाता है; क्योंकि न्याय शब्द का 
एक विशिष्ट बुद्धि-गम्य अर्थ है। उसके दो मतरूव नहीं निकल सकते ॥ 
परन्तु यदि केई ऐसा कहे कि में सत्वता-पूर्ण साथनो से स्वराज प्राप्त करूँगा 
तो यहाँ सत्वता' झब्द की उपयुक्तता समझ में नहीं आती। कया बपने 
से छिनी हुईं अपनी चीज को वापस छेने में भी कही वेईमानी की 


( ५९७ ) 


जुजाइम है ? वहतो एफ वही ईमानदारी का काम है। राष्ट्र का यही तो 
एक राष्ट्रीय ईमान है कि वह आजाद रहे और आजादी छीननेवाले 
से अपनी थाजादी छोन ले। यहां नो कही वेईमानी की जरा भी गुजाइद 
नहीं दिसाई देती । इसके अतिरिक्त सत्य' एक ऐसा धब्द है कि लोग अपनी 
अपनी धारणा कै अनुसार उसके झई अर्थ छगा सकते है, छगाते भी है। 
फ़िर भी सह विवाद-प्रम्त विशेषण महात्मा जी को प्रिय है । 
जसा तरह अहिसात्मक' घब्द भी अनुपयुवत ओर अनावश्यक प्रतीत होता 
हैं। जब तक हमारे साधन घान्तिन्पूर्ण है, तक तक वे अहिसात्मक 
सो रहेंगे ही। हिंसा मे सान्ति-मंग होती हेँ। शान्ति! अब्द का अर्थ 
सभी समभने हैं। परन्तु अहिंसा की व्याख्या के लिए बार-बार 
महात्मा जी के पान दौउना पड़ेंगा। 
ऐसे आदर्थंबादी आध्यात्मिकता-मूलक परिवर्तन छोकमान्य की 
राजनीति को स्वोठस नहीं हो सकते थे। राजनीति एक सार्वजनिक 
विपय हैं। उसकी भाषा भी सार्वजनिक हृदय में पैठ सकते- 
बाली हो। उसके भाव, भाशय और आदर्ण भी निश्चित, नि्विवाद 
और स्पष्ट हो। परन्तु महात्मा जी अपने आदर्णवाद में अटल हैं। 
'जिसे वे परम सत्य मानते है, उसकी वलिवेदी पर सेकडो 'स्वराज' न्‍्योछावर 
कर देने के लिए वे तैयार हूँ। हिंसा से प्राप्त हुआ स्वराज उन्हें मजूर नही। 
अवतमता उन्हे प्रिय है, पर अहिंसा उससे भी अधिक प्यारी है। छोकमान्य' 
को स्वराज ही प्रिय था और हिंसा तथा अहिंता को वे समयोचित 
साघन-मात्र समझते थे। उनकी दृष्टि में हिंसा स्वय बुरी होती है, न 
भली। कर्ता की बुद्धि उसे भली-बुरी बनाती है। यही नीतिशास्त्रानु- 
सोदित वैजानिक दृष्टिकोण भी है। 

छोकमान्य और महात्मा जी के राजनैतिक आन्दोलन तथा कार्यक्रम 

के भम्बन्ध मे एक वडी विचित्र वात देखने में आती हैं। महात्मा जी का 
राजनैतिक नेतृत्व इस देश मे असहयोग से ही प्रारम्भ होता हैँ। अतएव 
ये भसार में राजन॑तिक असहयोगी के नाम से प्रख्यात हें। असहयोग 
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और गाधी जी की विसारसगि छोगा के कद्य में उमेमा गे विए अमर 
हो गई ह। किर भी गायी जी के अध्िवाश सार्वजनिक जीवन थी 
वलुस्थिति उनकी स्यात्ति से विद्युद विपरीत है। पढने मर जाल 
यह फि मे मस्कार-गिद्ध राणयोंगी है. और उसके जीवन को अधि 
प्रिटिय साआ्राज्य से मौऊ दे मो, सहयोग फरने में ही व्यतीत हुआ हैं 
हम पहले ही का चुके हूँ कि गांधी जो के समान व्लिदिय साम्राज्य को 
ईमानदार सहयोगी एस देश में एक भी नेता मे दुआ 'छोकमान्य तिछके 
जिस राजनैतिक दृष्डितोण के प्रतिषादक़ थे, उसे प्रतियोगी सहयोग 
(हिलक्ूणा्रएए. 000७0) गरने हूँ। उतके फई अनु- 
गामी सहयोग के इसी तर्ज को पसन्द करने हैं और अगहयोग कौ अव्यव- 
हार मानते हैँ। फिर भी छोफमान्य जन्म-सिद्ध अगएयीगी थें। उनका 
जीवन ब्रिटिम सत्ता गे आजन्म और आमरण असर्योग का ज्यछत उदाहरण 
है। यदि वे सहयोग-मार्ग का अयहम्बन ठेले, तो उनके लिए ब्रिटिश 
शासन में ऊंची से ऊंगी प्रतिप्ठा फा पद खुला हुआ था । पर्नु 
वी० ए० हो जाने के वाद उन्होंने जोबन का सृत्रपात अस॒हयोग से ही 
किया। अपनी स््यापित की हुई राष्ट्रीय पाठशाला के ये अध्यापक हो 
गये और जरा-सी जीविका फा आधार लेकर उन्होनें अपने स्वावकबन- 
बील और स्वाभिमानी जीवन का श्रीगणेश किया। दस तरह पाठक 
इन दोनों महापुरुषों के सम्बन्ध में यह एक आइचर्यजनक विशेषता देखेंगे 
कि असहयोग के स्थातनामा आचार्य तो बड़े से बढें सहयोगी थे और 
प्रतियोगी सहयोग के समर्यक स्वभाव-सिद्ध असहयोगी थे। 

देश के राजनीतिज्ञो मे कुछ छोग ऐसे हूँ, जो अपने को तिलक-स्कूछ 
के शिष्य मानते हैं और हिन्दुस्थान की राष्ट्रीय समस्या को ययायंवादी 
दृष्टि से देखा करते है । ऐसे लोग अतहयोग को अव्यवहार्थ समझकर उसके 
प्रति अवहेलना अकट करते हैं। महाराष्ट्र प्रान्त में ऐसे राजनोतिशों की 
सस्या बहुत है। दूसरे वर्ग के राजनैतिक कार्यकर्त्ता वे छोग हैं जो गाधीवाद 
के समयंक है। उनकी सम्मतति में ब्रिटिश्व सत्ता से सहयोग की भावना 
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सर्वथा त्याज्य है। अतहयोग, सत्याग्रह, भद्रअवज्ञा तथा निष्किय प्रतिरोध 
को ही वे स्वराज के परम साधक समझो है। इस तरह हमारे देश में 
राजनंतिक विचार की दो धाराये प्रवाहित हो रही है, एक प्रतियोगी सहयोग 
की और दूसरी अहिसात्मक असहयोग को। दोनो के प्रवल समर्यके 
विद्यमान हैं। इस समय गावीवाद से देश का वातावरण व्याप्त है। 
इस कारण तिलक-स्कूल के समर्थक ज़रा चुप है, परन्तु परिस्थिति से 
असल्तुष्ट हैं। यो तो किसी भी स्थापित सरकार से पूर्णतया असहयोग 
करना सम्भव नही है। स्वय गाघी जी को भी कई बातों में सहयोग 
करना ही पडता हूँ। रेल, तार, डाक तथा सरकारी सिक्‍को का 
उपयोग करना ही पडता है। छेकित सहयोग-असहयोग का प्रश्न 
कौंसिलो के सम्बन्ध मे ही विशेष करके उपस्थित होता है। तिछक-स्कूछ 
के व्यवहारवादियो का कहना हैँ कि कौंसिलो के द्वारा अथवा उनके 
वाह्याडम्वर की आड में सत्ताधारों अपना शासन चलाते है और दुनिया 
को यह कह कर धोखा देंते हैं कि हम हिन्दुस्थान पर कौंसिलो के द्वारा 
ही शासन कर रहे है और कॉंसिलें लोगो के चुनें हुए प्रतिनिधियों से 
वनी हुई हैं। इस घोखे की टटूटी को उठा देना चाहिए और कौंसिलो 
में प्रवेश करके उतसे जो कुछ छाम हो सके, उठाना चाहिए और जो 
ने मिले, उसके लिए आन्दोलन के द्वारा ठीब्र विरोध प्रकट करना 
चाहिए, ताकि वाहरी दुनिया और देश की जनता दोनों को यह मालूम 
हो कि विदेशी गासको की दृष्टि में छोगो के प्रतिनिधियों की कोई 
कदर नही हैं और वर्तमान कौसिलें प्रजातत्र के आडम्बर-मात्र हैँ। 

इसके विपरोत गाधीवाद के समर्थक वर्तमान कौसिलो को सर्वेथा 
त्याज्य समझते है। उनकी निश्चित घारणा है कि उनसे देश को कोई 
लाभ तो हैँ हो नही, भ्रत्युत हानि हो रही है। वे प्रछोभन के स्थान हे, 
माया-मन्दिर हैं। वहाँ पहुंचनेवाछे केवल मौखिक वाद-विवाद ही कर 
सकते है, कोई सगीन काम नहीं कर सकते। छुछ थोडे-से प्रतिनिधियों 
के विरोध से ये कौंसिलें कमज़ोर तो होती नहीं, वल्कि और पनपती 
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है। अधिारियों को माह झयों यो गोछा भी हाथ लाता 2 हि. ईै। 
के सर्प प्रीनिधिया की कझप्रेग में कप शासन भाण रह #। दममे 
हेजार दर्जे बेटार थो मी ऐोगा रि एजनपमात्न हे सा सेया इन 
माया-मन्दिरी हो एपारियां पर थी वा मे रत एस आए ही रा 
कर थे जनलामात मे थाम और। कमिश जे भीरर राई दोम 
काम यो होता ही भटी बहिए गायरनाशि मम प्रदानन डोर 
पास्खरिक मनोमारिय ही घना है। 

डेप सर टि्स्थान यो चआजसीए में वोमि” प्रोश सै सम्शय मे 
दो बिरसधी बिनार है। क_#सर्याग जाशाटा मे समय मीरिक्यशिंयर 
ने बहुत जोर पह़टा और इस है हुई सर्यमानर मेता हो रत 
पक्ष मं थे, उनसे घाटर ही रेट परे। परट] धारा सताओ वा ग्रे बहिं- 
प्कार ने हो सहा । ऐसे छोग शिनकी झनन्ममाज में पाई साख ही नहीं 
थी, खाली जगह पाफर फर्ग घुस परे को गनपानी बरते रगे। क्मत्योग 
ब्य जादोलन पुष्ध दिनो के परचात्‌ मरश पट गया। ऐसे कार्यप्रम बहुत 
दिनो तक स्वमायत्र नहीं ठिंए सहते। परियाग मा इस फि देशवर्यु 
और पष्णित मोतीलाइ-्सरी पे कांग्रेस नेलाजी से रबराश-परा्दों बनाकर 
कौमिलो में प्रवेश किया। ऐसी परिवर्तित परिग्थिति में सौमिट-प्रवेश्च 
वादी फिर से उबल परे और इटिप्टास-्वीनि री जार उपटास की उँगली 

दिखाकर कहने छगे कि जाधिर वोसि ये बिना फोम चरने का नहं। 
हम तो शुरू ने यही कहते जाये है कि दहिप्कार की पोति सच्छी नहीं । जी 
हो, कुछ अनुभव के बाद स्वायज-दत्वादे कॉलिों से फिर बाहर निकले 
पड़े ओर उन्होंने बहेप्कार-मीति का फि* से अवल्‍्दत किया। वर्ह जमाना 
सत्याग्रह-आन्दोलन का था। लेफिन बह आन्दोलन भो झुछ काल के बाद 
स्थगित हुआा। अब तो काेस को छप्तच्छाया में एक 'पाल्मिन्टरी व 
को स्थापना हो गई हैं और उसके समर्यक देश की प्रयान घारा-सभा में 
प्रवेश कर चुके हैँ! प्रतीत होता है कि कांग्रेस की राजनीति में कौमिल- 

प्रवेश का कार्यक्रम हमेशा के लिए स्वीकृत हो चुका हैँ। पर कह नही सकते 
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'कि किस परिस्थिति में क्या होगा। महात्मा जी ने खुशी से या लाचारी से 
इस वार तो कौसिलवादी काग्रेस-नेताओ को अपना आशीर्वाद दे दिया 
है, पर वस्तुत वे इस मामले मे उदासीन हो बने हुए हैं। 
अव हमारे सामने यह प्रश्न उपत्यित होता है कि ययार्थ में कौन-सी 
नीति पूर्ण हैं, गावो-प्रतिपादित असहयोग की अयवा तिलक-समर्थित 
प्रतियोगी सहयोग की ? इस प्रश्न का ययोवित उत्तर ढूँढने के पहले 
प्रतियोगी सहयोग का आशय अच्छी तरह समझ लेना आवश्यक है! 
हम असहयोग-प्रकरण में पहले कह आये हे कि सहयोग जीवन का 
नियम है और असहयोग अपवाद है। इस समय देश का शासनाधिकार 
विदेशियों के हाथ में हैं। अतएंव उनसे और देश के सर्व-मान्य 
नेताओ मे राजनैतिक विरोध हैँ। इस हालत में हमारे विदेशी जातक 
जव जब ऐसी नीति का अवलूम्वन करे जो जन-समाज के लिए लाभदायक 
हो, तव तव उनमे सहयोग करना हमारे छिए उचित है। परन्तु जब 
जब अधिकारीवर्ग किसी घातक नीति को अमल में लावे, तब तब 
उससे या तो लोग असहयोग करे था अडगा-नीति के द्वारा विरोध करे। 
यही लोकमान्य-प्रतिपादित प्रतियोगी सहयोग का स्वरूप है। 
यदि तिलक-प्रतिपादित सहयोग का यही ययार्य रूप है, तो मानना 
होगा कि लछोकमान्य का राजनैतिक कार्यक्रम सर्वया सम्पूर्ण है। 
उनकी राजनीति में सहयोग और असहयोग दोनो के लिए पूरी पूरी 
गुजाइश है। इस दृष्टि से देखे, तो अनायास प्रतीत होता है कि असहयोग 
'निर्वाध और स्वत्त्न कार्यक्रम की प्रतिष्ठा नहीं पा सकता। वह तो प्रति- 
योगी सहयोग का एक अग, एक अवस्थाविशेष (20888) का नाम 
है। इसी दृष्टि से हम यह भी समझ सकते है कि स्वय महात्मा जी भी 
असहयोगी नही, प्रतियोगी सहयोगी हे। क्योकि वे तो स्पष्ट शब्दो में 
कई बार कह चुके हे कि मै स्वाधिमान-यूवेंक सहयोग करने के लिए 
भर रहा हूँ। सहयोगी तो वे ज़िन्दगी भर रहे ही हे। अमी हाल ही में 
वे असहयोगी बने हे । अब भी उनका कहना है कि यदि ब्रिटिश राज- 
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नीतिज योग्य परिस्थिति पैदा कर दे और हिन्दुस्थाव को स्वराज का 
सत्व(8पर.४४४०९ ०0/ ॥त८०ए७श।१०१०४) दैने के लिए तैयार 
हो, वो में सहयोग करने के लिए दिलोजान से तैयार हैं ऐसा कहनेवाढा 
भतियोगी सहयोगी के सिवाय और क्या हो सकता है ? अतएवं जो छोग 
अपने को तिलक-स्कूल के सहयोगी मानते है उनमे और महात्मा जी में 
जो अन्तर हूँ, वह मौलिक नही, गोण है। दोनो मे जो भेद दिखाई दवा 
है, उसका सम्बन्ध केवल वर्तमान परिस्थिति-सम्बन्धी धारणा से है। 
महात्मा जी समभते है कि ब्रिटिश राजनीतिज्ञो की वर्तमान नीति ऐसी 
नही हैँ कि उनसे सहयोग किया जावे। कुछ लोग जो अपने को लोक- 
मान्य के अनुयायी समभते है, वर्तमान परिस्थिति में भी कॉमिलो के 
हारा सहयोग करने के लिए तैयार है। 

इस तरह समभदार पाठक अनायास देख सकेंगे कि छोकमात्य के 
सहयोग में ओर महात्मा जी के असहयोग में कोई ऐसा अन्तर नहीं 
है जिसे हम मूल-गत (एा्तेध्याशाधषं) कह सकें। फिर भी 
भालूम नहीं, देश में ऐसे दो दरू क्यो दिखाई देते है जो अपने को एक 
दूसरे से विछकुछ भिन्न मानते है और केवल परिस्थिति-सम्बन्धी मतमेद 
की बुनियाद पर एक दूसरे के विशेषी हो रहे हें। तिलक-स्कूल 
के राजनीतिश अकसर कहा करते है कि यदि छोकमान्य मौजूद रहते वो 
वे महात्मा जी के असहयोग-कार्यक्रम का विरोध ज़रूर करते। ऐसा 
कहनेवालो की कदावित्‌ यही घारणा हागी कि तिलक की राजनीति 
में महात्मा जी के कार्यक्रम की कोई गुजाइज ही नहीं हैँ। यह उनकी 
भूल हैं। छोकमान्य एक ऐसे दूरदर्शों और तकंशीर नेता थे कि विरोष 
प्रकट करने के सभी साधनों के लिए उनके राजन॑तिक शस्क्गार में 
काफी स्थान था। उनके प्रतियोगी सहयोग का बर्थ ही यहो है कि 
विरोधियों का रुख देखकर हमे अपना रुख बदल देना चाहिए। थजो 
भूके आपसे उससे भुक जाइए और जो रुके आपसे उससे रुक जाइए।' 
यही तिछुक-समधित महयोग का साराश है। मतएवं हमारी समझ में 
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यह नही आता कि क्या समभफर कुछ छोग यह फहा करते है कि छोक- 
मान्य तिलक असहयोग तथा सत्यायह का विरोध करते। अपनो 
मृत्युध्य्या पर तो उन्होंने साफ-साफ यह कहा था कि यदि मुसलमान 
कॉमिलअहिप्पार का यादा करे, तो में असहमोग का समर्थक हूँ। 
लोकमान्य बड़े क्र पर बड़े लगीडे राजन॑तिक नेता थे। वे परित्यिति 
देखकर ही काम किया फरते थे। महात्मा जी अपने सिद्धान्तों को 
सिरोपाय मानते है, पर छोकमान्य उन्हे अपने कब्जे में रखा करते थे। 
वे अपने सिद्धालो के स्वामी थे। स्वराज हो उनका सर्वोपरि सिद्धान्त 
था। उसको बलियेंदी पर उन्होंने अपना सब कुछ समर्पित कर 
दिया। क्यों न करते ? आधिर स्वत्तश्नता ऐसी ही चीज़ हैं। उस एक 
को साध लेने से सव सघ जाते हैं। स्वराज सब साध्यो का साधव है। 
बह मनृष्यत्व का सिहद्धार हैं और सत्य का सहोदर है। 

यदि समाज-मुधारफ की दृष्टि से देसे, वो छोफमात्य और गांधी 
जी में हमें विधेष अन्तर नहीं दिसाई देता। छोकमान्य हिन्दू-सस्कृति 
के मूरतिमान्‌ अवतार थे। वर्णाक्रम-धर्म के वे हामी थे। स्वदेश उनका 
भाराष्य देव था और स्वदेशी उनकी जीवनचर्या थी। हिन्दू-धर्म-शास्त्रो 
के पारगामी पटित होने के कारण वे हिन्दुत्व के बडे कायल थे। हिन्दुमो 
की सामाजिक व्यवस्था में देश-्कार के अनुत्तार उचित परिवर्तन 
की आवशध्यकता उन्हे प्रतीत होती थी, परन्तु वे समूछ परिवर्तन के विरोधी 
थे। वे हिन्दू-समाज का पुननिर्माण उसकी प्राचीन बुनियाद पर ही 
चाहते थे। देश की राजनैतिक पराबीनता को समाज-सुघार के 
मार्ग में वे वश भारी विध्य समझते थे। इसी कारण उन्होनें अपने जीवन 
में राजनतिक कार्यक्रम पर ही विशेष ध्यान दिया। इसी सम्बन्ध में 
उनमे और गोफले प्रभृति राजनीतिजों में मतमेद भी था। 

महात्मा गाधी भी बड़ें सावधान समाज-सुधारक हैँ। उन्होने जज 
तक ऐसी कोई भी बात नही की जो हिन्दू-सम्धता के मोलिक सिद्धान्तो 
के अनुरूप न हो। वर्णाश्रम-धर्म के विरद्ध उन्होनें कोई आवाज़ नही उठाईं। 
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थे अपने को 'मना।नी हिंदू वही में अंगगा गौरग मानी है। जो लोग 
उस हरिजन-आलोडन गे प्रयछ की ईमिया से बड़े वोत् गोडि गे 
सुवारक मानते है, उद्धा मालूम मरी कि हिून्समाद मे बअरेन्‍्यर आयाय 
बहुत परदे से यार काम करने छोय है। ग्ापत्मा ही था गेट वायरस 
ने तो बिलकुए यय्ा है ने हिरिन्‍्मशाति को दिसेगो /। उसे दिया वी 
विस्तृत चर्चा हम हस्जिनन्यस्त्यों प्रपरण गे पर भरे है। 
लोफमात्य ओर माहत्मा जो के मध्य जो मतत्यपू्र बल्तर हैं, 
उनका सक्षित शिफर्मन उम पर यु है। परत उसना ध्यान रहे फि 
इन अलरो के मृद में उनही मोडिए समता विद्यमान हैं। मनुख्धत्य 
ओऔर पीणय के समरक्षेत्र में थे एड शगान रयागी, स्वाभिसानी, 
बोर और बीर है। दोतो दान और सुझेयक है। पत्रन्यपाइन का 
फाम दोता ने अपने जोयन में बटुल समय नक फिया। दोनों मितभापी 
हैं। उनके लेसो में अनावम्यक शब्दों के लिए जस भी गुणाइश नहीं 
हैं। बाहस्वस्थ्यूल्य, सरल और स्पप्ट भाषा टिगने और बोलने में 
लोफमान्य और गाथी जौ दोनो एकर्मान सिदस्त है। यो तो 
पत्रन्तमभ्पादक अपने सपारउनन्‍्काल में ने जाने बिलने अप्रलेश छिस 
डालते हैं। एक दिन छोग उन्हे पढ़ने हैं औौर दूसरे दिन समार उनकी 
भोर भूल कर भी नहीं देखता। परन्तु छोड़मान्य और महात्मा जी 
के अपेस विचास्माहित्य की स्थायी सम्पत्ति है। 'कैसरी' के अग्र 
लेपो का सकलन हो चुका है। 'गग इण्ध्या' के बग्र लेस भी पुम्तक- 
हम में प्रकाणित हो चुके हैं। उनसे झछोकमान्य और महात्मा जी दौतों 
को विद्तत्ता और विचार-श्क्ति का परिचय मिलता है। दोनों बड़ें 
गध्भीर विचारक हूँ। दोनो आत्म-निष्ठ होकर ही जन-समाज की 
समस्याओं पर मनन-चिन्तन करने के अभ्यामी हैं। उनके व्यास्यान 
घुनने के लिए एकत्रित हुई जनता की अपार भीड़ जिन्होंने देखी होगी, 
दे अनायास ही समझ सकते है कि जन-समाज पर उनके व्यक्तित्व का कैसा 
विरक्षण प्रभाव है। परन्तु व्यास्यान-शैली की दृष्टि से दोनो विशेष्ता- 
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शून्य हैँ। उनको वक्ता में कछा फ्ा बिलकुल अभाव हूँ। 
परनु सदाचरण से बदछूर उस जीवन में कोई कला ही नहीं है। 
यह आनरण-बल हो उन दोनों महागुरुपो के सरल और स्पष्ट णब्दो 
में बॉस्ता हैं ओर उसो श्रोनाओं के हृदय में हमेशा के लिए अकित 
कर देता हैँ। साशगी मो सेथा-निप्ठ जीवन दोनो ने स्वीकार किया 
और इस कढछायी्ण कत्तव्ययथ्व की किसारर्या दोनों ने हँसते-हँसते 
फंड ली। हिन्दुत्यात फा द्ेश-ब्यायी दोरा उन दो नेताओं से बढ़कर 
किसी नें कभी नहीं किया। जनता के अन्तस्तकू तक इन दो के सिवाय 
किसी तीसरे की पहन भी ने हो मकी। इसमें सन्देह नहीं कि भारतीय 
राष्ट्रीवता झे इतिहास में दानो अमर है--अग्रगण्य हैं। स्वय महात्मा जी 
लोकमान्य को फितनों श्रद्मा की दृष्टि से देंपते हैँ, इस बात का प्रमाण 
इससे बढफर और जया हो मकता है कि अपने आन्दोलन के प्रारम्मिक 
काल में एक करोड रुपयों के छिए गाधी जी ने जो अपील की थी, 
उस कोप का नाम उन्होंने तिलक-स्वराज्य-फण्ड' रखा था। वे जानते 
थे कि तिलक के नाम में जादू हैँ जो अपना काम कर जायगा। 

लीकमान्य के नाम का जादू अपना असर कर गया। क्यों न करता। 

इस जादू के पीछे आजीवन तपद्चर्या, विशुद्ध सेवा-भावना और निर्मल 
स्वदेश-प्रेम का बल था। 


प्रध्याय २६ 
टॉल्स्टॉय, लेनिन और गांधी 


इस ग्रय को आच्योपात मनोनिवेश-पूर्वक पद़नेवालों को प्रतीत 
होगा कि गाधी जी एक स्वतत्र विचारक और क्रान्तिकारी नेता हैं। 
उनकी अहिंसा और सत्यनिष्ठा तो खास उन्हीं की विशेषतायं हैं, 
परन्तु प्रतीत होता हैँ कि इस देश के राजनैतिक आन्दोलन में उन्होने 
असहयोग तथा भद्र-अवज्ञा-सरीखे जिन विध्वक्षक विचारों को अमल में 
लाने का प्रयत्न किया है, उनकी प्रेरणा उन्हे सम्मवतः हॉल्टॉय से ही 
मिली है।, स्वम महात्मा जी ने इस बात को स्वीकार किया हैं कि 
वे अपनेविचारों के छिए किमी अब में टॉल्टटाय के ऋणी है। जहाँ तक 
हमें मालूम है उन्होने इस वात का खुछासा अमी तक नहीं किया कि 
कौत-कौन से विचार उन्होंने इस रभियव विचारक से लिये हे! हम 
यहाँ पर टॉल्ट्टॉय के तिद्धान्तों के कुछ अवतरण देकर पाठकों से 
अनुरोध करना चाहते है कि वे स्वय इस वात का निर्णय करे कि इन 
दोनो पिचारकों में कितनी समानता है। 
करल-कारखानो के सम्बन्ध में टॉल्स्टॉय के विचार सुनिए “- 
'भज्दूरो की इत्त हालत का सवव यह नहीं हैँ कि कल-कारखाने 
अनवानो और पूजीपतियों के कव्शे में हैं, वल्कि सबब यह है कि उन्हें 
अपनी रोज़ी कमाने के लिए गाँवो का प्राकृतिक और सादा जीवन 
त्यागकर कल-कारखानों की शरण लेनी पडती है। आप उनके काम 
के घटे कितने ही कम क्यो न कर दे, उनकी मजदूरी कितनी ही क्‍यों 
नदढा दे और अन्त में कछ-कारखानें भी उनके कव्ज़े में क्यो 
न कर दे तव भी इस मुसीवत और तकलीफ को हालत से उनका छुटकारा 
नही हो सकता। क्योकि उनकी मुसीवतल्दा हाछत इस वात से नही 
६०६ 
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हैं कि उन्हे ज्यादा घटो तक काम करना पडता है, या उन्हे कम 
मजदूरी मिलती है, या कल-कारखाने उनके कब्जे में नहीं है, बल्कि 
उनकी इस हालत का सबंव यह है कि उन्हे अपनी रोज़ी पैदा करते 
के लिए लाचार होकर शहरो की गदी और अप्राकृतिक भावहवा 
में रहना पड़ता है। कर-कारखानों की सडी-गली हवा को साँस 
रेते हुए लगातार घटो तक एक ही तरह का काम करना पडता है। 
शहर के अनेक दूषित प्रलोभनो की जोखिम में अपने चरित्र और 
स्वास्थ्य को डालना पडता हूँ तथा दूसरो की मरज्ञी के मुताबिक 
शुलामो की तरह जिन्दगी वितानी पडती हैं।” 


--ॉल्प्टॉय के तिद्वान्त, लेखक,जनार्दन भट्ट, एम० ए०, 
पृष्ठ-सस्या-६२) 
अब इस सम्बन्ध में गाघी जी के विचार सुनिए -- 


“बम्वई की मिलो में जो आदमी काम करते है उनकी हालत विलकुछ 
शुरमों की-सी हो गई हैं। वहाँ काम करनेवाली ल्तियो की दशा 
देखकर तारकीय जीवन का अनुमान करना पडता है। जब ये मिले यहाँ पर 
न थी, तव भी इन स्त्रियों के पेट भरते थे। इन कम्पनियों की वृद्धि से 
भारत की आधिक दक्षा बहुत ख़राब हो गई है। भारत की इन 
मिलो भे काम करनेवाले स्त्री-पुरषो की दशा देखकर में कहने के 
'लिए वाध्य होता हूँ कि भारत में मिलो की सख्या बढाने की अपेक्षा 
मैचेस्टर के कपडे पहनना वहुत अच्छा है। इसलिए कि मेचेस्टर 
के कपडे पहनने से केवल धन की हानि होगी, परन्तु हमारे शरीरो के 
रक्त की रक्षा तो हो सकेगी जो भारत में चलनेवाली मिलो की व्यवस्था 
से नष्ट-भ्रष्ट होते है ।” 


“इन यत्रो और कलो की वदीलत यूरोप की दशा भी अच्छी नही 
है। वह भीतर ही भीतर खोखला हो गया है और दिन पर दिन होता 
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जा रहा है। ये वत्र और कले, जो नवीन त्म्यत्ता के पुरस्कार हैं, वास्तव 
में मानव-जीवन के अत्त्तित्व का सहार करनेवाली पापस्वरूप है 
--[मिहात्मा जी का विश्व-व्यापी प्रभाव, 
लेखक, केगवकुमार ठाकुर, पृष्ठ-सस्या १०१) 
वर्तमान सम्यता के साधनों के सबन्ध में टॉल्स्टॉय कहते हैं -- 


“आजकल के वडे-वडे विद्यान्‌, पड़ित और विज्ञानवेतता इस वर्तमान 
स्थिति को त्म्पता के ताम से पुकारते है। इस वर्तमान स्थिति से फायदा 
उठावेवाले धनो, जमोदार और कल-कारखानो के मालिक तो इसे सबसे 
बडी सभ्यता समभते है। रेल, तार, फोटोग्राफ, ट्राम्वे, एलेक्ट्रिक-लाइट, 
कल-कारखाने ये सव इस सम्यता के बडे भारो जग हैं। ये सव चीज़ें 
ऐसी पवित्र समझी जाती है कि उन्हें एकदम उठाना तो दूर रहा, उनमें 
कोई बडा सुवार था वडा परिवर्तन करने का र्याछ भो मन मे 
लाना वंडा भारी पाप समझा जाता है। विज्ञान के अनुसार सततार की 
हरएक चीज में परिवर्तन हो सकता हैँ । अगर परिवर्तत नहीं हो सकता 
तो इस चर्तमान सम्यता में । 

“मन्ुष्यो का सच्चा प्रेमी और सच्ची सम्यता का माननेवाला घोड़ें 
की सवारी कर छेगा या पैदल चल लेगा, पर वह कमी भी रेल की सवारी 


पसद न करेगा जिसके सबब से हर साल सैकेडो आदमी कुचलकर या 
रेछ लड़ने से दवकर भर जाते है ।” 


--टॉल्स्टॉय के सिद्धान्त, 
जनाद॑न भट्ट, एम० ए०) 
भव इसी सबन्ध में शादी जी के विचार सुनिए -- 

“द्राम के चवन्‍्ध में अछय से प्रदन करने को ज़रूरत नही है। जब 
रैलगाडी हमारे छिए हानि पहुँचानेवाली है तब ट्राम क्यो न होगी। 
यत्र जोर भश्चीनों से होनेवाले जितने भी काम हैं सबके सव हानिकारक 
और विपँले हे। थत्रो, शहरो, ट्रामो और रेछो का आविष्कार मनुष्य- 
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समाज के लिए वहुत अहितकर प्रमाणित हुआ है । इन यत्रो से एक भी 
लाभ नहीं। इनके अवगुणों पर एक बडा ग्रथ लिखा जा सकता है ।” 
--(महात्मा गावी का विश्वव्यापी प्रभाव, 
, संपादक, केशवकुमार अंकुर) 


'कूली-किसानो के वर्तमान-जीवन के स्वन्ध में टॉन्स्टॉय के विचार 
सुनिए -- | 
“जो किसान था मजदूर गाँवो की ज़िन्दगी छोडकर शहर में आकर 
बसे हूँ या वस रहे हैं, हरगिज्ञ अपनी मरजी से ऐसा नहीं करते, वल्कि 
उनकी आशिक हालत ऐसी विगडी हुई है कि छाचार होकर उन्हे ग्राम 
जीवत का सुख और आतनन्‍्द छोडकर शहर के गदे समाज में आकर 
ज़िन्दगी विताती पडती है। इसलिए मजदूरों को इस मुसीवत की हालत 
से निकालने का सवाल इस बात पर आकर टिकता है कि जिन कारणो 
की बदौलत हमारे मजदूर भाई गाँवो की सुख देनेवाली जिन्दगी से हटकर 
शहरो और करू-कारखानो की गुछामी में फेस गये हैं वे कारण किस 
तरह से दूर किये जा सकते हें। 

“संसार मे जितने कवि और महात्मा हुए है उन सबो ने ग्राम और 
ग्राम्य-जीवन की महिमा गाईं है। अधिकतर मजदूर स्वयं और कामों 
की वनिस्वत खेती 'का काम ज्यादा पसन्द करते हैँ। कल-कारखानो 
का काम हमेशा तदुरुस्ती का विगाडनेवाला और मन में ऊब पंदा 
करनेवाला होता हँँ। इसके विरुद्ध खेती का काम हमेशा तन्‍्दुरुस्ती 
का देनेवाछा और रूचि को बढानेवाला होता हैँ।” 

; (टॉल्स्टॉय के सिद्धान्त, जनादन भट्ट, एम० ए०) 


॥ 
अब इस सम्बन्ध में गाधी जी के विचार भी सुनिए -- 

“पहले इस, प्रकार के वडे-बडे शहर न होते थे । छोग गाँवों में रहा 
करते थे और ज़लग-अछग खुली हवा में रहना अधिक पसन्द करते 
थे। अव वडे-बड़े कारखानो, मिलो और खानो में पैसे की छारूच में 

फा० ३९ 
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काम करते है। उनके रहने के स्थान इतने गदे और खराब होते है 
कि उनको देखकर तरस आता हूँ। शीशे के कारप्ानों में जो छोग 
काम करते हैं, वे अपने मरने-जीने की भी परवाह नहीं करते | ” 
वत्तमान युग की सभ्य कहलानेवाल़ी व्यवस्था के मवध में 
टॉल्स्टॉय तथा गराधी जी के विचारों में कितनी समानता है, पाठक 
स्वय देख सकते हैँ, टीका-टिप्पणी की जरूरत नहीं। अब हम पाठकों 
के सामने टॉल्स्टॉय के विचारों के कुछ ऐसे अवतरण देते हैं. जिनका 
वर्तमान राजनैतिक परतत्थता से सवध है। गाघी जी ने इस देश के 
राष्ट्रीय आन्दोलन में जिन शस्त्रों का उपयोग किया हैं वे ज्यो के त्यों 
डॉल्स्टॉय के नैतिक शस्त्रागार से ही लिये गये हैं, ऐसा मानने में कुछ भी 
अनोचित्य नही है। टॉल्स्टाय के मतानुसार सत्याग्रही के लक्षण सुनिए -- 
“तत्याग्रही टैक्स देने से इनकार करता है क्योंकि जो रुपया 
टैक्स से इकट्ठा किया जाता हैँ उसका अधिकतर भाग फौज, पुलिस, 
लडाई, किले, तोप, वन्दूक इत्यादि नाशकारी वस्तुओं पर सर्च किया 
जाता है। सच्चा सत्याग्रही इन सव कामो में भाग छेना पाप समझता है। 
सत्याप्रही पुलिस में भर्ती होने से इनकार फरता हैँ, क्योंकि पुलित- 
वालो को अपने भाई के साथ ज़बर्दस्ती करनी पडती हैँ और अपने 
देश-वासियो को सताना पडता हूँ। सत्याग्रही अदालतों में किसी तरह का 
भी भाग लेना अस्वीकार करता है, क्योकि वहाँ क्षमा और दया के 
सिद्धान्त पर नहीं, बल्कि बदला लेने के सिद्ठान्त पर हर एक कार्रवाई 
की जातो हैँ। सत्याग्रही फौज में किप्ती तरह का हिस्सा छेने या 
किप्ती तरह को मदद देने से इनकार करता है क्योकि वह यह नहीं 
चाहता कि अपने भाइयो के खून से उसके हाथ रंग जायें। जिन सिद्धान्तो 
के अवुसार सत्याग्रही इन सब बातो में भाग लेने से इनकार करता है 
ये ऐसे सच्चे और पक्के हे कि भत्याचारी से अत्याचारी सरकार भो 
छुले तौर पर सच्चे सत्याग्रही को सजा नही दे सकती। ऐसे लोगो के 
मुकाबिले में बछो से वी सरकार भी विलकुल लुज-पुज है।” 
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“ऐसे आदमी का सरकार क्या कर सकती है जो न तो बलपूर्वक 
कोई काम करने को शिक्षा देता हैं और न स्वय किसी के विरुद्ध 
बल का प्रयोग करता है। वह केवछ सरकार से कोई सम्बन्ध नहीं 
रखना चाहता। वह सरकार को टेकक्‍्स नहीं अदा करता, सरकार की 
अदाछतो में नही जाता, सरकार के मदरसों में अपने छडको को 
नहीं भेजता और सरकार/की पुलिस तथा फौज में भर्ती नहीं होता। 
इसके लिए सरकार अगर उसे कोई सजा देती है तो वह खुशी से 
सहने के लिए तैयार रहता है।” 

“यह सत्याग्रह की आग कष्ट-हूपी आँच में तपाकर हमें सच्ची 
स्वतन्धता के योग्य बनायेगी और इसी की वदौलत हम गुलामी से 
छुटकारा पायेगे। यही सत्याग्रह सच्चे स्वराज्य का द्वार है। वह सच्चा 
स्वराज्य--वह ईइवर का राज्य--तुम्हारे हृदय के अन्दर हैं। उसे 
अनुभव करो।” 

हिसात्मक विद्रोह के सबंध में टॉल्स्टॉय ने एक अमेरिकन के निम्न- 
लिखित विचारों का समर्थन किया हैँ -- 

“सवाल यह हुँ कि हम किस तरह सरकार और उसकी फौजो 
से छुटकारा पा सकते हैँ? क्या हमे उनके साथ लड़ना चाहिए ? क्या 
हमे अपना हाथ उनके खून से रेंगना चाहिए ? नहीं, हम खून गिराने 
था मार-काट करने के पक्ष में नही हैे। मार-काट या खून-खराबवी पर 
हमारा विद्वास नहीं है। इसके अलावा हम मार-काट या खून-ख़राबी 
करे, तव भी हम सरकार से नहीं जीत सकते क्योकि तोप और बत्दूक 
उनके हाथ में है, मैशीनगन और हवाई जहाज उनके कन्म्रे में हें और 
रुपया-नैसा उनके अधिकार में है।” 

“सिर्फ एक उपाय हूँ जिससे हम सरकार को जीत सकते हैं और 
चह यह है कि हम अपने भाहयो को यह शिक्षा दे और उनमे स्वतन्त्रता 
के साथ इस बात का प्रचार करें कि सरकार के साथ सहयोग करना 
और उसकी फौज में भर्ती होना बडा भारी पाप गौर अन्याय है। सरकार 


यो गाछियों की परयार ने करो द्वार उसहा विशोब करी री जोगो 
फो शिक्षा दी। 

अप हिसात्मक विद्रोए के सस्याद मे रथ दलिंदांव मी पियार 
सुनिए +- 

“शन्तियादियों और जराजयों का ए४ मसुराय है जिन हदेस्य 
धादशाहों था सरकारी प्रशवितरियों मो पहठ करना है और हो 
प्रजा के हित के नाम पर उठ तरह की हप्राये उस्ते 7। पर मेरी 
समभ में वह वात नदी भआगी कि ऐसे ख्वज्ियों ल्‍ मास्ले मेंसपा 
छाम जो उस दैत्थ के समान हैँ जो मारे जाने के पश्नात स्व आगे 
रज से पहट़े से अपिक साया में पशा हो छयाता घा। बराउघारों और 
धाम ने अपने हिएए ऐसा इल्लजाम कर रुसा है फिज्योंदी एग धासझ 
हत्या, मौत या फिती दूसरे खारण से हा दिया जाता है कि दुसरा 
घासक उसके स्थान पर पहुँच जाता है। उसलिए प्रइन यह हूँ कि 
इनके मारने से कया छाम ?” 

टॉल्स्टॉय और गावी थे मिद्धाल-साम्य को प्रदरधित करने मे 
लिए इतने अवतरण पर्याप्त होगे। पाठफ देपेगे कि टॉन्स्टॉप के उपर्ररत 
विचारों में गाथी जी के समूले कार्यक्रम का सारा सन्निहित हैं। 
परन्तु दोनो व्यक्षितयों में महत्वपूर्ण भलतर बढ़ है. टॉल्टॉय केवल 
विचारक थे। उनका अश्विमात्मक सत्यायह-सिद्धाल रिया के जन- 
समाज पर कुछ भी प्रभाव न डाल सका। उनके यिचार उन्‍्यों में ही 
रह गये औौर लेनिन के द्वारा उतन्न की हुई उस देग में हिजात्मक क्रान्ति 
की जो भयकर आँधी बाई थी, उसमें छिन्न-भित्र होकर घास के पूलो 
के समात वे ऐसे उड गये कि उनका कहीं पता भी ने चला। 
कालान्तर में तो टॉल्स्टॉय के विचार रभियन-समाज में इतने 
तिरस्कृत हो गये कि ऋान्ति के वाद साम्यवादी सत्ताधारवों ने उनके 
पच्यो का पढना-पढाना भी वजित कर दिया। इस प्रकार उनके 
अहिसात्मक विचारो की द्रियत न तो जार के जमाने में रहो, न फिर 
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ऋान्तिकारी लेनिन के साम्यवादी युग में उतका कोई विशेष आदर 
हुआ । स्वय टॉल्स्टॉय का पूर्व-जीवन वडा विछासी था। ऐशो-आहाम 
भर तडक-भडक उन्हे बहुत पसन्द थी। वे शराब भी खूब पिया 
करते थे। काज्ान नगर के नाच-रग तथा नाटक-तमाशों मे अमीर 
विद्याथियों के साथ उतके यौवव के दिन व्यतीत हुए। ऐसे विलासी 
जीवन का स्वॉच्छन्दतापू्वतक उपभोग करने के वाद २४ वर्ष की 
अवस्था में उन्होने १८ वर्ष की युवती से विवाह किया। छडके-वच्चे 
भी बहुत-से पैदा किये। सैनिक विद्यालय की शिक्षा भी उन्हें मिली 
थी और वे तोपखाने में काम भी करते थे। इस काम से कुछ दिनो 
के बाद उनका जी ऊबने ऊछगा और अन्त में उन्होने अपने सैनिक पद 
से त्यागपत्र भी दे दिया। इस्तीफा मजूर होने के पहले ही क्रिमियन'युद्ध 
छिड गया और जोश, 'मे आकर उन्होनें अपना इस्तीफा वापस ले 
िया। सिवास्टोपोल के दुर्ग में वे आफिसर की हँसियत से तैनात किये 
ग्रये। इस युद्ध मे रशियन छोगो की हार' हुईं। जिस किले कौ रक्षा 
में वे तैनात थे, उसका पतन हुआ और रूप्ती फौज वुरी तरह हार गई। 
इस हार की रिपोर्ट लेकर टॉल्स्टॉय' को वापस छौटना पडा। प्रतीत 
तो ऐसा होता है कि यह हार ही आगे - घ़रूकर उनकी अहिंसात्मक 
भ्नोवृत्ति की जतनी हुई | 

। टॉल्स्टॉय ब्रह्मचर्य-जीवन के वडे कट्टर समर्थक प्रतीत होते है। विवाह- 
वन्चन को थे मनुष्य का पतन समभते हैं। इस विषय पर उनके जो विचार हैं 
उनके कुछ अवतरण हमने नब्रह्मचर्य' शीर्षक प्रकरण में दिये हैं। परन्तु 
टॉल्स्टॉय की जीवन-चर्या से-हमे उनके ब्रह्मचर्य-साधन का कुछ भी पता 
नही चलता। स्वच्छन्दता-पूर्वक भोग-विछास में जीवन बिताने के बाद 
३४ वर्ष की उम्र में ,१८ वर्ष की युवती से जो विवाह करें और अनेक 
लडके-वन्चे पैदा करते हुए जो वर्षो तक गृहस्थ-जीवन में जासक्त रहे, 
डस आदमी के ब्रह्मच्नर्य-विषयक तथा विवाह-सम्बन्धी विचारों की कोई 
कीमत नही हो सकती। जिस अवस्था में टॉल्स्टॉय:को स्वच्छत्द विषयो: 
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प्मोग के बाद भी विवाह-बनाव मे पतित होने यी आवध्याला प्रतीत 
हुई, उमर उम्र में गायी जी गो संयमित गृहस्थी के पदचात्‌ बदह्यनर्य सो 
प्रेरणा हो चुकी थी। अपने अनहवीग तथा तहिसा-सेख्यन्गी सिद्धालों 
का भो टॉल्स्टॉय ने ने तो वेयकिलिक जोवन में प्राउन क्रिया, न किर सामू> 
हिक रूप से वे जन-समाज को भो उनके पालन में उत्साहित कर सहे। 
हाँ, इतना तो उन्होने उदर क्रिया कि अपने उपन्यासी तथा किस्मि- 
कहानियों के द्वारा छोगो को मालिपूर्ण धामिक णीवन का ठादेश 
देते रहे और पर्याप्त ऐंड्वर्योपभोग के पश्तान्‌ वे जूते सीने लगे भोर ग्ररीवी 
से रहने भो छगे। छोटे आदमियी की नजरों में एक थड़े आदमी का 
इतना ही आचरण बहुत था। अनएव टॉल्स्टॉए महोदय सामार्सिल 
होकर ढली हुई उमर में महात्मा वन बैठे । परन्तु हमें तो उसके जीवन 
में आचरण-वल का कोई विशेष प्रशतनोय प्रभाव दृष्टिगत नहीं होता। 
पही कारण भी है कि उनके विचार उनकी पुस्तकों में तथा उनके आस-पास 
रहवेवाले कुछ छोगो में हो सीमित रहे और रमिया के जन-समाज में वे 
स्वया वहिप्कृत ही रहे। आज भो कुछ गुण और निकम्मे समर्यकों के 
सिवाय टॉल्ट्टॉय के सिद्धालो की कोई कदर करनेवाला रूम में नहीं हैं! 
वहाँ तो हिमात्मक ऋ्रान्तिकारी छेनिन को हो पूजा हो रही है। रूपी 
काइतकारो का वहीं आराध्य-देव है। जिन मन्दिर में लेनिद की उपनातना 
हो रही है, उत्तके पिछवाड़े में टॉल्स्टॉय की मूर्ति सिति पड़ी हुई हैं। 
उनका प्रचारक मनुष्य चाहे कमा भी हो, फिर भी सद्रिचार अपना 
सुयोग्य पात्र पाकर जड पकड़ ही छेते हैं। जिन दिनों टॉल्ल्टॉय महोदय 
बपने अहिलात्मक बसहयोग-सम्बन्धी तिद्धान्तों का प्रचार अपनी 
लेखनी-द्वारा कर रहे थे, उन दिनो एक प्रवासी भारतीय नवयुवक 
जन्मगत नतोगुणी सत्कारो को छेकर अपनी जीविका की तलाद करता 
हुआ दक्षिण-आफ्रिका को विषम परिस्थिति में अपने जीवन को डाल 
चुका था। उत्त रेराजू-दलित महाहीप में प्रवासी हिन्दुस्थानियों को 
देयनीय दक्शा को देखकर उसका करुणापूर्ण हृदय फूट-फूट कर रक्त 
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के आँसू ढाल रहा था। स्वभाव से वह क्षमाशील या, दयावान्‌ था और 
सदाचार-शीछ था। इच्छा-ाक्तति उसकी अप्रतिम थी। उसके पीरुष 
की घार शमशोर से भी तेज थी । जातीय अपमान की छुरी उसके अन्त - 
फरण में घेंस चुकी था। इसलिए वह वेजन था, व्याकुल़ था और मनुष्य 
की अनादूत प्रतिष्ठा को फिर से स्थापित करने के लिए वह कत- 
सकत्प था। फ़िर भी दक्षिण-आफ्रिका की उस अमानुपिक व्यवस्था 
में वह निस्सहाय था। ठीक इसी मौके पर टॉल्स्टॉय के अहिसात्मक विचारों 
के बीज उसके सुसस्कृत हृदयक्षेत्र में जाकर पड़े। अपने लिए सुप्रोग्य 
भूमि पाकर बात की बात में वे अकुरित हो गये और थोडे ही दिनो 
में पल्छवित होकर फूलने-फलने भी छगे। इस तरह जो विचार केवल 
ऊपर ही ऊपर हवा में उड रहे थे, वे एक महान्‌ सुयोग्य पात्र को पाकर 
मूर्तिमान्‌ हो गये और दक्षिण-आफ़रिका के कटकाकीर्ण पथ पर चलने-फिरने 
लगे। इस तरह अहिसात्मक सत्याग्रह ने मानव-शरीर धारण किया और' 
भाततायियों के छछकार कर कहा, “प्यारे दुराचारियो, ठहरो, तुम्हारे मान- 
सिक पक्षाघात का उपचार मुझे मिल गया, उसे लेकर मे आा रहा हूँ ।” 
विचारशील पाठकों से यह कहने की आवश्यकता नहीं कि 
अहिसात्मक सत्याग्रह की इस देव-दुर्लंम भावता को विचारों के वायुयान 
से उतारकर ठोस पृथ्वी पर सक्रमणशील बनानेवाला, खोई हुई मानवी 
प्रतिष्ठा को दलित जन-समाज के हृदय-मन्दिर में फिर से स्थापित करने- 
वाला, निर्वलो का बलराम, निस्सहायो का सहायक और दीन, अनाय 
तैया अपाहिजो का यह आजानुवाहु और समर्य सरक्षक कौन था। आज 
उसके प्रात स्मरणीय नाम की सुगन्‍्ध से चारो दिशायें सुवासित हो रहो 
है। किसी इतरफरोश का यदि कोई सुयोग्य वशधर हो, तो ऐसा हो ! 
इस तरह पाठको को ज्ञात होगा कि जिन सिद्धान्तों को टॉल्स्टॉय 
ने अपने कल्पना के नेत्रो से देखा था, उनके प्रत्यक्ष अनुसरण ओर 
सशोवन का गुरुतम भार दंव ने गाधी जी के कन्धो पर ही डाला। इस 
दुवेह उत्तरदायित्व का उन्होने जिस अप्रतिम निष्ठा के साथ निर्वाह किया 


है, उसे दुनिया जानती हैँ। उनकी लगाई हुईं कर्ततव्य-निप्ठा की स्वर्गीय 
लता ससार की पयरीली भूमि में भले ही मुरका जावे, पर समभद्वार 
दुनिया को इस चतुर माली के निधववत कुछ भी शिकायत नही हो सकती। 
अपने चारो ओर देखकर बताइए तो सही कि वाज इस सत्तार-ल्षेत्र 
में किम पीर अबवा पंगम्वर का वाग हरा-मरा हूँ । हजरत ईसा का 
उद्यान तो रेगिस्तान हो रहा हैं। मुहम्मद की लगाई हुई कूमों पर सिर्फ 
दो-बार पत्तियाँ फूटकर फ़िर मुरका गई। गौतम बुद्ध का वग्गोचा 
कटीलो भ्मडियों से परिपूर्ण हो रहा हैँ। क्या आइचर्य हूँ यदि गावी का 
गुलथन भी भविष्य में उसी दुरवस्या को प्राप्त हो जावें। 

चीसवी भताब्दी ने तीन प्रच्यात पुरुष पैदा किये, टॉल्स्टॉय, छेनिन 
और याघी। टॉल्स्टरॉय केवछ विचारक थे, उन्हें कर्मण्य कान्तिकारो 
की पदवीं देना अनुचित होगा। लेनिन, टॉल्स्टॉय को रूस से वहिष्दुत 
करतेवाला एक क्रान्तिकारी और केमंगील सत्युरुष हो गया। परन्तु 
वह विचारक नहों था। उसने काल मार्क्स का सोलह जाने गिष्यत्त 
स्वीकार कर लिया था जौरें विशुद्ध आधिमोतिक दृष्टि से प्रेरित 
होकर रूंगी जन-समाज की समस्या को उसने केवछ आधिक दृष्टि 
से ही देखा थो। अधिकाञ छोगो' का अधिक से अधिक भीतिक सुल- 
सेम्पादन करना ही उसका जीवन-लक्ष्य थधा। उसे सिद्ध करने में 
उसने हिंा-अहिसा के तात्विक पचडों ले अपने कार्यक्रम को सर्वया मुक्त 
रखा। 'शठे शाउय समाचरेत्‌' वाली व्यावहारिक नोति का ही उसने 
अनुनरण' किया बोर अन्त में वह सफ़्क भो हुआ । परन्तु सर्वावीण 
मानवी दृष्टि से हम लेनिनं को एक सफल ऋन्तिकारों नेता ही कह 
सकते हैं। उसे महापुरुष कहने में हमें कुछ सकाच ही होता है। 

लेकिन यदि टॉल्स्टॉय की मनुष्योचित सिद्धात-निष्ठा के साथ लेमिन 
को कर्मप्यता का मेल कर दें तो दोनी के जोड़ से जो योगफल निकलता 
है वही गायी है। भारतीय जन-समाज के इस छोक़ोत्तर छोक-नायक में 
टॉल्ल्टॉय की शुद्ध, सतोगुणो नीतिःनिष्ठा और छेनिन की क्रान्तिकारिणी 
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कर्मण्यता दोनो विद्यमान हैं। ऋ्न्तिकारिता और नीतिमत्ता दोनो के 
समृच्चय का नाम गाघी हैँ। टॉल्स्टॉय और लेनिन दोनो के गुण इस 
भारतीय सत्युरुष मे विद्यमान हे । पर दोनो की न्यूनताओं से वह मुक्त 
हूँ। टॉल्स्टॉय एक नीतिमान्‌ विचारक था। छेनित रशियन जन-समाज 
का एक कान्तिकारी नेता था। परन्तु गाधी एक युग-सदेश-वाहक 
भहापुरुष है। उस्ते केवल भारतीय राष्ट्र-नेता! समझना उसकी महत्ता 
को सकुचित करना 'है। 

*" यदि हम सासारिक दृष्टि से देखें तो प्रतीत होता है कि लेनिन के 
द्वार पर आज विजय की दु दुभी वज रही है। परन्तु गाधी अपने 

की गठरी पीठ पर छादे हुए--चोटी से एडी तक पसीना वहाते हुएं-- 
अभी भी अपने कटकाकी्ण पथ पर पंदल चला जा रहा है। मालूम नहीं 
इस भोतिक जीवन में वह अपनी मजिले-मकसूद' तक पहुँच सकेगा या 
नहीं । सभावनो निश्चित रूप से कहँती है; नहीं / . वस्तुस्थिति भी 
स्पष्ट शब्दों में कह रही है कि गाघी जी की दिल्ली अभी बहुत दूर है। 
जिस आदझे व्यवस्था का स्वर्ण:-स्वेप्न वे देख रहे है, वह ससार की दृष्टि 
से सवंधा ओभूल है ।' भले ही हो, परन्तु उनका रक्ष्य-विन्दु उन्हे स्पष्ट- 
रूप से दिखाई दे रहा है। जन-समाज उनका सौय दे या न दें, परल्तु'वे 
सो अपने रास्ते चले ही जावेगे। आज तक ससार' नें किस महापुरुष का 
साथ -दिया ? न तो 'जन-समाज ही ऐसे आदर्शवादी महात्माओ का 
साथ देता, न ऐसे महात्मा ही जन-समाज के साथ साथ चलते। गाफिल 
संसार को एक झटका (४०7७ 5॥0०]:) देकर जीवन के अतिम लक्ष्य की 
ओर सकेत करते हुए चलते वनते हैं। ' ऐसे अन्तर्दर्शी पुरषो की विजय- 
घंडी अभी बहुत दूर है, इतनी दूर है कि उस्ते हम अभी कल्पित भी माल 
लें तो कुछ भी अनौचित्य नही । परल्तु इसमे संदेह नहीं कि अन्तिम 
जीत उन्ही की होगी, क्योकि मूल-यत ईब्वरीय मन्तव्य उन्ही के साथ हूँ । 

! अन्ततोगत्वा विजय के नगाड़े उन्हीं के द्वार पर बजेंगे। ल& 
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शान्ति-समस्या 
शान्ति-स्थापव की समस्या आज की नहीं, सृष्टि-्परम्परा से 
चली आई है । जिस दिन एक से दो हुए, उसी दिन से भेद-बुद्धि का 
सूत्रपात हो गया और जिस दिन भेद-बुद्धि जाग्मत हुई उसी दिन शान्ति- 
भग हो चुका ) तात्पर्य यह कि द्वेत-भाव-सचालित ससार में अगाति 
का होना स्वया स्वाभाविक है। सत, रज और तम के तारतम्य में, विषथ- 
वीचियो के विद्व-ब्यापी क्षोभ में, मेद-मूलक स्वार्थों के संघर्ष में झान्ति 
कसी ? अस्तित्व को दो अवस्थायें हें। पहलो स्थिर है, दूसरी गतिमान्‌ 
हैं। जो स्थिर है, वही शान्त है और जो गतिमात्‌ है--चचल है, वह 
भश्ान्त है। अस्तित्व की जो अवस्था स्थिर ओर शान्त हूँ, वही आदि 
और अतिम भी है। गति और अश्ञान्ति के मूल में भी वह विधमात 
है। गति एक ऐसी अवस्था का नाम हैं जिसकी कल्पना ही स्थिरता 
की कल्पता के बिना सभव नहीं । अतएवं स्थिरता एक निकालाबाधित 
अवस्था का नाम है। यह अवस्था अनादि काल से चली आई है, वर्तमाव 
में वती हुई है और अनन्त कार तक वनी रहेगी। यवाय॑ में वह देश 
बौर काछ से परे है । गति उसका वाहरी विकृत एवं मायावी रूप है । 
गति के साथ साथ हो तो देश और काछ का निर्माण होता है। अवड 
और सर्व-व्यापी अस्तित्व की मतिसान्‌ अवस्था फा नाम ही तो जगत 
है । जगतू कहलानेवाछी यह अवस्था देश (88०2), कार (4५06) 
और कार्य-कारण-सम्बन्ध ((&ए5४४०७) से ओतन-ओत है। जहाँ 
तक गति है, वहाँ तक जगतू है और जहाँ तक जगत्‌ है वहाँ तक देश, 
काल्‍हू और कार्य-कारण-सम्वन्ध है। यदि ऐसा भी कहें तो कोई हज नहो 
कि जो गति है, वही जगत्‌ हैं जौर जो जगत्‌ है वही देश, काल और 
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कार्य-कारण-सम्बन्ध हैं। तीनो यथार्थ में पर्यायवाची झव्द-योजनाये हैं ॥ 
तीवो त्रिगुणात्मक हैँ । इन्हों त्रिगुणात्मक तीनो के पारस्परिक तारतम्प, 
भाकषण, विकर्षण, क्षोत्र तथा आदोलन से अश्ञान्ति उत्पन्न होती है । 
अतएव अस्तित्व की मूछगत और अक्षृण्ण शात्यवस्था से स्थूलदृष्ट्या 
भिन्न अश्ात्यवस्था का नाम ही जगत्‌ अयवा ससार है। गति ही 
जगत्‌ है और गति में स्थिरता नहीं, अशाति हे। अतएवं जगत और 
बशाति दोनो समानार्थक शब्द हैँ | इस जगद्ूपी अशाति और अशाति- 
रुपी जगत में शाति-स्थापन करने की समस्या उसी दिन उत्पन्न हो गई, 
जिस दिल सृष्टि का सूत्रपात हुआ। सृष्टि के अत तक वह किम्नी न 
किसी अश में वनी रहेगी। जाति में तो ससार का लय ही हो जाता है । 

अव प्रश्न यह उपस्थित होता है कि शान्ति चाहिए ही क्यों, 
अशान्ति क्यो न सही ? इस प्रश्न का ययोचित उत्तर देने के पहले हम 
इतना समभ लें कि ऐसा प्रइन मनुष्य की अकंली ताकिक बुद्धि ही कर 
सकती है। हृदय तो ऐसा प्रदन ही करने के लिए सहमत नहीं होता ? 
मनृष्य के अन्त करण को शान्ति स्वभावत प्यारी लगती है, क्योंकि वह 
तो भनुष्य को आत्मा का मूलगत स्वभाव है। अपना स्वभाव किसे प्यारा 
नही लगता ? अपनी जीव-दशा में आत्मा किसी भी श्रेणी में हो, पत्थर 
से परमात्मा तक वह शान्ति का प्रेमी हैँ। पृथ्वी पर अदृष्ट-हूप से चलता 
हुआ क्षुद्रातिक्षुद्र कीडा अपनी सारी शक्तियों को समेठ कर और उगी के 
सहारे अशान्त हृदय से घटे भर में एक इच के हिसाव से अविराम 
गति से चला जा रहा हैं। किघर, किस इच्छा से और क्यो ” वनस्पति 
तथा प्राणि-ससार में अज्ञानी जीवधारी जीवन-सप्राम में छडते-भगडते, 
रोते-हँसते, हर्ष-विषाद की उयल-पुथल में उतराते हुए, मार-काट और 
लूट-पाट के मयकर स्वार्थ-सधर्ष से गुजरते हुए आख़िर किधर जा रहे 
हैं, वे चाहते क्या है ? एक ज्ञानी एकान्त में आसीन होकर नेत्रो को 
बन्द करके इन्द्रियों को अन्तर्मुखी बनाता हुआ किसका चिन्तन कर रहा 
है ? इन तीनो के तरीके, साधन-शक्ति और आत्म-जाप्ति भले ही भिश्व- 
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मित्र अयवा न्यूनाधिक हो, पर तीनों का रत्ष्य-विन्दु एक है। 
मूर्ख और ज्ञावी, दुर्वंछ और बलवान, कुछी और श्रीमान्‌ सभी जअपती- 
अपनी अवस्था में अशान्त हैं। सब कुछ हूँ, पर सबकी कुछ न कुछ 
चाहिए ही। 

हजारो स्वाहिशों ऐसी कि हर त्वाहिश पै दम निकले ी 

“बहुत निकछे मेरे अरमान, लेकिन फिर भी कम निकले 

वह कौन-सा अरमान है जो हर दिल में मौजूद है, जो उसे 
बावला बना रहा हैँ और जिससे ससार की सारी खटपट अपनी 
प्रेरणा पा रही है? वह हैं शान्ति की इच्छा और उसकी तहाश। 
स्वार्थी और परमार्थी दोनो उसके उपासक है। अतएय उपर्युक्त प्रइत का 
उत्तर तो यही है कि शान्ति की इच्छा करना प्रत्येक जीववारी का स्वभाव 
है, चाहे उसकी शान्ति-कत्पना कितनी हो ओछी, हो और उसे प्राप्त करने 
के साधन कितने ही विभिन्न हो। ससार इसी भान्ति को भौतिक सुंत्ो 
में ढूँढ रहा है और ज्ञावी महात्मा इसी गात्ति की तलाक्ष अपने अन्त 
करण मे किया करते है।' साध्य सवका एक ही है, पर साधन और दौलियाँ 
भिन्न-भिन्न हैं। शान्ति साध्य है और हमारी सारी कमेंप्यता उचित अथवा 
अनुचित प्रकार से उ्ती के लिए हैं। 

इस अशान्त ससार में, शान्तिसत्ता सम्पूर्णतया स्थापित करना यद्यपि 
असम्भव है, तथापि किसी अश् मे वह शक्य और आवश्यक भी है। उसके 
बिना जन-समाज कौ प्रगति सभव नहीं हो सकती। इसी कारण दुतिया 
की तासीर को समझते-यूमते हुए भी सज्जन लोग जन-समाज में शान्ति- 
स्थापन के लिए ही प्रयत्तशील रहते आये हैं। छोक-नायक नेतायो 
तथा महापुरुषों का जीवनोहेश्य ही यही हुआ करते है। सामाजिक 
व्यवस्था को रचना भी सर्व-साधारण छोगो की स्वायं-प्रेरित कुत्सित 
प्रवृत्तियों को अनुज्ञासित करके समाज में शान्ति-स्थापन करने के अभिप्नाय 
से ही की गई है। तात्यये यह कि इज ससार के स्वार्थमूलक स्वाभाविक 
संघर्ष तथा तज्जनित क्षोम एवं अश्ान्ति में जितनी शान्ति शक्य और: 
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सभव हो उतनी बनाये रफ्तना मानवी सभ्यता का हमेशा से उद्देश्य रहता 
काया है। जो मनुष्य-जाति जितनी सभ्य होती है, उतनी ही वह शान्ति- 
प्रिय होती हूँ। ययार्थ में मनुष्य की शात्ति-प्रियता ही उसकी सम्यतों 
का सच्चा मानदंड है। ढ्वेप, स्वार्य-परता और कलह-शीलछता अश्ान्ति 
फैछानेवाले मानवी दुर्गुण है, अतएव वे वर्बरता के लक्षण हैं। यदि मनुष्यलव 
के इस मानदड़ से वत्तमान युग को सभ्यताभिमानी जातियो की हम 
परीक्षा करे तो हमे कुछ ऐसे निर्णय पर आना पडता है जो उनके दावे का 
तंवेधा विरोधी हैं। यो तो ससार की वाल्यावस्था से आज तक जीवन-सप्राम 
की बदौलत प्राणियों में स्वार्थ और कलहशीलता बनी ही भाई है; 

फिर भी इस वीसवी शताब्दी की दुनिया मे भी बर्बरता के प्राचीन लक्षण 
किमी कदर कम नही दिखाई देते। प्राचीन काल में लोग अपेक्षाकृत कम 
चाहाक तथा सावन-सपन्न थे और जन-सख्या कौ कमी के कारण जीवन- 
संग्राम इतना उम्र नहीं था जितना जाज है। इस कारण स्वार्थ-सघर्ष 
की जितनी दुषंपता एवं वीभत्सता इस युग में दृष्टिगोचर हो रही है 

उतनी इतिहास के पृष्ठो में मही दिखाई देती। फिर हम किस बुनियाद पर 
दावा करें कि वर्तमान का जन-समाज अधिक सभ्य है? गाज की दशा 
तो यह है कि पदिचिमी दुनिया के आक्रमणशीह और माततायी राष्ट्र 
सरे आम अपने से कमजोर जातियो पर आपात कर रहे हैं और 
कोई इस अत्याचार का सुननेवाढ़ा ही नही। परिचमी राष्ट्रो का नैतिक 
पतन यहाँ तक हो चुका है कि वे खामखा दूसरी दुर्वेछ जाति के धरो 
में दिन-दहाड़े घुसकर उनका सर्वस्व छीन लेते हैं और बडी वेशरमी के 
साथ कहा करते हैं कि तुम्हें हमारी जरूरत है और इस जरूरत का ज्ञान 

तुम्हारी त्ञासमकी के कारण तुम्हे खुद ही नही हैं। कसी विचित्र समभा- 
दारी हूँ इन समझदार सम्यो की। 

जिस समय ये पक्तियाँ लिखी जा रही है उस समय की परिस्थिति 

को देख-सुनकर ऐसा कौन समझदार आदमी यह कहने का साहस 
करेगा कि आज की दुनिया इसानो की दुनिया है ? ,जो सबल गौर शवित- 


का, 


सपन्न है वे अपनी भक्ति के दुत्पपोग से पतित हो रहे है और जो निर्वक 
और पराजित है, वे पुष्पोचित यव्नि के अभाव ही में पर्वत हो रहे है । 
“मनुय्यस्पेण मृग्राश्वरति ।' चाराण बह कि आज के स्वय-कयित सम्य 
ससार में सदंछ और निवंक्, दोनों के दोनों इसानियत से हाथ धो बढ 
है। पतन के कारण अलग बलग हैं, परन्तु परिणाम एक ही है। बर्ये- 
छोलूप पश्चिमी राष्ट्र आजकल नत्न से शिल॒ तक भस्त्रन्तज्जित होकर 
इस पृथ्वी पर अपना आतक जमाये हुए वैठे हैँ, परस्पर एक दूसरे की 
ओर देखकर गर्जन-तर्जन किया करते हूँ, अपनी फ्रौजी शक्तियों का 
प्रदर्शन करते है और मौका पाते ही अपने से किय्ती कमजोर पर दूट पढते हैं। 
इस अनाचार के बिलकुल प्रत्यक्ष उदाहरण इटली और जापान के 
इन्यंवहार है। वर्तमान इठछो का सूंखार विधाता मुसोलिती सर्वचर 
अवीसीनिया पर अत्याचार कर रहा है; उसकी भरी के विरुद्ध उत्त 
हंडप जाना चाहता है। पर दुर्वल अवीसीनिया की कोई सत्ता नहीं, 
उसकी करुण-कहानी सुननेवाला कोई नही हैं। जापान की सैतिक शक्ति 
से कायठ होकर और उसकी कूटवोति के चक्र में फंसकर चीन को भी 
बही दुईशा हो रहो है। फिर हिन्दुस्थान की निसवत क्या कहें, उत्तकी 
दशा तो प्रत्यक्ष है। इनके लिवाय पृथ्वी पर अनेक छोटेजड़े स्थान है 
जहाँ किसी न किसी पश्चिमी राष्ट्र का वोलवाला है बोर जहाँ के मूल- 
निवात्ियों का समुदाय या तो समाप्त हो गया या अत्यन्त अस्त दा में 
विद्यमान है। अमेरिका के 'रेड इडियनूस' का कही पत्ता नही, इने- 
गिने ही रह गये है। अफ्रिका के मूलनिवास्ी हब्शियों पर यूरोप और 
अमेरिका के गोरे राष्ट्रों का जाकमण वर्षों ते जारी है। अवीसोनिया 
हव्णी जाति का एक स्वतत्र राष्ट्र है। हब्शियों की महत््वाकाक्षा का वह 
भूछावार है। यदि उस पर आधात हुआ, यदि अदौमीनिया इटछी से 
पराजित होकर अपनी स्वतत्र राष्ट्रीयया जो वेठ तो फिर हृव्शिवों का 
भविष्य अत्यन्त जोचतवीय है। 

गत यूरोपीय सहावुद्ध के समय से इन बीस वर्षों के इतिहास की ओर 


( ६२३ ) 


यदि हम दृष्टिपात करें तो अनायास ही प्रतीत होता है कि इस पृथ्वी 
पर ईर्प्य, अविष्वास और युद्ध का आतक छाय्रा हुआ हैं। वर्मेीज की 
सधि के बाद जो गान्ति-काल आया वह तो खुली हुई खून-खराबी 
से भौर भी भयकर सिद्ध हुआ है। इस काल में सभी पश्चिमी राष्ट्र अपनी 
अपनी सैनिक शक्ति बढाने में संलग्न रहते आये हैँ। जर्मनी को कुचल 
कर निर्जीव कर देने का प्रयल निष्फल हुआ। छाखौ राइफले, हजारो 
मंत्र वाहुद, सैकड़ों मंगीनगन और पचासो तोप सधि की शर्तों के अनुसार 
नेप्ट करके लाखो पौड साल-ब-साल नुकसानी देते देते जर्मनी की 
ब्न्तरात्मा अधीर और उन्मत्त हो उठी। उसका जाग्रतः स्वाभिमान 
हिटलर का रुप घारण करके छलकार उठा और नाजी सिपाहियो की 
फौजगाही (009 70:80750॥9 ) स्वीकार करके जर्मनी के 
जन-समाज ने वर्सलीज़ के सधि-पत्र को राष्ट्रटसघ के सामने ही एक सिरे 
से दूसरे मिरे तक फाड डाला। आखिर कोई कहाँ तक वर्दाश्त करे ! 

तथि की बर्ते ही कुछ ऐसी थी कि उनके आवार पर यूरोपीय राष्ट्रो मे 
धान्ति-स्थापन करना असम्भव था। उन शर्तों का पालन कराने के लिए 
तैया उनके द्वारा उत्पन्न की हुई विषम-परिस्थिति मे अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति 
चनाये रखने के उद्देश्य से ही राष्ट्रटसघ का निर्माण हुआ था। अमेरिका 
के राष्ट्रपति विकसन की १४ शर्तें जहाँ की तहाँ रह गई। ऐसा भरा 
आदमी स्वय अपने घर ही में वदनाम होकर तिरस्कृत हो गया। उसने 
नेकतीयती से काम छिया, इसलिए वह वाहर-भीतर दोनों जगह अनादृत 
हो बैठा। यूरोपीय जन-समाज में वस्तु-स्थिति तो ऐसी थी कि छोग 
युद्ध की खून-खराबी से विछूकुल तरस्त हो चुके थे। वहाँ ऐसे वहुत कम 

कुदुम्व रह गये थे जो युद्ध से खडित न हुए हो। लोगों ने रुधिर 
के आँसू पीकर यह अनुभव किया कि युद्ध एक वडी वंदसुरत बला है। 

यह सार्वजनिक प्रेरणा, राष्ट्रसघ (.0७80० ० 7४०8) की 
जननी हुई। परन्तु इस प्रेरणा को कार्य-हप मे परिणत करनेवाले 
सत्ताधारियो की मनोवृत्ति वैसी शुद्ध नहीं थी। युद्ध के व्यय-भार से वे 
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त्रस्त जरूर थे, परन्तु अपने सैनिक खर्च को पूरा करने तथा चलाते के 
लिए ही उन्होने वर्सेछोज़् के सधि-पत्र में कुछ ऐसी अनुचित शर्ते तय 
कराई कि उसके द्वारा लाई हुई बनावटी शाति युद्ध से भी भयकर हो गई। 
कुछ काल के वाद जर्मनी की उम्रता को देखकर लीग के सदस्य शकित होने 
लगे। युद्ध की आश्षका जो पहले से ही विद्यमान थी और भी बढ गई। 
परिणाम यह हुआ कि सभी राष्ट्र अपने-अपने घरो में प्रच्छन्न रुप से 
युद्ध की तैयारी में लग गये और प्रकट रूप से नि शस्त्रीकरण ([)इशवग]॥- 
गाया) की योजना भी पेण करने छगे। मुख में मेरे राम, वगल 
में है छुरीवाली कहावत चरितार्थ होने, छंगी। मिथ्याचारियों का 
राष्ट्लथ ऐसी हालत में कितनें दिनो तक टिक सकता था! उसकी 
जड़ हिलने छगी। उसके सदस्यो ने ही उस पर<आपधात कियपे। अपना 
अपना मौका पाकर सभी ने छीग के सिद्धान्तों को ठुकराया। सबसे 
पहले त्रस्त जर्मनी ने ही उसकी ओर भेंगूठा दिखाया। वाद जापान की 
वारी आई और चीन में, अपनी साम्राज्य-पिपासा को शान्त करने के 
लिए वह छीग से अछूग हो गया। अवीसीनिया पर अपना अधिकार 
जमाने के लिए आज इटली भी राष्ट्रसघ की ओर तिरस्कार की उँगली 
दिखा रहा है। इस तरह पाठक देखेंगे कि सघ की प्रतिष्ठा विलकुछ खो 
चुकी है, उसका बाहरी ढाँचा और प्रदर्शन-मात्र मीजूद है। 
इसमें तो किसी को सन्देह नही होना चाहिए कि राष्ट्र-सघ का भविष्य 
आशाजनक नही हैं। इसका सवसे प्रधान कारण तो यह है कि जिस 
बुनियाद पर इस अन्तर्राष्ट्रीय सस्या की रचना हुई है वह विंलकुल नैतिकता- 
शूत्य और कच्ची है। युद्ध के समय छोयो की सहायता और सहानुभूति 
प्राप्त करने के छिए मित्रराष्ट्रो ने इस वात की घोषणा की थी कि हम 
इस पृथ्वी को अनियत्रित सत्ता की बुराइयो से मुक्त करने के लिए 
(प० ग्राक० फै।8 ए़ण्णेत 86 000 06०००७०४०४) जमेंनी 
का विरोध कर रहे हूँ। परन्तु जब जमनी अमेरिका की मदद से परास्त 
कर दिया गया तो अमेरिकन राष्ट्रपति के उदार चौदह भन्तव्यो को इन 


( ६२५ ) 


कुटिलि राष्ट्र ने ठुकरा दिया और पूंजीवाद-पसूत साम्राज्यवादी दृष्टि- 
कोण से प्रेरित होकर ही उन्होने राष्ट्रस्घ की रचना की। उसके निर्माण 
में झगलेड, फ्रास, इटली और जापान का ही विशेष योग था। ये चारो 
साज्नाज्यवादी राष्ट्र हे और पृथ्वी के इतर देशो में अपनी अनियत्रित 
सत्ता चला रहे है। भला ऐसे लोगो के प्रयत्त से पृथ्वी पर भ्रजा-सत्ता 
सुरक्षित रह सकती है? जो राष्ट्र स्वय दूसरों के जन्म-सिद्ध अधिकारों 
को छीनने पर तुले हुए है और जो अपने से कमजोर जातियो पर नादिर- 
शाही भासन स्वय चला रहे हे, वे किस मुंह से ऐसा कह सकते है कि 
पृथ्वी पर प्रजा-सत्ता स्थापित करना उनका एकमात्र उद्देश्य है? फिर 
भी इन कुटिलकर्मा राष्ट्रा ने ऐसा ही कहा और अद भी कहा करते 
है। परन्तु हमारी दुनिया अब सचेत हो गई है, अधिक घोखा नही खा 
पकती। वह अब समभ चुकी हैं कि राष्ट्रगसथ के सचालक साम्राज्यवादी 
राष्ट्र केवल सबल्ों के सहायक है, कमजोर जातियो की रक्षा करने की 
न तो उतकी मजा है, न फिर ऐसे काम के लिए उनके पास साथन ही है। 
जहाँ नोयत ही साफ नहीं, वहाँ मिश्थाचार के सिवाय शेष कुछ भी नही 
रह जाता। 
नैतिक सिद्धान्त और सदुभावना का यह शोचनीय अभाव राष्ट्रग्घ 
के विनाण के लिए बहुत काफी थो। फिर भी उसकी दूसरी कमजोरी और 
भीह जो उसके दड-विधान (8आालग0०0) से सम्बन्ध रखती है। राष्ट्र 
सषे का मुख्य सन्‍्तव्य यह है कि सघ के सदस्यों के वीच किसी भी कारण 
सै कोई हिसात्मक विग्रह याना युद्ध न होने पावे। यदि ऐसे दो राष्ट्र 
में किमी तरह स्वार्थ-सघर्ष पंदा हो जावे तो वे अपना-अपना दावा छीग 
के सामने ही पेश करें और इस मस्या का जो अन्तिम निर्णय हो, उसका 
पहन करें। सघ का यह भो मत्तव्य है कि यदि कोई सदस्य उसके 
निर्णय की अवहेलना करे, तो उल्लघनकारी राष्ट्र का सामूहिक रूप से 
छीग के सदस्यों के द्वारा आधिक बहिष्कार किया जावे। राष्ट्रग्सघ 
के यही दढ-विधान है, क्योकि उसके पास कोई बन्तर्राष्ट्रीय सेना 
फा० ४० न 
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नहीं हैं। ऐसी तेवा उसके पास रह भी नहों सकती; क्योंकि 
हिंतात्मक बुद्ध के स्थान पर नैतिक प्रतिकार (30: €पुपंएडॉधा) 
को ननृष्योचित प्रणाली का प्रचार करने के लिए ही तो उसकी सृष्टि 
हुई है। ऐसी दक्म में आायिक वहिष्कार (20070ण० 907०7) 
के सिवाय राष्ट्रत्नघ के 'पिनलकोड' में सघ की अप्रसचता प्रकट करने का 
कोई दूसरा सावन ही थेष नहों रह जाता। 
परन्तु इन पन्द्रह वर्षों के ज्नुभव से यह सिद्ध हो चुका हूँ कि बह 
दंड-विधान किसी मर्ज की दवा नही है । पब्चिम के व्यवस्ताय-प्रवान राष्ट्र 
जपने बाधिक सम्दन्धों में प्रत्पर ऐसे उलमे हुए है कि कोई भी 
एक राष्ट्र दूसरे का पूर्णतया जाधिक वहिप्कार नहीं कर सकता। ऐसा 
करना बपने को ही बर्य-संकट में डालना हैं। जब किसी एक राष्ट्र 
के भम्वन्ध में ऐसी कठिनाई उपस्थित हो सकती है तो सामूहिक रूप 
से इस दंड-विधान को अमल में लाना तो एक प्रकार से असम्भव- 
सा प्रतोत होता है । जमंनी जौर जापान दोनों ने लीग के निर्णय 
की बवहेलना की, परन्तु उनका बाधिक बहिष्कार अमल में नहीं 
लाया जा चक्ता। ऐसे वहिप्कारों से पूजीपतियों की पूँजियाँ खबरे 
में पड़ जाती हे और वे ही अधिकांश राष्ट्रो के इस समय भाग्य- 
विधाता वने हुए हे। फिर जाधिक वहिष्कार का दड-विधान व्यवहाय 
ही कैसे हो? इसी अनुभव का जावार छेकर इटली भी इस दड़- 
विधान से निश्चित है और छोग के निर्णय को कोई महत्त्व नही देंता। 
इसी निश्चितता मे उत्तेजित होकर वह अवीसीनिया को हड़प जाने 
पर बुल् हुआ है जोर राष्ट्रमंघ की वहिप्कार्योजना की परवाह नही 
कर्ता। तालर्य यह कि जिस नस्था को रचना में कोई शुद्ध 
सतेगुपी सिद्धाल नही, जिसके नदस्यों की नीयत साफ़ नहीं और जिनमे 
पारस्परिक नद॒मावना का एकान्त अभाव हो, जिसके दड-विधान 
में व्यावहारिक सफ़्लता की कोई गुजाइश हो नहीं बौर जो प्रजा- 
उत्ता के स्वमाव-निद्ध विरोधी साज्राज्यवादियो के द्वारा उचाल्ति 
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हो, उसके प्रयत्नों से पृथ्वी पर श्ञान्ति-स्थापन कदापि नहीं हो 
सकती। शान्ति की कुजी किसी और आदमी के पास है, मिथ्याचारी 
राष्ट्रसघ उसे प्राप्त नहीं कर सकता। प्रस्तुत प्रकरण में हमें इसी 
एक वात पर विचार करना हे कि शान्ति का यह देव-दुलंभ साधन 
किसके पास किस रूप में विद्यमान हैँ। 

इस पृथ्वी पर चार बडे बड़े महाद्वीप (0077राशा/$) विद्यमान 
है। एशिया, यूरोप, आफ्रिका और अमेरिका। इन चारो में से एशिया 
और आपफिका में काछे, पीले, गोरे और भूरे आदमियो की वस्ती है और 
यूरोप तथा अमेरिका में सफेद जातियो का जन-समाज हे । सफेद 
जातियाँ अधिक से अधिक सख्या में ईसाई-मतावलूम्बी है और उनकी 
सस्कृति एवं सभ्यता एक ही है। इसी कारण इन जातियों में राष्ट्रीय 
स्वार्थ-विरोध होते हुए भी मजह॒ब और सम्यता के आधार पर एक 
तरह की अन्तनिहित अभिन्नता है जिसके कारण वे एक दूधरे को 
परस्पर प्रतिष्ठा और प्रेम की दृष्टि से देखा करते है। एगिया 
और आफ्रिका के जन-समाज में अनेक रग, मनेक जाति तथा अनेक 
मज़हव के लोग रहते हें। उतकी सस्क्ृतियाँ भी भिन्न-भिन्न हैं। 
इस कारण एशिया तया आफ्रिका के छोगो में अन्तर्जातीय आदर, प्रेम 
और सवद्धता बिछकुल नहीं है।वे एक दूसरे से उदात्तीन और 
विमुख रहते आये हे। आफ्रिका की चर्चा तो हम छोड ही दें, क्योकि वहाँ 
किसी सभ्य और होनहार जाति का निवास हो नही है। वहाँ इजिप्ट 
ही एक ऐसा देश है जिसकी सम्यता किसी युग में बढी-चढी थी। 
पर आज तो वह मुश्षल्मानों का देश है और उसकी प्राचीन सभ्यता 
की तम्धियाँ खोदी जा रही है ।अधिकाश आफिका या तो मरुस्शल 
है या घना जगल है। इस महाद्वीप के मूलनिवासी वर्बर हे और जगलो 
में यत्न-तत्र बिश्वरे हुए है। दक्षिण-आफ्रिका के अच्छे अच्छे सुविधाजनक 
स्थानों पर जो बडे-बडे नगर व्साये गये है, वे यूरोप की सफेद जातियों 
की सम्यता, उद्यम और प्रभुता के परिणाम हैं । अतएव दक्षिण-आफ्रिका 
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में सफेद जातियों का ही बोलवाला है, वेचारे फाछे हवशियों का मुँह 
काला तो है ही। 


एशिया महादीप में पाँच प्रमुस देश हैँ, चीन, हिंन्दुस्थान, 
अफगानिस्तान, ईरान और जापात। इनमें से जापान सबसे निराला 
है। उसने पश्चिमी दुनिया की भौतिक सम्यता से जीवन के अधिकाश 
साधन स्वीकार कर लिये हैं। इस कारण उसके आचार-विचार तथा 
जीवन-छद्य भी वहुत कुछ परिवर्तित हो चुके हैं। जापात एक छोटान्ता 
द्वीप है और ऐसा द्वीप कि जिसका भूगर्भ बिलकुल सड्ा-गछा है 
जन-सख्या वहाँ की वढ़ती पर हैं और उसी अनुपात में जीविका के सावन 
कम हो रहे है । इन दोनो कारणों से जापानी स्वमावत उद्यमशील हूँ 
और उनकी बढती हुई जन-सख्या के लिए उनका देश पर्याप्त नहीं है। 
इसी लिए उन्हे चीन में जापानी वस्ती वसाने को वडी जरूरत है। वे 
उद्यमकश्षील और रोजगारी हैँ, इसलिए उन्हें कच्चा माल भी कम छागते 
में घाहिए भौर चाहिए वाज़ार जहाँ उनकी बनाई हुई चीज़ों की उपत 
हो। इस व्यावसायिक और साम्राज्यवादी दृष्टिकोण से प्रेरित होकर 
जापान एशिया का इंगलिस्तान हो रहा है। एक हाथ में तराजू भीर 
दूसरे में तठवार लेकर वह अपनी प्राचीन वोद़-सस्कृतिं से अपने 
दोनों हाथ थो चुका है। जापानी छोग पीली भगोल जाति के 
ही वशधर हैं, परल्तु उनके पीछेपन मे कुछ सफेदी और छलोई को अश 
भी हद । इस कारण वे पश्चिम की सफेद जातियो में ही अपनी गणना 
करने लगे हूँ। हे 
जापान के सिवाय एशिया महाद्वीप के दो देश अफगानिस्तान 
और ईरान मुस्लिम मतावलम्बी है। मरव के मरुस्यलू में भी जो थोडी- 
सी आवादी है वह भी मूसलमानों की है। कहने की आवश्यकता नहीं 
कि मुसलमान जाति अं मूच्छित और जर्ड विक्षिप्त अवस्था में है। उनकी 
'एक जातीय सस्कृति ज़रूर है, पर वह इस वैज्ञानिक युग को विलकुछ नही 
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यदती । धर्माधता मुसछभानों की जातीय स्ासियतत है । अतएव 
विवेक, विचार-स्वातत्रुथ और औदार्य के आवार पर जो प्रगतिशीलता 
उततन्न होतीं है उससे मुस्छिम-मनोवृत्ति विलुकुछ बछूती हैं। एशिया 
के मुसलमान देश यद्यपि स्वतृत्र है, तथापि वे पश्चिमी राष्ट्रों की 
कुटिल नीति के गिकने में पडें हुए है। अतएव इस समय स्वतत्र राष्ट्रो की 
भण्डली मे उनकी कोई विश्ञेप प्रतिष्ठा नही है। न तो वे वुद्धिमान्‌ हैं, 
से विश्येप उद्यमी है। फिर उन्हे राष्ट्री की पक्ति में आदर का स्थान 
क्यो कर प्राप्त हो। 

अब रहे चीन और हिन्दुस्थान। ये दोनो वहुत बडे वडे देग हैं । 
पहुंढ़े की आवादी चालीस करोड के ऊपर है. भौर दूसरे की जन-सख्या 
पेतीस करोड हैं। यदि ये दोनों देश जाग्रत होकर मिल जावें तो 
उनका सामता करनेवाली इस पृथ्वी पर ईदवर के सिवाय कोई हूसरी 
शक्ति ही न रहेगी। पर दुनिया के दुर्भाग्य से चीन और हिन्दुस्थान 
दोनो मुरदार है। 'मुर्दे है पर मौजूद है”, यही उनकी राष्ट्रीय विशेषता 
है। इन दोनो देशो की सभ्यताएँ बहुत पुरानी हैं जौर वहुत कुछ 
मिलती-जुलती है। चीन में अब तो मुसलमान और ईसाई भी है, पर 
वहाँ की प्राचीन सस्कृति वौद्ध है। यह संस्कृति भारतीय बआार्य-सम्पता 
की देनगी हैं। कदाचित्‌ यही कारण है कि दोनों देशो के दृष्टिकोण 
श्राय समान है। उनकी वर्तमान दुस्वस्था की देखकर हमें यह कहने का 
साहस नही होता कि उनके जीवन-लक्ष्य पारमाथिक है। परन्तु इसमें 
सदेह नही कि उनका प्राचीन रूप वही था। वर्तमान में तो पारमाथिक 
दृष्टि का विकृत और खोखला रूप हो चीन और हिन्दुस्थान के जन- 
समाज में दृष्टिगत होता है। चीन के लोगो में मज़हवो की भिन्नता रहते 
हुए भी एक ही सस्कृति मौजूद है और इसी कारण वहाँ दो सगे भाई 
'मिन्न-मिश्न सजहवो को मानते हुए भी एक ही घर में रह सकते हैं। यह 
चीतियो की बढ़ी सुन्दर विद्योपतता हैँ। परन्तु अमागा चीन प्रान्तीय 
चँमतस्य का शिकार है। एक प्रान्त से दूसरा प्रान्त हमेशा ऐंठा रहता 
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है। एस पारघ बर्ट फोर्ड सार्यमौम् मा की नहीं है। इसी पारा झट 
जापान री राठ भी गढ़ रहो #ू। 

#चुस्घान साम्प्शदिक दिये हो द्िवार है। दुख देश के छोग 

बहुत दिनो से आपस में ही रहने धागे #ै4 जो छींग आप यी हदाई 


में ही ब्यन्स रग्ते है, उनमें संगठन की समाखता मे सी थो” संगठन मे अमाद 
में स्वसमज हणेरे इमी परारण हिलदृस्यान परताव #। बहा ने थो 


उदम हू और ने बिगी तर का अरथॉलादर व्यदमाय है। विदेशी सोडों 
के दिए यह देश एए साला हुमा बायार है । इस गर/ परहर देसेगे 
के एशिया में चीन और रिलृस्पाननयरोर्रे दो बड़े बड़े देश सििएुस 
टोले भौर निएम्मे है। उनमें राष्ट्रीय बेहनगा मत, स्थामिमान नहीं 
कर एसी कारघ अपने परे भाव सड़े होने की ताड़त नही। प्रसो सारण 
इन दोनो दीघसाम देशों पर परिचिनी शाप्ट्रो की आँसे गटी हुई है। मध्य- 
पूर्वे-न्पत स्थत्र मुस्दिम देसों झो अपने प्रभाव ($छीशर 
ए्रप्रदा०८) और पूटनीति में फेसागर सोद और हिन्दुस्दान यो ऊपने 
प्रजो के नीचे दखोच रखना जौर अपना स्वार्पन्ययन एरले हुए «परी 
जीविशा चलाना ही पाइचात्य देशो का मतोनीति राप्द्रीय कार्य-शुम 
हूं। तालयें यह कि एमिया मी शिपिल्ता ही पाश्वात्य राष्ट्रों के पार- 
स्परिक वैमतत्य और कह रा कार है। जिस दिन सीन और हन्दम्घाव 
सचेत होकर स्वतंत्र हो जावेगे जौर निरुद्यमी होवन छोड़कर विदेशी 
चीज़ों के लिए अपने अपने वाजार के दरदाज़े दन्द कर देंगे, उसी दिन 
यूदत का उत्तराोष्ट्रीय मनोगाहिन्य बहुत कुछ घट जावेगा 
अरक्षित और मुक्‍्तद्वार देशों वे. स्मन्‍य हो तो यूरोप 
देशो में इतनी ईर्ष्या फैली हुई है । 

यूर्प एक ऐसा महाद्वीप है जहां छोटे-बढे अनेन न्वतम राष्ट्र है! 
उनमें ब्रिटेन, फ्रास, उमंनो, इटलो और रुमिया प्रधान हैं। रशिया 
को छोडकर थेष सभी देशो में पूँदीवाले रोडगान्यो का प्रभाव है। इन्हों 
लोगो की इच्छा के अनुत्तार इन देशो की अंतर्राष्ट्रीय नोदि निश्चित 
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होनो है। रोजगारियों को अपनी बनाई हुई चौज़ो की खपत के लिए 
हमेशा वाजार चाहिए और वाज़ार तो अपनी चीजो के लिए तभी पृर्णतया 
सुरक्षित रह त्कता है जब उस स्थान पर अपना राजनैतिक अधिकार 
भी हो। इस विचार-रणी से प्रेरित होकर पूंजीपतियों के प्रभाव में 
रहनेवाले यूरोप के सभो रोजगारी राष्ट्र साम्राज्यवादी हैं। साम्राज्यवाद 
पूंजीवाद का औरस पुत्र हैं। इस कारण जहाँ एक है, वहाँ दूसरा भी 
रहता है। 

एशिया कृषि-प्रधान महाद्वीप है। उसकी भूमि रत्ल-र्मा है। पृथ्वी 
को घुम्ा फिरा कर देखने से प्रतीत होता है. कि जमीन का' वह हिस्सा 
जो उष्ण-कटिवंव का निकटवर्ती है ओर जहाँ सूर्य की किरणे बहुत 
कुछ सीधी पडती हैं, बहुत समृद्धिशाडी है। एशिया और आफ़िका की 
पृतीय चतुर्था श भूमि इसी कोटि की है। इस भूमिज्नण्ड में जितने देद् हैं, 
वहाँ वनस्पति, 'अनाज, नाना प्रकार के खनिज पदार्थ तथा इतर कच्चे 
भा खूब कसरत से प्राप्त होते है। ऐसे देशों के निवासियों को जन्मत- 
श्रीमान्‌ समभना चाहिए। परन्तु जो जन्म से श्रीमान्‌ होते है, वे कर्म से 
शिथिछ, लापरवाह ओर ढोले भी हो जाते हैं। बढ़े आदमियो के 
वच्चे अकसर ऐसे ही निकछते हैं। जहाँ जीविका का प्रइन टेढा नही 
है, वहाँ वहुत खटपट भौर दौडधूप की ज़रूरत नहों, खाना और आराम 
से पढ़ें रहना। हिन्दुस्यान ओर चोन के समृद्धिशालों वच्चे इसी तरह 
खातेभीते आराम से पडे रहते थे। आरामतलवी ने उन्हे अकर्मण्य और 
असावधान वना दिया। पड़े पडे शानि-पूर्वक तत्वमगान की वातें करते 
रहे। तत्त्ववान ने ससार को मायावी रूप में परिणत कर दिया और 
थे चलकर इस क्षणभगुर जीवन से सहज ही अनास्था उत्पन्न हो गई। 
ऐहिकौकिक विराग ने त्याग को मवोवृत्ति पैदा की और त्याग ने औदार्य 
को जन्म दिया] ओदार्य ने “वसुचैव कुट्म्बकम्‌” मान छिया। परिणाम 
यह हुआ कि जो इन एशियाई देशो में आया, घर-द्वार बनाकर वस रहा। 
अपनी उदारता के कारण चीन और जापान दोनो हमेशा से मृक्तशर रहे। 
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एशिया की इस उदार मनोवृत्ति का यूरोप ने पूरा पूरा दुरुपयोग किया। 
पाइचात्य जातियो का जन्म ओर छालनन्याहूत जिस भूमि में हुआ है 
उसमे उत्पादक शक्ति बहुत कम है। अतएंव यूरोप की जातियाँ जता 
दरिद्र है। उनकी जन्म-मूमि उन्हे ययेष्ट जीविका नहीं देती। इसहिए 
उतके सामने जीवन-सग्राम का रूप बडा उग्र है। उद्यमशीछता तगों 
व्यवसाय के विना उनको गुज़र नहों। इसी आवव्यकर्ता ने जे 
वैज्ञातिक बनाया और विज्ञान ने व्यवसाय को वढावेवाले आविष्कार दिय। 
इन आविष्कारों ने थोडे ही समय में वहुत-सा माल तैयार करता (४ 
किया। इसलिए वहत-से कच्चे माल की ज़रूरत हुई और बह 
हुई ऐसे वाजारों की--ऐसे देशो को जहाँ उनकी वाई हुईं चौर्ण एव 
बिकें। बाजार की इस ज़रूरत ने साम्राज्य-हिप्सा की जन्म दिया और 
इस छिप्सा ने यूरोपीय राष्ट्रों मे कलह का वीज वोया। बीज जया 
और फहने छूगा। कच्ची हाहत में उस फछ को 'आतक' या क्षति 
कहते है और जब बह पक जाता है तो उसे बुद्ध कहते है। इस सर्म 
इन्ही कलहशील यूरोपीय राष्ट्रो की बदोलत हमारी यह दुनियां सग्मार्ति 
और युद्ध के कच्चे-पक्के, कहवे फ़द खा रही है ओर आँसुनो ते 
अपनी प्यास्त बुझा रहो है। सभो साम्राज्यवादी यूरोपोय राधी 
आँखें एशिया और आफ़िका के शियिरु ओर अकर्मण्य देशों पर 
हुई है। एशिया के घोन बोर हिल्दुस्यान-सरीखे बडे बड़े देश उसी 
तृष्णा के विकार हो चुके है। हिल्ुस्थान तो ब्रिटेत के पजो के ने 
पडा हुआ है और चीन जापान से ग्रस्त है। आ्क्रिका की प्राव उसे 
उत्पादक भूमि यूरोपीय राष्ट्रे के अधिकार में आ गई हैं। 
अवीधीनिया शेप बच रहा है उसे इटली आत्मसात्‌ करना चाहता है! 

ऐसी हालत में यदि हम परिचमी राष्ट्रो की विग्रहशील मरा 
का विद्वान करना चाहें दो हमें कहना पड़ेगा कि एशिया, और मरकिग 
के निवासियों की असावधानी और अकर्ंप्पता ही वर्त्तमान अधि 
का कारण हैं। यदि इन छोगों में राष्ट्र-्भाववा जाग्रत हो जावे और 


( ६३३ ) 


संगठित होकर वे अपने-अपने घरो के द्वार यूरोप की वनी हुई चीजों 
के लिए बन्द कर दें तो पश्चिमी राष्ट्रो की साज्ज्य-ढिप्सा क्रुठित हो 
जावेगी और साआ्राज्यवाद के क्षीण होते ही साम्राज्यवादी राष्ट्रों की 
प्रतिस्पर्द् तथा तज्जनित मन्रोमालित्य भी नष्ट हो जावेगा। रोजगारी 
राष्ट्र की लालच को उत्तेजना देनेवाले स्थान ही जब इस पृथ्वी पर न 
रह जावेंगे तो फिर उनकी पारस्परिक ईर््या का कोई कारण ही न 
रह जावेगा। जिस दिन यूरोप के व्यवसाय-प्रधान सांम्राज्यवादी एव 
भाक्रमणज्ील राष्ट्रो को इस वात का अवुभव हो जावेगा कि अब 
'एशिया और आफ्रिका मे उतकी दाल नहीं गल सकती, उस दिन इस 
पृथ्वी की अन्तर्राष्ट्रीय परिस्थिति अनायास परिवर्तित हो जावेगी। उप् 
दिन यूरोपीय राष्ट्रो को प्रतीत हो जावेगा कि फौजी खर्चे बढाने में और 
आपस के लडने मे अब कोई लाभ नही है। नि शस्त्रीकरण की समस्या 
उस दिन आप हो आप हल हो जाबेगी। उस दिन उन्हे राष्ट्र-प्थ की 
बावण्यकता ही प्रतीत न होगी। यदि हुई भी तो संघ की रचना 
तेया दृष्टिकोण में आवश्यक सुधार करना ही होगा। अभी तो वह जिश्न 
रूप में विद्यमान है, वह केवछ कूटनीति और कलहशीलता को आवरण 
भात्र हैँ। अभी तो यह अन्तर्राष्ट्रीय सस्था बिलकुल अन्तस्सार-शूत् 
अवस्था में विद्यमान है। इस अवस्था मे वह पृथ्वी पर बान्ति-स्थापन 
करने का अधिकारी ही नहो है । 

इन्ही वातों पर विचार करके हमने अपनी यह निश्चित घारगा बनी 
जी हूँ कि शान्ति की कुजी राष्ट्रगसघ के हायो मे नहीं है। फिर वह 
हैँ कहाँ ? कहना न होगा कि इन पृथ्वी की उछभी हुई अन्तर्राष्ट्रीय समस्‍या 
को वही आदमी हछ कर सकता है और शान्ति को कुंजी उसी के हाथ 
लग सकती हू जो प्रसुप्त और गाफिछ एशिया को सावधान करके ञ्मे 
यह सुझा दे कि उसकी सारी सपत्ति लुट चुकी है और यदि गद्दी क्रम 
जारी रहा तो निकटवर्त्ती भविष्य मे उसका सर्ववाग निश्चित हूँ। 
'इस गम्भीर रहस्य को सुभानेवाका इस समय पूर्वी ससार में एक ही 
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आदमी है जो जन्मना वैश्य होने के कारण यूरापीय राष्ट्रों की व्यवसायो 
मनोवृत्ति की खूब पहचान करता हैँ और जो एक महात्‌ आत्मा होने 
के कारण न्याय-बृद्दि से प्रेरित होकर किसी का किसी के दा लुट जाना 
पसन्द नहीं करता। यह महापुरुष भारतीय आन्दोलन के द्वारा पृथ्वी 
की सभी अचेत जानियो को ऊर्घंबाहु होफर कह रहा है कि "भाई, 
तुम सब अपना अपना घर सभालो, स्वदेशी तुम्हारा साथन हो, स्वराज 
तुम्हारा साध्य हो और इस तरह अन्तर्जातीय सदभावना तथा श्षान्ति 
स्थापित करना तुम्हारे समप्टिगत आचरण का उद्देश्य हो।” परल्तु 
एशिया-निवासियो के कान बहरे हू, बुद्धि उनकी भन्‍द तया विह्ृत है 
और उनकी आत्मचेतनता वहुत कुछ खो गई है। पर इसमें ज़रा भी 
सन्देह नहीं कि हिन्दुत्यान के इस वैश्य महात्मा के इन अत्यन्त 
व्यावहारिक उपदेश-वचनों में शान्ति-ममस्था को हुछ करने की एक 
अमोध युक्ति छित्री हुई है, एशिया का अवोध ज़न-ममाज उसे समझे 
या न समर! जब तक गाधी जी के इन अनमोल वचतनों का आश्य वह 
ने समभेगा, तब तक शान्ति-स्मस्या ज्यों की त्यो बनी रहेगी और ऐसी 
हालत में इस पृथ्वी का कल्याण समव नहीं है। एशिया की असावबादी 
ही बश्ञान्ति का मूल कारण है ओर उसको आत्मजाग्रति ही अन्तर्जातीय 
शान्ति की जननो सिद्ध होगो। 

साराश यह कि शान्ति की कुंजी राष्ट्रगमघ के हाथो में नहों है, 
ययार्य में वह महात्मा गाघी के स्वदेशी-पिद्धान्त में हैं। इस विषय की 
चर्चा हम कित्ती दूसरे अध्याय में स्वतन्त्र रूप से करनेवाले हैँ। 

महात्मा गाथी ने इस पृथ्त्रो के जन-समाज को आज तक जितना कुछ 
उपदेश दिया है उसका चाराश निकालना चाहे तो हम उसे केवल तीन 
शब्दों में निकाल सकते हूँ, अर्हिसा, स्वदेशी और पैत्याग्रह। पहले और 
चीमरे की विस्तृत चर्चा हम क्र ही चुके हैं। दसरे की मीमासा हम 
आगामी अध्याय में करनेवाले हैं। यहाँ पर हम इतना ही कह देना 
मासगिक समभते हैं कि यदि हम अहिसा, स्वदेमी ओर सत्याग्रह 
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इन तीनो का जुमला निकालें तो उनका योगफछ हमे अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति 
[ पराधध्णाक्रणाओं 268९४ ) के रूप में दृष्टिगोचर होता है॥ 
इन तीनों का ऐसा आधार-आपधेय सम्वन्ध भी है। प्रकट रूप से 
भअहिसां और चर्घों का आन्तरिक सम्बन्ध नहीं दिखाई देता, परन्तु 
दोनो विचार परस्पर सम्बद॥ हैं। चर्खा एक साम्यवादी शस्त्र है। जहाँ 
उसकी चलत है, जहाँ घरेलू उद्योग-बन्धे प्रचलित हैं, वहाँ पूँजीवाद पनप 
नही पाता। पूँजीवादके अभाव में साम्राज्यवाद विलकुछ निर्थंक सिद्ध 
होता है और जहाँ साम्राज्य-लिप्सा नही, वहाँ फौज और हिसात्मक 
लडाइयो की आवश्यकता ही क्या रह गई? अतएव चर्खा अहिंसात्मक 
परिस्थिति का विधाता हैं। अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति का सावक वही हो सकता है। 
इस तरह पाठक देखेंगे कि महात्मा जी को अहिसा गौर चर्ले (स्वदेशी 
पिद्धान्त) में परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध है। फिर जो मनुष्य अहिसात्मक 
मनोवृत्ति से घरेलू उद्योग-त्घों के द्वारा ईमानदारी की जीविका 
चलाता है, वही आदमी सदाचरण-शीछ, सच्चा सत्याग्रही भी हो सकता 
है। यथाय॑ में सत्याग्रह मनुष्य का दैनिक कार्यक्रम हे। सत्य-्पथ पर 
तो सभ्य मनुष्यों को हमेशा और प्रतिक्षण आहूढ रहना पड़ता है। 
अतएव सत्याग्रह के इस व्यापक आशय को स्वीकार करके यदि हम कहनो 
चाहे तो कहना होगा कि जो महिसात्मक मनोवृत्ति से परिश्रम करके 
अपना जोवन-निर्वाह करता हैँ और जो कभी किसी की रोटी नहीं 
छीनता, वह आदमी प्रतिदिन का सत्याग्रही है। इस तरह महात्मा जी 
की अहिंसा, स्वदेशी और सत्याग्रह तीनों परस्पर सम्बद्ध विचार है और 
तीनो श्ञान्ति के सहाथक और सपादक है। अन्तर्राष्ट्रीय भशान्ति का 
वैज्ञानिक उपचार भी इन तीनो के मेल से तैयार हो जाता है। इंसी के 
प्रयोग से साआज्यवाद-ग्रस्त जन-समाज अपने उत्क्प के दिन देख सकेगा, 

अत्यया नहीं | इस तरह पाठक देखेंगे कि ससार की शान्ति-समस्या 
पूँजीपतियो के सकेत पर नाचनेवाले राष्ट्रगसध से सुलभने की नहीं। 

उसे हल करने का सच्चा और स्थायी तरीका एशिया और आक़रिका की 
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दलित जातियो के हाथ हैं और वह तरीका गावी जो का व्त्ताया हुआ 
है अहिसा-स्वदेशी-सत्यागह' का प्रयोग ही है। 

हम पहले कह आये हूं कि यूरोपीय राष्ट्र जन्म से दरिद्ध है, क्योकि 
उनकी अनुत्यादक एवं तुपाराहत भूमि मे उनका ययेप्ट छालन-पालन नहीं 
हो सकता। परन्तु वे अपनी उद्योगमील श्रवृत्ति मे मालामाल हो रहे 
है। फ़िर भी अपनी परिस्थिति से होन होने के कारण उनके स्वभाव में 
दरिद्रता अभी भी बनी हुई हैं। छालूची मनुष्य चाहे कितना भी थ्रोमानु हो, 
दरिद्र ही कहलायेगा। ऐसे लोग विपुर्त सम्पत्ति के स्वामी होकर भी 
हृदय से सकोर्ण और अनुदार ही होते है। उनसे सहायता की आया करना 
व्यर्य हैं। जो दूधरो को छूट कर अपना खज़ाना पूरा करते हूँ उनते 
उदारता की आशा क्योकर हो सकती है ? ऐमे आदमियों के हाय किसी 
को भी सपत्ति सुरक्षित नही रह सकती। जिन छोगो के जीवन का साप्य 
ऐेहिक सुखोपभोग हो, साधन द्रव्य-सचय हो, स्वार्थ हो जिनका परमार्य 
हो और पर-पीडन तथा प्रचचना जिनके जीवन का निश्चित कार्यक्रम 
हो, ऐसे छोगो से जनसमाज का कल्याण सक्य जोर सभव नहीं। 

एश्शिया-निवात्ी राष्ट्रो की मनोवृत्ति विलकुछ इसके विपरीत है। 
ये जन्म से ओमानू है। उनकी पृश्वी अपनी उत्लादक शक्तित में 
छातानी है। उनके यहाँ जीवन के सभी भौतिक लाथनो को विपुलता 
है। अतएव जन्म से श्रीमान्‌ होने के कारण वे स्वभाव से उदार है। 
इतने उदार हूँ कि उनकी उदारता मोर दानशीछता अपनी उचित त्तीमा 
को पार करके दुर्गंग का रूप धारण कर चुकी है। अपने इस अनुचित 
ओदार्य के कारण उन्होंने विदेशियों का सह स्वागत किया, बसने को 
घर दिये ओर रोजगार के लिए अपने वाज़ारों के द्वार खोल दिंगे। 
परिणाम यह हुआ कि वे कुछ ही वर्षों में छूट गये ! 

हिन्दुस्थान ही दुर्गा वो ठोक ऐसी ही हो रही है। जिस देश में किसी 
समय दूध और शहद की नदियाँ वहती थी, वहाँ भाज स्वच्छ जल भो 
पौने के हिए दुषपप्प हो रहा है। जहाँ लोग पशुओं को अनाज खिलाया 


( ६रे७ ) 


करते थे, वहाँ आज लाखो मनुष्यों को दिन भर मे एक वार भी भर 
पेट खाने को अन्न नही मिलता और पशुो को सूखी घास भी मयस्सर 
नही होती। यथार्थ में हिन्दुस्थान एक ऐसा देश है जहाँ कुछ थोडे से 
स्वार्थी श्रोमानो को छोडकर दरिद्रता घर-घर नगी नाच रही है। जहाँ 
जन-समाज के अन्नदाता किसान कुली से भी गये वीते हो रहे हो, वहाँ की 
दरिदिता की सीमा कौन वाँधे ? अपने औदार्य और अस्ावधानी की 
वदौलत ही हिन्दुस्थान चर्ंमान दुर्दशा को प्राप्त हुआ है। तात्पर्य यह 
कि जन्म से सपत्तिशाली होकर भी हिन्दुस्थानी अपने कर्मों से दरिद्र 
हो गये हैं। यूरोपीय राष्ट्रो को दशा ठीक इसके विपरीत है। वे जन्म 
से दरिद्र होकर कर्म से श्रीमान्‌ हो गये है। 
हमारी यह पृथ्वी ययार्थ में एक द्रव्य-कोप है। सृष्टि-विधाता ने 
भनृष्य को जन्म देने के बहुत पहले ही भूगर्भ में बहुत-सा द्रव्य सचित 
कर दिया है। पृथ्वी का ऊपरी धरातल कई राष्ट्रो मे विभक्त है। 
सभी जातियाँ अपनी-अपनी जमीन पर अपना अधिकार जमाये वेठी 
हैं। परन्तु सभी देशो की उत्पादक शवित एक वरावर नही है। अपनी 
ज़मीन से किसी को ययेष्ट खाद्य सामग्री प्राप्त हो सकती है, किसी को 
जरूरत से कम और किसी को जरूरत से ज्यादा भी मिल सकती है। 
हम पहले कह चुके हैँ कि यूरोप की जातियों को उनकी जमीन 
से इतनी भोजन-सामग्री उपलब्ध नहीं होती जितनी कि उन्हे चाहिए 
भौर इसी लिए उन्हें कल-कारखानो मे उद्यमी जीवन व्यतीत करना पडता 
है। उन्हें वाहर से पैसा चाहिए और भोजन भी चाहिए। वे ऐसे दरिद्र 
हैं। बब यदि इस पृथ्वी को एक तिजोरी मात लें, तो ऐसी हालत में यह 
परइन उठता हैं कि उसकी कुजी किसके सुपुर्दे की जाय; उसका नैसगिक 
अधिकारी कोन हैं? कौन आदमी इस उत्तरदायित्व का यथोचित निर्वाह 
करेगा और किससे ऐसी आशा नही की जा सकती ? हमारी राय में 
इस प्रइन का उत्तर देना बहुत ही सहज है। साधारण-सी वात है कि 
जव॑ किसी सार्वजनिक कोष को सुरक्षित रखने का प्रइन आता है तो 


( ६३८ ) 


बहू उमी आदमी के सरक्षण तथा देख-माल में रखा जाता हैँ जो स्वय श्रीमान्‌ 
होता है। सपत्ति-रक्षा की जिम्मेदारी दरिद्र को कभी नहीं दी जाती, 
क्योकि प्रदोभन में पड़कर वह समवत चौरीं कर सकता है। परन्तु 
शक श्रीमान्‌ से ऐसी आशका नहीं हो सकती है, भ्ठे ही उससे घोला 
जाता पडे। कारण इतना ही है कि विपुलता की गोद में पा हुआ 
मनृष्य चाहे कैसा भी अनाचारी हो; न्यूनाधिक अश्ञ में वह पैसे से उदार 
तो होता हो है। इसके विपरीत जो मनुष्य जन्म से दरिद्र होता है, वह 
चाहे कैसा भो सदाचारी हो, परल्तु द्रव्य की लालच तो उसे रहेगी। 
सौ में नब्वे दरिद्वी द्रव्य के लालायित तो श्रूर ही रहते हैँ । ताल यह 
कि घन के सम्बन्ध मे उनमें आवश्यक उदारता एवं निस्यृहता नहीं था 
सकती । उनकी यह कमजोरी परिस्थिति-प्रेरित हूँ । 

उपर्युक्त विचारी से यह निष्कर्ष अनायास्॒ निकलता है कि पृथ्वी के 
प्रव्यकोप को जो तिजोरी है उसकी कुजी का ययार्य अधिकारी एंगिया 
है, यूरोप नही। जव से यह कुजी पश्चिमी दुनिया के हाथ छगी है 
तव से उसने सिवाय वेईमानी के दूसरा काम नहीं किया। पृथ्वी भर 
का वहुत-सा पैसा पाश्वात्य राष्ट्र हडप चुके हैँ। पृथ्वी को आधिक व्यवस्था 
का दासन-सृत्र अपने हाथो में छेकर वे औरो के अधिकारों पर प्रकट 
एवं अच्छन्न रूप से आक्रमण करने जा रहे हैं, बहुत कुछ कर चुके है। 
एशिया और आफ़िका दोनो उनकी शोपण-क्रिया से ज्जरित हो रहे है। 
जब तक इन दोनों महाद्वीपों के निवासी इस बात पर मनोनिवेशपूर्वक 
विचार न कर लें कि किस त्तरह वे परिचमी राष्ट्रो की अर्थ-नीति से दलित 
हो चुके है और किस प्रकार उसमे वचना सभव है, तव तक उन्हें अपने 
कत्याण का भागे सूक्र ही नहीं सकता। इस मार्ग का सुकानेवाला 
इस समय सारे एशिया में एक ही आदमी है। यदि उसकी बातें एशिया 
और आफ़िका के गले उतर जाये, यदि छोग शुद्ध स्वदेशी ब्रत घारण 
करना अपना कर्तव्य भाने, यदि वे. अपने लिए आवश्यक चीजें धर ही 


प 


दें बनाने छगें और यदि इस प्रकार पश्चिमी राष्ट्रों की अर्थ-शोषण- 
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पिया झुढित हो जाये तो छालदी रोजगारियों के रोजगार मन्द पड 
जावे, साम्नास्यवादियों के होगे ढऐे पट जायें और उन्हें आपस में 
नहडकर घान्तिभग करने को णावश्यकना हो प्रतीत न हो। 

तालय॑ यह कि घान्ति नी समस्या गाघी-प्रतिपादित स्वदेशी सिद्वान्त 
ने ही हुल हो सबती हैं। उस सिद्धान्त के रूप और रहस्य पर अब 
दूधरे प्रकरण में विचार फरेगे। 


अध्याय ३१ 


सप्देशी और खरगाज 


हमारे राष्ट्रीय आन्दोलन के साहित्य में इन दो भब्दी का बहुत अधिक 
प्रचार है। यो तो सर्वंसाघारण छोग इनका कामचलाऊ मतलब निकाल 
छेते है, परन्तु इनका सर्वागीण बागय तया अन्योत्य-सवध वहुत-से छोग 
पमभते है, इस बात पर हमे सन्देह हैँ! स्वदेशी' मौर 'स्व॒राज' दोनो 
की मीमासा हम एक ही प्रकरण में कर रहे है। इसका कारण केवल 
यही है कि दोनों स्व-मूलक है और दोनों की विचार-भगति एक ही है। 
स्वराज स्वदेगी का ही एक अग है। स्वदेशी राज (4 6/ए#ं8807) 
को ही स्वराज कहते हे। इस दृष्टि से देखने पर प्रतीत होता है कि 
स्व॒राज' से ज़देशी' का आवय-विस्तार बहुत अधिक हैं। फिर भी 
दोनो मबद्ध हे। क्योकि दोनो का सैद्धान्तिक मूल एक ही है। यहाँ 
पर हमे इसी विषय पर विचार करना अभीष्ट है। 
इस ससार में जितने जड-चेतन पदार्थ हूं सभी का अस्तित्व कुछ विशेष 
नियमों के द्वारा सचालित होता है। कुछ प्राकृतिक नियम तो ऐसे हूँ जो 
सर्वेग्त होकर सभी स्थानों पर एक समान काम करते है । उत्पत्ति 
और विनाञ के नियम सृष्टि के एक छोर से दूसरे छोर तक एक समान 
प्रचलित है। जो रचना आज होती है. उत्तका विनाश एक ने एक 
दिन अवश्यम्भावी है। जड़-्वेतन सभी इस वात के कायल हैँ। अमर 
तत्त्व एक ही है, शेष सबकी उत्पत्ति हैं और सहार भी है। 'स्नेहाकर्पृण' 
(एणाशध्थंएा ) भो एक ऐसे सर्वेव्यापक नैसगिक नियम का उदाहरण 
है। एक ही गति से कम्पमान होनेवाले अगुपरमाणु (]0600०75) 
एक ही स्थान पर छिच कर एकत्रित हो जाते है और पदार्थ-विशेष 


की रचना करते हैं। समान कम्पग॒ति में रहनेवाले परमाणुओ में यदि 
६्‌ड० 
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नैतमिक स्नेहाऊपंण विद्यमान ने रहता तो इस नामरूपात्मक सृष्टि की 
रनना ही न होती। नासाण गह कि उत्पत्ति, स्नेहाक्पण और विनाश 
(पिकर्षण) इस जगत में सभी जगद् अपना-अपना काम कर रहे है। 
सृष्टि के यही तीन सर्वव्यापक नियग है। 

उनके अतिरिक्त कुछ ऐसे भी प्राकृतिक नियम हैँ जो पस्तुविशेष 
को उत्तत्ति-फ्रिया, विश्ेम एवं विनाम-साघन में काम करते हुए दृष्ठि- 
गोनर होते हैं। ऐसे नियम समप्दिगत्त नहों, वरगंगत होते है। वृक्षों की 
उत्पत्ति मौर बाठ फे लिए जिस परिम्विति और जिन साथनो की आवद्य- 
कता होती हैँ उनसे आकाश गे मेघो की सृष्टि नहों हो सकती। पौधे 
वहीं अकूरित और पल्लमित होते है जहाँ उन्हें खाद, पानी, हवा और 
पूर्व की गरमी पर्याप्त मात्रा में मिल सकती है। जब वीज किसी उपजाऊ 
जमीन पर जला जाता हूँ, तो वह पृथ्वी ओर जल के सयोग से अकुरित 
होता है। तत्मदचान्‌ उन पौधे को हवा से ताज़गी तथा हरियाल्ली मिलती 
हूं मर सूर्य की किरणों से उसको थाढ होती हैं। जिस तरह की हवा 
मे वहू पुष्ट होता हैं उससे इतर जीवधारियों को हानि पहुँचती है। जिन 
प्राकृतिक नियमों से आकाश में मेधो की सृष्टि होती है, वे विलकुछ 
बित हैं। सूर्य को किरणें जब समुद्र पर पड़ती हूँ तो उनकी उण्णता से 
पानी भाफ बनकर सूद्मातिसृक्ष्म जठकणों के रूप में ऊपर की ओर 
उड़ता है। किसी उंचाई पर पहुँचकर ये जलकण परस्पर एक दूसरे 
के सधर्य में आकर घनौभूत हो जाते हैं। फिर वे भारी होकर वायु की 
प्रेरणा से कही भी वर्षा के रूप में वरस पड़ते हैं। इस तरह पाठक देखेंगे 
कि वृक्षों और मेघों को उत्पत्ति, विकास और विनाश की क्रियाओं को 
संपादित करनेवाछे प्राकृतिक नियम एक दूसरे से मिन्न होते हैं। दोनो के 
अस्तित्व को गति-विधियाँ और परिस्थितियाँ एक दूसरे से भिन्न होती हैं। 
मेघो की उत्तत्ति भूमि पर नही होती, न फिर वे ज़मीन पर वृक्षो के समान 
स्थिर होकर रह सकते हैं। पृथ्वी पर तो वे बंडी वडी बूँदो के रूप मे ही 
गिर सकते हैं। उसी तरह वृक्षो की जडें आकाश में नहीं पौ सकती, 
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ने फिर ये मेघा के समान शठाएगान ही ही रखी है। युझ्ा झो स्वदेश 
भूमि है और मेघो का स्परेश जाराश। पक्षों शी उत्तति और शितन 
के निपस पुठ और हैं छोर मधो ते पुष्ठ और । 
उस दो उग्ररणों मे पाठया यो इस बाल था परियय पिछ साय 
है कि इस सूष्ठि में बस्तुजों में भिन्न भित्र बर्गा वी रखा और महार 
मिन्न-मिम्त परिग्यितिय में विश्न-मिन्न मेपगित नियमों मे द्वारा सपाशि 
होते /। जीवशारियों गी भी पढ़ी उप है। हपोमसारी परम्मियों शो 
मद्दि हम पानी में दवा दे था ये मर राग्रेग। उसी तरह जठ की शानेगली 
महठी को हम पाहर जमीन बर चह दें यो शा वदप तरह पर प्रा 
छोटे देगी। धुवों मे आसपास रापरगरे सपए रीडर थरि सहारा मे 
मरस्यरू में छाए दिये जमे, सो ये बस नहीं परते। इसी प्रहार सस्म्य* 
निवापी ऊंट यदि प्रुवन्ददेग मे प्रा दिया जाये तो पर सरदी से ठडा 
पड़ जायेगा। तात्पर्य यह हि प्राणियों री उत्नि रिस परिस्थिति में 
होती है, उसी में उनरा विशान भी समव है. अन्यत्र नदी । जिस बाताबरश 
में एक का बिश्राप हूँ उप्ती में सूसहे को विनाश है। मनूरप वो बच्चा 
यदि भेटियो की माँद में जन्म ही से पाला जावेयो बढ़ मानत्री गुयों का 
विकास नही कर मक्ता। न तो वर भेडिया हो सम्पूर्ण मप्र में बन सकता 
है, न फिर वह मनुष्य हो रह जाता हैं। सिद का बच्चा बरि झगाठों के 
समुदाय में पाला जावे तो समवत श्गालों फे समान ही यह भोर हो 
जावेगा और सिह की निर्भयत्ता उसके स्वमाव से तिरोटित हो जावेगी। 
इस तरह वह न तो पूरा सिहहो रहेगा, न पूरा शगाल। वह एक विवि 
और विक्ृत जीवधारी फा रूप घारण कर छेगा। प्ाराण यहू फि मनुप्पेतर 
प्राणियों की उत्तत्ति और सम्पक्‌ विकास के लिए सास-साम परिम्यितियों 
की आवश्यकता हुआ करती है। 
भनुष्यत्व के मानदढ से सब मनुष्यों की एक ही जाति हैं। 
आपिश्ञास्त्र में उनका वर्ग (5900०४) एक ही माना गया हैं। 
'परल्तु यह वर्गीकरण केवछ भौतिक दृष्टि से ठीक हैँ। सत्कार और 
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सम्यता के दृष्टिकोण से मनुष्यों की अनेक जातियाँ इस पृथ्वी पर 
विद्यमान है। यहाँ पर हमें भिन्न-मिन्न मानवी सम्यताओं की अच्छाई 
अथवा बुराई से मतलूव नहीं, मतलब है उनकी भिन्नता एवं विशेषता 
से। अपनी ख़ास परिस्थिति यानी पूर्व इतिहास, परम्परा और 
वर्तमान वातावरण के कारण, प्रत्येक मनृष्य-जाति के स्वभाव, 
आचरण, योग्यता तथा जीवन-लक्ष्य में खास-खास विशेषतायें 
होती हैं, गुण भी होते है और दोप भो रहते है। मनुष्य की सभी जातियाँ 
गुण-दोषमयी है। कई गृण जो एक जाति में पाये जाते हूं, दूसरी में नही 
मिलते। उत्ती तरह एक का दोप भी दूसरे में नहीं पाया जाता। ऐमी 
हालत में प्रद्त यह उपस्थित होता है कि मनुष्य-जातियो की उन्नति 
कित्त प्रकार सपादित हो। हमारे सामने दो आदमी है, एक हिन्दुस्थानी 
और दूसरा कषगरेज । हिन्दुस्थानी की मानसिक रचना का जव हम विदले- 
पण करते हैँ तो हम उसमे कुछ गृण भी पाते है. और कुछ दोप। उसी 
तरह अगरेज में भी गृण-दोप का समिश्रण पाया जाता हैँ। ऐसी हालत 
में इन दोनो मनुष्यो को अपने अपने विकास के लिए क्या करना चाहिए ? 
यदि हिन्दुस्थानी जेंगरेज हो जावे यानी उसका सोलह आने अनुकरण करने 
रूगे तो उसका परिणाम यह होगा कि वह स्वय अपने गुण तो खो देगा- 
क्योकि किसी गृुण को खो देना सहज है--पर इस वात पर सन्देह 
है कि वह ओंगरेज़ के स्वभाव-सिद्ध गुणों को प्राप्त कर सकेगा अथवा 
नहीं। ठीक यही हालत हिन्दुस्थानी का सम्पूर्ण रूप से अनुकरण करने- 
"वाह्े ओेगरेज़ की भी होगी। ऐसे सम्पूर्ण परिवर्तन के प्रयत्न में वे दोनो 
अपने पूर्वहय से विकृत होकर वनावटी प्रागी बन जावेंगे । अतएवं उन 
दोनो के लिए सर्वोत्तम उपाय तो यही होगा कि भेंगरेज भौर हिन्दुस्थानी 
दोनो अपने पहले की जन्म-स्वभावसिद्ध अवस्था में ही वने रहे और 
उसी अवस्था में रहकर एक दूसरे के गुणो को सीखने तथा दोपो के 
परित्याग का प्रयत्त करे। अंगरेज़ अपनी जातीय सहिशेषताओ की रक्षा 
करता हुआ हिन्दुस्थानियों के गुणो का अनुकरण करे। उस्ी प्रकार हिन्दु- 
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स्थानी को भी साहिए कि गेट कपनी समय री जरगादओं वो सुर्सकत 
रुतते हुए जगरेज के गुषो को मनुफ़रण बरे कौर ठसों दापा तो अपने 
पास फटाने भी मे ९। भिन्न-निप्त मम्य-शॉतिया सो शनद्द्रा मे 
एसी सिदाल पर अनपरण करना पाहिए। संपगे गयाए, संस्यती तथा 
सत्गरफारी को सुर्शित रण कर सगे अपने र्पर्माश्या दायों को 
पस्िर फाफे हो मध्य ज्षपता विज़ास गपाइन कर गाया 7, अल्यया 
नहीं। अपनी पालबिका में पशइम्रस होकर 7म्र प्रगतिमान्‌ महा टों 
साते। बने आउमस्यसूथ पर आरद साफर ही तम जोयन में इृतताबे हो 
सकते है। अपनी जातीय सथा बंशगय मटिसयाएओं से कब पौहर हम 
अपने धम से व्रिसुग हो जाते है। परम कै इगी ब्यगा शाम तो 
ध्यान में रुखे टुए बोगेश्यर रष्प ने फटा है -« 
स्पपमें निपने क्षय परप्मों भयारर । 

गीता के इस इलोए में स्वदेशी को सार सप्रिहिल है। प्रद्येक मनृष्प 
का जन्म, छालनयाठन तथा विश्यम रिसी सात देश में ही होता हैं जिसे 
वह 'मेरी जन्म-भूमि' के नाम मे आारस्पूवंकक गवोधित कसा हैं। इस 
भूरि से उसके पूर्दजों का इतिहास, उसके स्वभाव हमरा सत्यार, उसी 
श्रम्ता तथा सह्कृत्ति, उसके जातीय मनोस्य तथा जीवनादर्श मंद गृछ 
संबद्ध रहते है । देश के साथ इन सय बातों की व्रिनारनसयतति वियमान 
रहती है। स्वदेशी' शब्द के देश! में यही व्यापक अर्थ अभिप्रेत है। एस 
चात वो अच्छी तरह हृदयगम किसे बिना स्वदेशी वा संपूर्ण आध्यय समझ 
में नहीं भा सबता। इसलिए हमें यहाँ पर उत्तकी मैठातिक व्यात्या, 
करना आवश्यक प्रतीत हुआ। इस दृष्टि से यदि हम स्वदेशी' की 
परिभाषा देना चाहें तो कहना पहेगा कि अपने देश के आचार-विचार, 
हत-तहन, स्वभाव-सस्कार त्या मर्क्तिनमम्पठा के अनुरुप व्यवहार 
करने हुए अपने देश दी नैतिक, सामाजिक, राजनैतिक तथा आपिक 


उन्नति के सपादन में एकाग्र सनसा सलूग्न रहवा ही च्वदेशी गत 
कहलाता है | 
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इस परिभाषा के प्रकाश में पाठकों को अनायास प्रतीत होगा कि 
हममें ते अधिकाय छोग 'स्वदेशी' का कितना सकुचित आशय निकाछा 
करते है। अपने देश की बनी हुई चीज़ो का उपयोग करके ही हममे 
से अधिकाद लोग समभ ऐेते है कि हमने 'स्वदेशी' का पालन किया। 
ऐसी समभवाले ही सहूर का कोट, पतछून और हैट पहनकर इस 
बात का प्रदर्शन करने हैं कि हम भी स्वदेश-पमी हैं। यभार्थ में स्वदेशी 
बाहरी बाच्छादनों का नहीं, हमारो मनोवृत्ति का वाम है । यदि स्वदेशी 
भावना हमारी मनोवृत्ति में रही तो फिर बाहरी वेष-भूपा में ही क्या, 
हमारे सभी व्यवहारों में उसकी छाप रहेंगी। हमारे भाव, भाषा और 
वेष सभी स्वदेशी से प्रभावित रहेंगे । एक हिन्दुस्थानी के लिए यह 
सचमृच बड़े लाउन बोर छज्जा की बात है कि वह अपनी वेष-भूषा तथा 
भाषा-भाव से इस बात का खुलासा न कर सके कि वह हिन्दुस्थान का 
रहनेवाला है। मिन लोगो में स्व' की भावना जाग्रत नहीं रहती, वे ही 
जोय नकलो विदेशी आडवरो का अवरूब लिया करते हैं मौर अपने जातीय 
स्व्॒॒प को प्रयास-पूर्वक छिपाते हुए उसे समूल नष्ट करने का अयतल किया 
करते है। यहो वास्तविक आत्महत्या हैं। कोई प्रवंछ जाति जब अपने 
से कमजोर जाति पर अपना अधिकार जमाती हूँ, तो वह पराजित जाति 
की भिक्षा-दीक्षा तया सामुदायिक जीवन में कुछ ऐसे परिवर्तन करती 
है और कुछ ऐसी परिस्थिति पैदा करती हैं कि जिससे उस जाति की 
स्वदेशी मनोवृत्ति नष्ट हो जावे । 'सास्कृतिक आक्रमण शीर्षक प्रकरण 
में हम यह वत्ता चुके हैँ कि विजेता लोग विजित जाति के धन-जबः पर 
अधिकार जमा छेने के वाद पराणितों की स्वदेशी मनोवृत्ति को मार 
कर ही उनका मनोविजय किया करते हैं। इस आतरिक चोट से जो 
घायल हुआ, उसके जीवन की आश्ञा बहुत कम रह जाती है। इस भीतरी 
मार का मारा हुआ ही यथार्थ मृतात्मा है। ऐसी मरी हुई जाति के 
लिए सिर्फ समाधि-वाक्य छिखना ही शेष रह जाता हैं। 

'स्वदेशी' शब्द का उपयोग इस देश के राजनेतिक साहित्य में 
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वर्ग-भग के जमाने से विशेष कर हो रहा हैं। बंगाल हो किरसे होड़ 
देने पर भेंगरेज शासकों को बाध्य करने झे लिए विठायती चीडो के 
बहिप्कार का सकत्प छोगो ने किया था। उसी ये साथ साथ द5 बात वा 
प्रयतल भी उन्हें करना पढा कि उनके स्थान पर देश की दस हुई झीडें 
उपयोग में छाई जावे। छोगो भी विद्ार-धारा बह्धिगर-मृटद्ा थी 
इसलिए स्वर्रेणी की सच्ची भावना जाग्रन ने हो मक्ी । अंग्रेजों ने 
बयाल के दो टुफदे किये, उसछिए फ्रोध झा भाव जाप्रत हुआ। फ्रो४ के 
प्रतिकार-भावना उत्पन हुईं। बदला हेने की उच्छा थे विदायत्री 
चत्णो का बहिप्फार हुवा और वहिप्कार की बदौलत लाचार होकर 
स्वदेशी चीजा का उपयोग करना पडा । उन दिनो के स्वरेशी आदीलन 
का जातरिक मवोभाव यही था । 

इस तरह पाठकों को प्रतीत होगा कि वग-मग के समय जो स्वदेशी 
आन्दोलन प्रह्ठा किया गया था उसोों प्रेरणा देनेवाली मनोमावना 
प्रतिकार-मूठलफ़ थी। उसका रूप भी केवल आयधिक या। स्वदेशी 
की पूर्व-प्रतिपादित सर्वागीण मनोवृत्ति का उसमें एकान्त अभाव था। 
इसी कारण कुछ दिनो के बाद बहू शिथिल पड गया। वग-मंग की बुनियाद 
पर उठाई हुई स्वदेशी कों आवाज़ बगाल के जुड़ जाने पर ह्वन्नावत्त 
मत्द हो गई और विलायती चीज़ें फिर से इस देश में बिकने छगी। 

वग-मग के णमाने से 'स्वदेशों' झब्द का हमारे राजनंतिक त्ाहित्म 
में प्रचार तो हो गया, परन्नु उनका पूरा पूरा आमय न तो जन-साधारण 
की समझ में आ सका, न फिर अपने सकुचित (जाधिक) रूप में भी वह 
किमी तरह सफल हो पाया। थो तो छोकमान्य तिलक तथा लाला लाजपत- 
राय सरीखे गष्यमान्य नेता अपनी सम्पूर्ण स्वदेशी भावना से ओव-धोत थे, 
तथापि भारतीय जन-समाज में स्वदेशी की ययार्वे भावना कित्ती अद्य में 
जाप्रत करनेवाले महात्मा गाघी ही तर्बग्रयम नेता हूँ। स्वदेशी का जो 
उपदेश गाघी जो देंते आये है, वह केवल विदेशी वस्तुओ में हो सीमित नहीं 
हूं। उसमें स्वदेशी सस्कार, स्वदेशी सभ्यता, रहन-सहन और जीवनादर्श भी 


जप 


( ६४७ ) 


सम्मिलित हैं। स्वदेशी के इस सम्पूर्ण रूप का परिचय स्वदेश-्रेमी लोगो 
को महात्मा जी से ही प्राप्त हुआ है। भारत का शिक्षित समाज पाद्चात्य 
सभ्यता को वाहरी चमक-दमक पर मुग्ध था। इस समाज के अधिकाश 
लोगो ने पश्चिमी वेश-भूषा तया रहन-सहन के ढंग स्वीकार कर लिये 
थे। ऐसे छोग भारतीय नारियो की बदौलत अपनी गृहस्थी में पश्चिमी 
सभ्यता के अनु€प विशेष परिवत्तंत तो म कर सके, परन्तु अपनी वैयक्तिक 
वेश-भूषा से विह्कुछ साहब वन गये । विदेशी रहन-सहन से विदेशी चीजों 
की आवश्यकता प्रतीत हुई और ऐसे ही वदरग और विह्ृत हिन्दुस्थानियों 
की वदीरुत बहुत तरह की विदेशी चीजे हिन्दुस्थान मे बिकने लगी। 
गाघी जी ने अपने उपदेश-वचनों के द्वारा शिक्षित हिन्दुस्थानियों की उस 
मनोनीत भावना को ही छिल्न-मूल करने का प्रयत्न किया है जिसकी 
प्रेरणा से वे विदेशी सभ्यता से पराजित हो चुके थे। अद्धंनग्न भारतीय' 
कइषक के रूप में देहाती वाना छेकर जब महात्मा जी जन-समाज में 
पूमने-फिरने लगे, तव कही उन्ही के समान हिन्दुस्थानी शिक्षितों वें घोती- 
कुर्ता में अपना स्वदेशी गौरव माना | इसमे सन्देह नहीं कि गाघी जी की 
वदौछत वहुत-से हिन्दुस्थानी साहवो ले अपना विदेशी रग-ढग छोड दिया 
और अपनी जातीय रहन-सहन तथा वेश-भूषा के स्वाभिमानी हो गये। 
छोकमान्य तिलक तथा छाछा लाजपतराय सरीश्े सर्व-मान्य नेता स्वदेशी 
पोशाक में ही प्रकट होते थे, परन्तु उनका कोई विदयष प्रभाव न पड सका। 
महात्मा जी की पचापरिवेष्ठित अद्ध॑नग्तता ही इस सम्बन्ध में विशेष 
कारगर हुई। 
इसके लिवाय 'स्वेशी' के आशय में महात्मा जी ने एक महत्त्वपूर्ण 

परिवत्तंत कर दिया। 

हम पहले कह चुके है कि वग-भग के जमाने से इस देश में स्वदेशी का 
आन्दोलन चल रहा था। परन्तु वस्त्रो के सम्बन्ध में स्वदेशी का मतलूव 
देशी मिलो का वना हुआ वस्त्र ही माना जाता था। हमारे अच्छे से अच्छे 
नेता उन दिनो देशी मिलो का वस्त्र ही पहनते थे। परन्तु जन-समाज के 
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सामने महात्मा जी ने स्वदेशी की ऐसी व्यात्या पेश की जो विलकुछ 
नई और उन्ही की है। वे कहते है --- 

“स्वदेशी बह भावना है जो हमे अपने आस-पास की परिस्थिति का 
उपयोग करने एवं उसकी सेवा करने की प्रेरणा करती हो।” 

“अगर मुझमें स्वदेशो भावना है तो धर्म के विषय में में अपने 
पूर्वजों के धर्म पर ही दृढ़ रहेंगा। इससे मैं अपनी परिवरत्ती धामिक 
परिस्थिति का उपयोग करता है। अगर मुझे उसमें सामी दिखाई दे 
तो उसे दूर करके मुझे अपने धर्म को सेवा करनी चाहिए। राज- 
नेतिक बातो में भी मुझे देशी सस्थाओ का ही उपयोग करना 
चाहिए । आर्थिक विषय में मुझे अपने आस-पास रहनेवालो की बनाई 
चीज़ों का हौ उपयोग करना चाहिए। अगर मनुष्य स्वदेशी भावना के 
अनुसार आचरण करे तो दुनिया में सतथुग जल्दी आ जायगा ।* 

“मेरा तो खाल है कि मेरी तमाम प्रवृत्तियो में चर्सा सबसे 
अधिक स्थायी और फल्याणकारी है। हिन्दुस्थाव के लाखो परिवारों को 
दरिद्रता और अकालो का वह रामवाण उपाय है । अकाछो के 
कारण छोग इतने भूखो मरते हें कि कितने ही परिवार डूब मरते है। 
इसका कारण यह नही कि बाज़ार में अनाज नहीं मिलता, बल्कि यह है 
कि अनाज खरीदने के छिए उनके पास पैसा नहीं। आठ घटें कातनेवाली 
ओरतो को चर्खा प्रतिदिन तीन भाने दे सकता हैँ।” 

“जो आदमी एक वार खादी ख़रीदता है वह कम से कम तीन आने 
गरीवों के यहाँ देता हँ। खादी में कितना स्वदेशाभिमान है, यह वही 
आदमी जानता है कि जो आग्रह-पूर्वक खादी पहनता है । स्वदेशी करोडों 
के लिए कल्याणकारक है।” 

“स्रादी हिन्दू-मुस्लिम एकता की निश्ञानी है “और दरिद्रो के प्रति 
सहानुभूति का चिह्न है।” 

इन अवतरणों में गराधी जी के स्वदेशी-सम्बन्धी विचारों का साराश 
सन्निहित है। उनके मतानुसार अपनी परिस्यिति का उपयोग तथा उसकी 
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सेवा ही स्वदेशी की यथार्थ भावना है। इस परिभाषा के अनुसार देशी 
मिलो के वस्त्र तथा ऐसी सभी चीजे जिनके तैयार करने में हमे किसी ने 
किसी रूप में पिदेशी साथनों का अवलम्ब लेना पडता है, स्वदेशी 
नहीं मानी जा सकती। देशी मिलो के वस्त्र तो देश में बनते है, 
परन्तु उनको तैगार करने के यन्त्र तो विदेणों से ही प्राप्त होते है। 
इसलिए ऐसे वस्प्र इस परिभाषा के अनुसार स्वदेशी नहीं सिद्ध होते। 
हमारे आसन्पास जो साधन तथा उपादात उपलब्ध है उन्हों के 
उपयोग से जो वस्तुएँ हम तैयार कर सकते है, वही स्वदेशी है। इस 
दृष्टि से यदि हम अपने पस्मों को विशुद्व स्वदेशी का रूप देना 
चाहे तो हमें चाहिए कि अपने खेत में पंदा की हुई कपास का 
सूत चर्खे से कातकर उगे अपने गाँव के जुलाहे से ही वुनवा छें। इस क्रिया 
में कोई भी साधन या उपादान ऐसा नहीं है जो विदेशी हो। गाँव की 
कपास, गाँव का बना हुआ चर्खा, गाँव का कत्ा सूत और गाँव ही का 
बुना हुआ कपड़ा, सभी साधन स्वावहम्ती हैं, किसी दूसरे देश से कुछ 
'भी वास्‍्ता नही। महात्मा जी के मतानुसार यही चुद्ध स्वदेशी है। इसमे 
सन्देह नही फि हमारे राष्ट्रीय साहित्य में आधिक स्वदेशी की यह व्यास्या 
बिलकुल नई और विचारसिद्ध है। 

इसके सिवाय स्वदेशी का जो व्यापक आशय है और जिसकी चर्चा 
'हम इस प्रकरण के आरम्भ ही में कर चुके है वह भी इस देश को गाघी 
जी मे ही प्राप्त हुआ है। अधिकाश छोग स्वदेशी को केवछ आथिक 
दृष्टिकोण से ही समभते-समभाते हैं। परन्तु अपने पूव॑जों के धर्म 
'पर आरूढ़ रहना भी स्वदेशी ब्रत का एक अग है। इसके सिवाय अपने 
देश की सभ्यता तथा रहन-सहन का अनुकरण करना भी स्वदेशी सिद्धान्त 
के माननेवाले के छिए उचित है। राजनैतिक जीवन में जपनी आवश्यकता 
तया जातीय विकास के अनुकूल शासन-पद्धति का निर्माण करना तथा उससे 
जासित होना भी स्वदेशी का एक महत्त्वपूर्ण अग है। ऐसी स्वदेशी शासन- 
अणाली से जो व्यवस्था बनती है उसी को स्वराज कहते हैँ। इस तरह 
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पाठक देजेगे कि महात्मा जी की दी हुई स्वदेशी को व्यास्या सर्वागीण 
मौर सम्पूर्ण है। इस विवेचना के अनुसार स्वदेशी एक भावना का नाम है 
जो जीवन के मभी क्षेत्रो में प्रकट होती है। हमारे नैतिक, सामाजिक, धामिक, 
राजनैतिक तथा भाधिक जीवन को इसी एक भावना से सचालित होना 
चाहिए। ऐसी स्वदेशी भावना ही सच्ची और स्यायी राष्ट्रीयता की जननी 
होती है! जो भनुष्य-जाति इस भावना से विमृत्र हो जाती है बह 
अपने जातीय व्यक्तित्व तथा प्रतिमा से भ्रष्ट होकर विक्ृृत और मर्माहत 
हो जाती है। उत्तके लिए फिर इस जीवन में कोई आशा नहीं रह जाती । 
हम पहले कह चुके हैं कि स्व॒राज स्वदेशी का ही अंग हैं! स्वदेशी 
राज ही स्वराज कहलाता है। वर्तमानकाल में हिन्दुस्थान का 
राजनैतिक वातावरण स्व॒राज' की ध्वनिअ्रतिध्वनि से मुख्नरित हो रहा 
है। इस देश के छोग वच्चे से वूढे तक इस शब्द से आज परिचित 
है। भारत में आद कोई ऐसा समामंच नहीं, जहाँ से उसकी आवाज 
न सुनाई देती हो। ऐसा कोई वक्ता नहीं जो अपने वक्तव्य में 
इस झब्द का उपयोग व करता हो। तात्पय॑ 3ह कि सारा भारतोव” 
जनन्तमाज स्वराज की भावना तथा आदर्श से उत्माणित हो रहा 
है। यो तो स्वराज! संस्कृत का बहुत पुराना शब्द है; परल्तु 
इस युग में हमारी राजनैतिक भाकाक्षा को प्रकट करने के लिए उसका 
उपयोग काग्रेस के सभामच से पहले-पहल दादाभाई नौरेजी ने किया 
था। उसके पहले सेल्फ गदनेमेंट', होमरूझ,' 'सेल्फ डिटमिनेंशन' तथा 
कोई कोई लोग 'डोमिनियन स्टेट्स! का भी उपयोग करते थे। परन्तु यें 
समी शब्द विदेशी थे और जन-साधारण की समझ से परे थे। इस 
शत्दों का ठीक ठीक आश्वय उनके उण्योग करनेवाले शिक्षित लोग 
भी समभते थे या नही, इस दात पर हमें सन्‍्देह हो है। बात तो यह 
हैं कि किसी भी जाति का मदोगत्त स्वदेंशी बादर्श विदेशी झब्दो से प्रकट 
नहीं किया जा सकता। यदि यह सम्भव भी हो तो जन-समाज के लिए. 
वह चुवोध तो हो ही नहीं सकता। 
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स्वर्गीय दादाभाई नौरोजी के 'स्वगज' से ये सब कठिनाइयाँ दूर हो 
गईं। लोग समभने छगे कि अपना राज ही स्वराज कहलाता है और 
यही हमररे राजनंतिक आन्दोलन का अन्तिम और ,सम्पूर्ण आदर्श हैं । 
फिर भी हम ऐसा नहीं कह सकते कि अभी भी 'रवराज' का यथार्थ आगय 
और आदर हमारी सम+, में अच्छी तरह भा चुका है। देश के गष्पमान्य 
राजनतिक नेताओं ने इस छाब्द का उपयोग तो सेकडो वार किया है, 
परन्तु अभी तक इसकी वैज्ञानिक व्याख्या किसी ने भी नही की । एक वार 
देशवन्धुदास से किसी से इस शब्द की परिभाषा देने के लिए कहा । 
उस प्रद्न के उत्तर में उन्होंने केवल इतना ही कह दिया कि स्वराज 
स्वराज को ही कहते हें-- 872] 78 क्षआ'आ ।' कदाचित्‌ उन्होने 
इसे शब्द की वेज्ञानिक मीमासा के लिए उस प्रसग को उपयुक्त गही 
समभा। अस्पष्ठता में एक विरक्षण आकर्षण-शक्ति रहती है। कदाचित्‌ 
इसी कारण देशवन्धु उसे सुरक्षित रखना चाहते थे । इसी कारण 
सम्भवत हमारे अन्यात्य राजनैतिक नेताओं ने भी इस देश के राज- 
नैतिक लक्ष्य की ओर स्वराज' के नाम से सकेत तो किया, पर उसका 
विज्येष स्पष्टीकरण किसी ने भी नहीं किया। 

इस सुरक्षित अस्पष्टता के अब दुष्परिणाम दिखाई देने लगे है । 
यद्यपि भारतीय नागरिकों के मौलिक अधिकारों (>प्ार्वक्षा/शाई 
श्टा//) पर कर्रांची-कांग्रेस ने काफी प्रकाश डाल दिया है, तथापि 
भावी स्वराज-रचना के सम्बन्ध में और भी जानकारी प्राप्त करने 
के लिए कुछ लोगो में वेचेनी अभी भी बनी हुई है। कांग्रेस के 
उदीयमान साम्थवादी दल में यह उत्सुकता बडी तीव्र है। उनकी 
राय में किसान-कुलियो का शासन ही रुच्चा स्व॒राज होगा। अतएवे 
जन तक शासन-पद्धति में पूँजीवाद-विनाशक व्यवस्था न हो, तब 
तक; प्रजात्त्र के केवल वाहरी प्रदर्शन से काम न चलेंगा। इतमें 
नो सन्देह नही कि अब वह समय आ चुका है कि जब हमें सम्मिलित 
रूप से स्वराज-शासन की एक सम्पूर्ण योजना तैयार करने की 
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समता दिखानी चाहिए। हम विचार करना चाहिए कि हिल्दुत्वान 
को जीवन-संग्राम ठया जोवनादश के योग्य बनाने के लिए कितत भकार 
की झातत-पदुति ऋहिए। हमारी प्रजात॑त्रअणादी कोरी परिचनी 
ढाँचें की हो या उत्नें हम बपनी जातीय प्रतिमा तथ ताचीर क्ले 
घनुत्प छुछ मौलिक बण्वा गौष परिवर्तत करें? वर्तेवान प्रयात्तता 
(06ए०थ४००) की विभेषदाओों का तवा उसकी तृव्यों का 
भी अनुभव पश्चिमी राष्ट्रो को हो चुका है। उनके अनुभव की लाभ 
तो हमें उठाया हो चाहिए। कहावत के बबुत्तार, बगला गिय तो 
पिछला होशियार हो जाता है। हम भी क्यों ८ हो? हन बपने 
लिए एक ऐसी व्यवस्वा की रचना करें जो उाम्प्रशधिकता से विलकुल 
परे हो, वित्तमे प्जातत्ता का चार हो और जो हमारी जातोव तम्वतों 
दवा जीवबादर्थ के अनुकूछ हो। ऐसे स्वदेशी-यज का झासत-विधान 
दाध्नोय है। जो भारत की अन्तरात्मा को पहचावता है, वही इस 
विवान की रचना कर सकेगा। 

स्वराज किसे कहते हें? वह कैसी व्यवत्या का नान हैं? उसदा 
अन्त ्वरूप चयो है? इन बातो पर बहुत कम छोयो ने विचार किया 
होश। बविकाश छोग तो चब्दों पर जपने हो अर्ये॑ छादने के 
अम्यानी होने हैं। उनके आशव उनको मुवारक हो। परन्तु विवारवाबु 
लोगो को तो वह निश्चय करना ही पडता हैँ कि बिन अब्दों का हम 
उपयोग किया करते है उनके मूलगत जाद्यय क्या होते है! स्वराज भी 
एक ऐना घब्द हैं विसका उपयोग हम अपने राष्ट्रीय जीवन में अतिक्षण 
किया दरते है। परन्तु उसके मूलगत माजय पर बहुत कम लोगो ने विचार 
किया होगा। जरा देखें कि उनका तात्तविक रूप क्या है। 

स्वराज! दो शब्दों के योग से ववा है, स्व! और राव 7' उसका झब्दार्थ 
हैं, मपना राज [ईला-बतेफांणंडधकां0ा )। परनु यह बर्वे 
भी स्वराज! का पूरा आधय नहीं प्रकट कर सकता। जपना राज हम किसे 
कहे ? अपना अपना ताज तो सभी स्थापित करता चाहते हूँ। 
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ब्रिटेन ने भी हिन्दुस्थान में अपना राज ही तो स्थापित किया हैँ। 
अतएवं पाठक समभ सकेंगे कि उपर्युवन दद्दार्य में ऐसी कोई महत्त्वपूर्ण 
वात छूट गई है जिससे यह अनर्थ हो रहा है। स्वराज” का यथार्य आगय 
अपना राज' नही, अपने पर अपना राज' है । किसी भी भासन-व्यवस्था 
के लिए तीन उपादानों की जरूरत होती है, शासक, गासनप्रणाली और 
गासित। स्व॒राज' शब्द की तात्तविक रचना मे ये तीनों व्चिर विद्यमान 
है। जिसे आत्मशासव (56॥-४०एथआश शा) कहते हैं उसी 
का दूसरा नाम स्वराज है। ध्यान रहें कि भात्मशासन' में आत्म! 
(50) एक ऐसा भव्द है जो अपने उपयोग में बहुत प्रचलित होकर 
भी बडा गूढार्यी हैं। अपने पर अपना राज किसे कहते है--यह वात' जब 
तक हमारी समझ में न आवे, तव तक हम इस शब्द का यथार्थ आशय 
नहीं समझे सकते । 

हम पहले कह चुके है कि भात्मशासन' (स्वराज) में शासक, 
शासित और शासनप्रणाली--ऐसे तीनो उपादान विद्यमान हैं। अब 
प्रदन यह उठता है कि भनुष्य तो एक ही होता है, उसमे शासक कौन 
है, शासित कीन और शासन-प्रणादी कौत-सी हूँ ? मनुष्य का मानसिक 
क्षेत्र एक स्वतत्र देश हैं। उसमे अगणित भली और बुरी वृत्तियों का 
निवास है। ये भव मनोवृत्तियाँ मिलकर प्रत्येक मनुष्य को जीवन में 
चचल और चलायमान बताये रहती हैं। किसी भी वात पर निर्णय 
करने के पहले विचारवान्‌ आदमी के मर में जो अनेक प्रकार 
के सकल्प-विकल्प उठते हैं. वे ययायथ में अन्त स्थापित पालेमेट में छेडे 
हुए प्रश्न ही तो है। इस पारलमेट में जब बुरी वृत्तियों की सख्या भर 
शक्ति वढ जाती है, तव मनुष्य पर उन्ही का शासन रहता है। जो मनृष्य 
अपनी कुत्सित वृत्तियो से शासित होता हैं वह जन-समाज के लिए 
भयास्पद हो जाता हूँ। ऐसे मनृष्य पर ऐस्ती हाछत में दूसरों की 
संदृवृतियों का शासन चाहिएं। समाज की सद्भावना हौ--जन-समाज को 
शान्ति और सुख पहुँचाने की भावना ही कानून (7.89७) का रूप धारण 
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करती हूँ। जन-समाज में हमेशा से ऐसे छोगो की सस्या अधिक रही 
आई है मिनके व्यक्तित्व पर उनकी कुत्सित मनोवृत्तियो का प्रभाव अथवा 
शासन रहता है। ऐसे लोगो के लिए हमेशा वाहरो शासकों की आवब- 
इ्यकता वनो रहती है। परन्तु ज्यों ही मनृष्य के मानसिक राज्य में 
सदिवृत्तियों की मेजारिटी-द्वारा आत्मा का राज (स्वराज) स्थापित होता 
है, त्यो ही वह आप ही आप मुक्त हो जाता है। जो आत्मभासक है, उत्त 
घर शासन करनेवाला त्रैलञोक््य में भी कोई नहीं हो सकता! इस दृष्टि से 
यदि हम स्वराज की स्पष्ट मीमासा करना चाहे तो कहना पडेगा कि 
मनुष्य को क्रृत्सित वृत्तियों पर उसकी सद्दृत्तियों के शासत को ही 
आत्मशासन अथवा स्वराज कहते हूँ। सद्वृत्तियों का कोष और आाशय- 
स्थान हूँ आात्मा। इस कारण सद्वृत्तियों का शासन ही आत्मशासन है। 
वही स्वराज है! उतस्ती को अपने पर (बुरी वृत्तियो पर) अपना (मली 
वृत्तियों का यानी आत्मा का) राज (सयम-नियम से सचालित शासन- 
पद्धति) कहते हे। इस राज के लिए आत्मा की सत्त। अनिवाये हैँ। 
इस दृष्टि से कहना पडेगा कि जो सच्चा आत्मशासक (स्वराजी) है, 
वह दूसरो के शासन से हमेशा मुक्त रहता है। यथार्थ में स्व॒राज सर्व- 
अयम एक मानसिक व्यवस्था का नाम है। छोयो के हृदयो में ऐसी स्वराज- 
व्यवस्था नही रहती। इसी कारण उन्हे वाहरी शासन (8६206 6०7४०) ) 
की आवश्यकता दनी रहती है। जिस दिन समाज का प्रत्येक सदस्य 
आत्मशासक हो जावेगा, उस दिन हमें किप्ती भी सामूहिक शासन-पद्धति 
(80808 ४ऐेणाग्राऔं7'४००7) की आवश्यकता न रह जायगी। 
उन्ही दिनो की कल्पना गाघी जी के समान आदशेवादी विचारक अकसर 
किया करते हूँ! परन्तु वह दिल्लो अभी बहुत दूर है। 
स्वराज शब्द की स्पष्ट व्यास्या के अभाव में अमी तक हम उसका 
आशय स्वतञ्रता' समभसे बाये हैं और स्वतम्नता' का अर्थ छेते आये हे, 
भेगरेज़ो के प्रभाव तथा शासन से मुक्त हो जाना। छेकिन ध्यान रहे कि 
भेगरेज़ो के शासन से मृक्त हो जाना एक वात हैं और इस देश में 
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स्वराज स्थापित करना दूसरी वात है। पराधीनता से छूट कर हम 
स्वच्छद हो सकते है, परन्तु स्वराज-स्थापन करने के योग्य सम्भवत 
न हो। अमी हम अेंगरेजों की वनाई हुई व्यवस्था से शासित हो रहे 
हैं। मात छे कि किसी देवी अनिवार्य कारण से उनका शासन हिन्दु- 
स्थान से आज ही उठ गया। इसका परिणाम स्वराज ही होगा, ऐसा 
हम नही कह सकते । अँगरेज़ो की व्यवस्था के उठ जाने के वाद सम्भवत्त 
हमारे देश में साम्प्रदादिकिताओरित अराजकता फैल जावे, हमारी सदृवृ- 
त्तियो पर हमारी कुवृत्तियों का प्रभाव जम जावे। ऐसी दशा में हम 
स्वतत्र होकर भी स्व॒राज-स्थापन न कर सकंगे। स्वतत्रता का सदुपयोग 
ही स्वराज कहलाता है। स्वतत्रता उस अवस्था का नाम है जिसमे हमारी 
भली-बुरी दोनो प्रकार की मनोवृत्तियों पर किसी दूसरे की कुछ भी दस्त- 
न्दाज़ी नहीं रहती और दोनो स्वच्छन्द रहती है। परन्तु स्वराज' उस 
आनसिक या सामाजिक व्यवस्था को कहते है जिसमें हमारी कुवृत्तियो 
पर संद्वृत्तियों का शासन रहता है। और परतत्रता उसे कहते है जिसमें 
हमारी भली-बुरी दोनो तरह की वृत्तियाँ दूसरो के आतक से दवी 
रहती' है । इस तरह पाठक परतत्रता, स्वतत्रता और स्व॒राज--इन तीनो 
का अर्य-भेद अनायास देख सकते है। इन तीनो में पहली सबसे वुरी और 
घातक होती हैँ। इस अवस्था में हमारे मनुष्यत्व का विकास केवल अवरुद्ध 
ही नही होता, मारा भी जाता है । परतत्रता में अपने सह्िचारों के अनुसार 
काम करने की सुविधा हमे नही रहती । किसी अश् में हमे कुवृत्तियों की 
भेरणा से भूछ करने का भी अविकार चाहिए। वह भी हमें पराधीनता 
में प्राप्त नही होता। दोनों तरह से इस अवस्था में हमारी आत्मा का 
हनन ही होता है। स्वत्तत्रता की अवस्था में हमारे जीवन का वातावरण 
निर्वाध रहता है। भछे-बुरे दोनो प्रकार के कार्यो में हम स्वच्छद रहते 
है। ऐसी स्वच्छत्दता मे यदि हम स्वराज (आत्मश्ासन) स्थापित कर 
सकें, तव तो उसका पूरा पूरा सदुपयोग हो सकता है, अन्यथा कुवृत्तियो 
के प्रभाव से अराजकता फैल जाती है। फिर भी ऐसी अराजकता 
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परतत्रता से हजार दर्जे अच्छी होती हँ। क्योंकि स्वच्छदता और 
अराजकता मे हमे स्वतत्र रुप से अपने बुरे सस्कारों से छडने का 
अवसर ग्रप्त होता है और मनोविजय का मार्ग हमारे लिए खुला रहता 
है। आत्म-वल् के सहारे अपनी दूषित मनोवृत्तियों पर बिजय प्राप्त 
करके ही हम अपना व्यक्तिगत स्वराज-स्थापन कर सकते है। इसी 
तरह समाजगत सामुदायिक स्वराज भी स्थापित होता हूँ। परन्तु स्वराज 
का रूप चाहे वेयक्तिक हो या सामाजिक, उसके लिए स्वतनता पहले 
जरूर चाहिए। स्वतत्नता के पृष्ठ-माग में ही स्वराज का चित्र अकित 
हो सकता है। इस तरह पाठक देखेंगे कि परतत्रता से स्वतत्रता अच्छी 
और स्वतत्रता से अच्छा स्व॒राज है। स्वराज मानव-जीवन की आदर्श 
अवस्था हूँ। वही आत्ममोक्ष का सिंहद्दार हैँ। इसी कारण उसके लिए 
समझदार आदमी अपनी प्यारी से प्यारी चीज़ का बलिदान कर 
डालते है। 
गांधी जी ने अपने “हिन्दस्वराज' नामक पुस्तक में स्व॒राज की जो 
आदरश्शवादी मीमासा की है वह हमारे पूवे-प्रतिपादित अध्यात्म-दृष्ठि से 
ही की गई है। उनकी दृष्टि में मवोविजयपूवंक किया गया आत्मशासन 
(50(-००४००!) ही सच्चा स्वराज हूँ । प्रत्येक मनुष्य का 
यह आदर्श होना चाहिए कि वह ऐसा स्वराज अपने व्यक्तिगत जीवन में 
स्थापित करे। यदि ऐसे आत्मशासक स्वराजी छोगो की सत्या सौ में 
सो हो जावे, तो इसमें सन्‍्देह नही कि उस समाज के लिए न वो 
पुलिस की ज़रूरत होगी न फौज की। ऐसे स्वराजी सदस्यो से बनाई 
गई वाह्म जासन-मुक्त सामाजिक व्यवस्था जन-समाज की आदर्श 
और अभिरूपणीय अवस्था होगी, इसमें कुछ भी सनन्‍्देह नहीं। परल्तु 
सौ में दो-चार छोग भी यदि दुराचारी निकलें, तो फिर वह आदर्श अवस्था 
विगड जाती है और जन-समाज के लिए सामाजिक नियत्रण (8॥86 
००7४/०]) की आवश्यकता हो जाती है। शासन यथार्थ में दुराचार 
पर ही किया जाता है। सदाचारी तो शासन-मुक्त होते है। दुराचारो 
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पर अवबवा दुराचारियों पर सदाचारियों का शासन ही तो स्वराज 
कहलाता हैँ। सार्वजनिक हित और न्याय के आधार ्तम्भो पर ही 
शासन-सत्ता स्थापित को जा सकती हैँ, फिर वह चाहे किसी भी 
तरह की सत्ता क्यो न हो। सार्वजनिक हित-दृष्टि सदाचार का साराश 
हैं। बतएवं घासन का मूलाधार सदाचार है। सदाचारी लोग ही 
गासनाधिकार के योग्य माने जा सकते है। जिस प्रकार मनुष्य के व्यक्ति- 
गत जीवन में उसकी सद्दत्तियों का कुवृत्तियों पर भासन ही आत्मशासन 
(5९॥-८०॥70)) अथवा स्वराज कहलाता है, उसी प्रकार जन- 
समाज में सदाचारी छोगो का दुराचारियों पर नियत्रण ही उस जन- 
समाज का स्वराज होगा। जब तक ऐसे नियत्रण की आवदयकता रहेगी, 
तव तक गाघो जी के द्वारा कल्पित आदर्श समाज की व्यवस्था स्थापित 
नहीं हो सकवी। फिर भी मानव-समाज के प्रगतिशीक जीवन का 
सर्वोत्तम रुक्ष्य तो वही हो सेकवा है,--होना भी चाहिए। 

, पहाँ तक तो आदर्शवादी चर्चा हुई। परन्तु जो छोग स्वराज 
के प्र को विशुद्ध राजनैतिक दृष्टि से देखना चाहते हैँ, उनके लिए 
भी गाधी जी ने अपने 'हिन्दस्वराज' की भूमिका में इस वात का 
खुलासा कर दिया हूँ कि इस समय में छोगो की इच्छा से प्रेरित 
होकर 'पालिमेटरी स्वराज' याने प्रजात्त्र स्वराज के लिए प्रथत्तशील 
हो रहा हैँ। उन्होने इस बात को बिलकुल स्पष्ट कर दिया है कि मेरी 
भादर्श व्यवस्था के दिन अभी वहुत दूर है। परन्तु फिर भी 
हिदस्वराज' में गाघी जी ने ब्रिटिश पालिमेट पर जो कडी आलोचना 
की है, उसमे प्रतीत होता है कि वर्तमान प्रजातत्र में भी उन्हे कई बुराइयाँ 
नज़र बाती हैं। अतएव उसमे ययोचित परिवत्त॑न के पक्षपाती भी वे सम्भ- 
वतत हो। यह परिवर्तन कैसा होगा, किन-किन परिवर्तनों के द्वारा 
वर्तमान की पश्चिमी प्रजातत्र व्यवस्था (/0०0770००8०7) मे सुधार 
करके हम उस्ते अपने लिए उपयोगी और सुग्राह्म व॒ना सकते हैं; 
भारतीय प्रजातत्र का नख से शिखः तक क्या रूप होगा, उसकी आधार- 

फा० ४२ हे 
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शिल्ा कहाँ पर किस रूप में डाली जावेगी--इन सब बातों पर न 
तो गाधी जी ने ही विद्येप विचार किया है, न फिर किसी दूसरे राज- 
चैतिक नेता ने ही कोई महत्त्वपूर्ण स्पष्टीकरण किया है। अभी तो 
स्व॒राज' शब्द सिक्के के समान चल रहा है। उसके आशय की ओर 
ध्यान देवेवाले बहुत कम हैँ और जो ध्यान देते भी है वे स्वराज 
का अर्य प्रजातग्र स्व॒राज' मानकर सन्तुष्ट हो जाते हे। इस प्रजातत्र 
में भारतीय प्रतिमा के अनुरुप उपयुक्त सुधार सोचनेवाले छोगो की 
संख्या बहुत ही कम है। 

ऐसे विचारको में काशी के सुप्रसिद्ध विद्यात्‌ डा० भगवानदास जी 
गुप्त अग्रगण्य है। उन्होने भारतीय दृष्टि से जो स्वराज-योजवा बनाई 
है, वह हमारे राष्ट्रीय जीवन के इतिहास में एक विलकुल नई चीज़ 
है। वर्तमान अजातत्र का निर्माण उन्होने विचारपृवंक भारत की प्राचीन 
माधार-शिल्ता पर ही किया है। वह शिल्ला हूँ; त्यागमूलक सेवा-मावना। 
इस योजना की संकडो प्रतियाँ इस देश के राजनैतिक विचारको मैं 
डा» साहव ने वितरित की है। परन्तु देश का वातावरण अभी सम्राम- 
रत सिपाहियो की विद्रोह-मावना से परिपुर्ण है । अधिकाश्ष छोगो में 
डा० साहव की गवेषणा-पूर्ण योजना पर विचार करते की से तो मत- 
भवृत्ति हैं, न॒ विधायक योग्यता हो। ऐसी दक्ा में प्रतीत होता है कि 
इस भारतीय स्वराज-योजना पर विचार करने के लिए अनुकूल परिस्थिति 
अभी नहीं आई। वत्तमाव राजनैतिक आन्दोलन के क्षोम्र-यू्ण जीवन के 
समाप्त हो जाने के कद जो छोग अपनी विधायक शक्तियों को समेट कर 
एकाग्र मनसा शात्तिपूर्ण वातावरण में देश के श्ासव-विधात' पर विचार 
करेंगे, उनके सामने डा० साहव को यह योजना भारतीय सस्कृति के 
अनुरूप वे काम की पयदर्शक विचार-सामग्री सिद्ध होगी। 

इस योजना के सम्बन्ध में कुछ छोगो को हमने लापरवाही के साथ 
यह कहते सुना हूँ कि डा० साहब ने जैसे प्रतिनिधियों को कल्पना की है 
वैसे लोग नही मिलेंगे! ऐसे छोगो को कदाचितू यह नहीं माछूम कि 


( ६५९ ) 


अनुकूल शिक्षा-दीक्षा तथा वातावरण के हारा हम हर तरह के योग्य 
व्यक्तियों का निर्माण कर सकते है। यदि ऐसे योग्य भादमी आज 
दृष्टिगत नही होते तो इसका यह बर्य फदापि नहीं हो सकता कि भविष्य 
में भी ऐसे छोगो का होना अज्वय है। यदि हम चाहें और इस काम के 
लिए हमें पृर्ण स्वतत्रता हो तो अपनी आवज्यकता के अनुसार सुयोग्य 
सागरिक हम तैयार कर सकते है। थयाथथ में छोगो के प्रतिनिधि होने 
का अधिकार उन्ही की प्राप्त ही सकता हैं जिनके हृदय में स्वार्थ-भावना 
दिलकुल ने रह गई हो और जो अपनी त्यागशीर मनोवृत्ति से प्रेरित 
होकर जन-समाऊ की सेवा मे अपने ज्ञान, पाडित्य तथा अनुमव की 
भेंट चढानें के छिए सहर्प तैयार हो। अप्नी स्वार्थ-सनी मगृहस्थी के 
जंजाल से मुक्त होकर जो छोग भात्मवत्‌ सर्वभूतेपु मानते हुए समाज- 
सेवा में कर्मयोगी जीवन व्यतीत करने के लिए अभिलापी होगे, वे ही 
भावी भारतीय राष्ट्र के मौभाग्य-विवाता हो सकेगे, इसमें हमें तिलमात्र 
भी सदेह नही है। डा० साहब की स्व॒राज-योजना में ऐसे ही कर्मयोगी 
सज्जतों को जन-समाज का प्रतिनिधित्व प्राप्त हो सकता है। जो आत्म- 
शासक है, जिस पर किसी दूसरे के शासत की आवश्यकता नहीं और 
जो स्वय शासित है, वही दूसरो पर शासन कर सकता है। वही शासक 
होने का यथार्थ अधिकारी है। जो मनुष्य स्वयं अपने पर शासन नही 
कर सकता, वह किस बुनियाद पर दूसरों का शासक हो सकता है। 
अतएव डाक्टर साहब की योजना के अनुसार आत्मशासक एवं स्व 
शासित लोग ही शासनाधिकारी होने के योग्य माने जा सकते है। इस 
तरह स्वार्थी छोगो पर परमाथियों का राज ही इस योजना को मजूर 
है। वही भारतीय प्रतिमा के अनुरुप सच्चा और स्थायी स्वराज 
होगा। जन-समाज की समत्याओं को सर्वभूतहितमत्यन्त' की परमाथिक 
दृष्टि से देखनेवाे लोग ही इस स्वराज के योग्य प्रतिनिधि हो सकेंगे 
ज़राज' शब्द का जो तात्विक अ्थ-यौरव हैँ और जिसकी संक्षिप्त 
चर्चा हम इस प्रकरण के पूर्वार्थ में कर चुके हैं, उसी के अनुरूप डाबटर. 
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साहव ने अपनी योजना प्रच्छुत की है। क्या ही बच्छा हो कि देश के 
विचारवान्‌ लोग उस पर जिशेष ध्यान दें और उसके सिद्धान्त के अनुरूप 
वातावरण के निर्माण में अभी से प्रयत्वशील हो जावें। 
हम ऐसा इसलिए कहते हे कि पाश्चात्य प्रजातत्र की कोरी नकल 
में इस देश को वड़ा टोटा है। अच्छे से अच्छे प्रजातत्र में भी कई 
बुराइयाँ विद्यमान हे। उनसे हमें वव कर चलना होगा। महाला 
जी को भी उनसे क्डी नफ़रत है। ब्रिटिश पार्लिमेंट की तुलना उन्होने 
अपने 'हिन्दस्वराज' में वासगना से की है। ययार्थ में जिस व्यवस्था 
को हम स्व' का राज थाने स्वराज कहेंगे, वह एकदम प्राया ढग नहीं 
हो सकता ' उसमें हमारे ऐतिहासिक अनुभव तथा जीवव-पिदाल 
की मुहर-छाप रहेगी। वह शासव-पद्धति हमारे जीवनादर्श से उत्माणित 
रहेगी। दक्षिण-आफ्रिका के हवशियों के समान यदि हमारा जातीय 
इतिहास और अनुभव कुछ जी न होता, यदि हमारे पास पूर्व-मचित 
विचार-सम्पत्ति न होती, तो सम्भवतः हम पहिचमी राष्ट्रो की सोलह 
जाने नकल कर केते और उनके आचरण और विचारो से दीक्षित 
हो जाते। परन्तु वात ऐसी नहीं है । हमारा यह भारतवर्ष मानवी 
सभ्यता का भादि विषाता हैं। हजारो वर्षों के उत्कपेंकाल में इससे 
जीवन के कई सीठे-कड्दे फछ चले है । हमारा यह देश जगदगुर हैं। 
भानवी पभ्यता का सूर्योदय सबसे पहले यही हआ,। इसकी सभ्यता 
में एक विलक्षण जीवट्पत है। उसे अमरत्व का दावा है क्योडि 
'चह सत्य जौर विवेक के अमर जावार पर अवस्थित है। भारतीय सम्यतता 
की पारलोकिक्ता बहुत चदी-वढ़ी है । फ़िर भी ऐहलौकिक उत्लर्ष 


2 तक साहिथ भी इसमे पर्याप्त है। भारतीय घर्म-प्रयो में राजनैतिक 

का का विवेचन जगह जगह पाया जाता है। स्वतत्र झुप में 

धर पक + प्र भी वच्चमात है। जो देश सदियों से स्वर 

कक “हता आया, उत्का विचार-साहित्य राजनीति पे 
अऊ रीता हो, ऐसा कमी सम्भव नही। 
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अपनी स्वराजन्योजना में हमें अपनी पूर्वाजित विचार-सम्पत्ति से 
लाभ उठाना होगा । अपने पूर्वजो के छोडे हुए विस्तृत और गम्भीर 
विचार-कोप की ओर दुर्लेक्षष करके यदि हम कछ की जातियो का आँख 
मूंदकर अनुकरण करने लगें तो हमसे बढ़कर कोई मूर्ख ही इस पृथ्वी 
पर न होगा। डा० भगवानदास जी तथा महात्मा गाघी दोनो को 
यह अधानुत्तरण पसन्द नहीं है। दोनो का मत हैं कि भारत का स्वराज 
भारतीय सस्कृति के अनुरुप हो और उसमे भारतीय प्रतिभा की मुहर- 
छाप रहें। सत्य और सर्व-भूत-हित की उदार भावना से ही वह 
संचालित हो। यह उसकी स्वदेशी विशेषता होगी। इस विशेषता से 
विमृक्त होकर हमारा 46 देश यथार्थ स्वराज स्थापित ही नही कर सकता। 
स्वराज प्राप्त करने के लिए पहले हमे अपने हृदय में स्वदेशी भावना 
जाग्रत करनी पडेगी। अपनी सम्यता के प्रति आदर-वृद्धि का ही नाम स्वदेशी 
भावना है। यह भावना ही सच्चे स्वमावानुरूप स्वराज की जननी 
हो सकती है। ऐसा ही स्वदेशी राज हमे चाहिए। 


अध्याय २३२ 
'रंड खेबूलू कॉन्फ्रेंस! 

इस देश के राजनैतिक आन्दोलन के इतिहास में 'राउड्‌ ठेवृह 
कॉन्मेंस! एक महत्त्वपूर्ण घटना है । राष्ट्रीय महासभा के प्रतिनिधि की 
हैसियत से महात्मा जी यदि उस समा में सम्मिलित न होते, तो भावी 
इतिहास-लेखक की दृष्टि में उत्का कुछ भी महत्त्व नही रह जाता। 
गाधी जी की उपस्थिति ने उसकी विशेषता वहुत वढा दी। वही 
कारण है कि हम भी उसकी सक्षिप्त चर्चा करता आवश्यक समभते है। 
यहाँ 7र हम उस सम के सम्बन्ध में महात्मा जी के नेतृत्व की दृष्टि 
से ही विचार करना चाहते है, अथवा यो कहें कि इध कार्फेंस में उन्होने 
अपने प्रतिनिधित्व का जिस तरह निर्वाह तथा पाछय किया, वहीं 

हमारा विचारणीय विषय हूँ! 
सदसे पहले इस दात की आवध्यकता है कि हम 'राउड्‌ टेबल 
कॉन्फ्रेंस! में 'राउड्‌ टेवुल' का आशय तया ओऔचित्य ठोक-ठीक संम् 
हे। यो तो इस शब्द-योजना का स्पूछ अर्थ यह निकलता हैं कि गोल- 
मेज के चारो ओर एकत्रित होनेवाली सभा को गोलमेज़न्सभा 
(पे००७१ 7७७॥४ एजाथिश॥००) कहते है । परन्तु इस परिभाषा 
से गोलमेज' की खूबी कुछ नहीं खुलती ! मेज़ गोल ही क्यों हो, 
चौकोत दयो नही ? गोलमेज़' शब्द में जो अर्थन्यौरव है, वह हमारी 
तत्कालीन राजनैतिक परिस्थिति से सम्बन्ध रखता है। इसलिए हम 
इस प्रवरण का प्रारम्भ राउड्‌ टेवूढ' की शाव्दिकु व्यास्या से ही करना 

उपयुक्त समभते है। 
दो विरोधी और कलहशीऊ सम्प्रदायो तथा राष्ट्रो में जब सधि-चर्चा 
होती है जौर जब दोनो में से कोई विजयी अयवा विजित नहीं माना 
६६२ 
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जाता, तब दोवो पक्षो के प्रतिनिधि समान अधिकार से एक दूसरे 
से मिलते हैं। ऐसी सभा में न तो कोई पहले नम्बर का सदस्य होता 
है, न आख़िरी नम्बर का । सभी वरावरी की हैसियत से एक दुसरे 
के पास वैठते हैँ । एकत्रित प्रतिनिधियों की इस आत्तरिक मश्ा को 
प्रकट करने के लिए वृत्त ही एक ऐसा आकार है जो उपयोगी और सार्थक 
सिद्ध हो सकता है। यदि किसी गोलमेज़ के चारो ओर छोग सिलसिक्षे 
से बैठ जावें तो प्रह कहना अत्तम्भव हो जाता है कि सभा का पहला 
आदमी कौत हैं और किसका स्थान सदसे अधिक प्रतिष्ठित है। वृत्त 
के आकार में आदि और अन्त का कुछ पता ही नहीं चछता। अतएवं 
समानाधिकार पर समभौता करनेवाले छोगो के लिए गोलमेज ही 
सबसे अधिक उपयुक्त मान्रा जा सकता है। 

गोलमेज़-सभा के इस मौलिक आशय तथा अथंनौरव को यदि 
हम एक वार सम्रभ लें तो फिर यह वंताने की आवश्यकता नहीं रह 
जाती कि मेज का गोल होता विलकुल अनिवार्य नही है। समता के आशय 
को प्रकट करने के लिए केवल ऐसा नामकरण कर देना ही काफी है, फिर 
चाहे कोई समभौते की सभा गोलमेज़ के अभाव में चौकोन टेवूलू के 
चारो तरफ क्यो न बुलाई जाय । सेंठ जेम्सू पैलेस मे जिस ठेवृद के चारो 
ओर प्रतिनिधि छोग बैठे हुए थे वह यथाये में बिलकुल गोरू नहीं, 
अडाकार था। 

फिर भी ब्रिटिश राजनीतिजञों ने इस सभा को ग्रोलमेज़-सभा 
के नाम से इसलिए पुकारा कि वे ससार को तथा हिल्दुस्थानियों को 
यह समझाना चाहते थे कि हम भारतीय प्रतिनिधियों के साथ शासको 
की श्ञान से नही, प्रत्युत समानता के भाव से बैठ कर हिन्दुस्थान की 
राजनंतिक प्रगति के सम्बन्ध में सलाह-मशविरा करना चाहते है। सच 
पूछा जाय तो जो हिन्दुस्थानी प्रतिनिधि की हँसियत से रूब्दन में 
निमतित हुए थे, उनमें कुछ थोंडे से लोग ही ऐसे थे जिन पर प्रति- 
निधित्व का आरोप किया जा सकता था। फिर भी ध्यान रहे कि 


( दंड ) 


क्ंवल गाधी जी को छोडकर उनमें ने प्राय सभी छोगो का प्रतिनिषितत 
साम्प्रदायिकता तया चर्यदृष्टि से सीमान्वद्ध घा। किसी समा- 
सोसायठी के छारा वे वाकागदा चुने भी नहीं गये थे। इस देश की 
ब्रिटिश तखार ने कुछ ज्ञात तथा अज्ञात छोगो के नाम अपनी 
दृष्टि से इन लिये थे। उस फेहरिस्त में दरस-पाँच ऐसे छोगो के भी नाम रख 
डिये गये थे जो किसी पक्ष-विश्रेष के प्रस्यात समयेक थे और जि 
वर्ग तथा सम्प्रदाय के प्रतिनिधि की प्रदिप्ठा दी जा सकती थी। 
जिस फेहरिस्त में कुछ सच्चे साम्प्रदायिक प्रतिनिधियों के नाम थे, उत्तमे 
कई ऐसे छोगो के भी नाम देखने में आये जिनकी जनन-समाज़ में 
कुछ भी सत्ता नही थी और जो केवल अपने लक्ष्य की सकीणंता की 
बदौलत हो प्रतिनिधित्व के योग्य मानें गये। 

यहाँ पर सबसे पहले हमें उप्त परिस्थिति पर विचार करना है 
जिससे छाचार होकर ब्रिटिश राजनीतिनों को गोलमेज-सभा की 
योजना करनी प्रढ़ी । घटनाओं वा क्रम इस पार प्रारम्भ हुभा। 
सन्‌ १९१९ के शासन-विवान के जनुसार दस वर्षों के बाद एक जाँच 
कमिटी नियुक्त की गई। भाँटेगू और चम्त्फोर्ड को दी हुई शासननपद्धति 
में आवश्यक सुधार अथवा परिवर्तन कर्ता इस कमिटी रा उद्देश्य 
था। हिन्दुस्थात के चरमदलवाले राजनीतिशञ वर्षो से उत्कष्ठा-पूर्वक 
इस कमिटी की प्रतीक्षा कर रहे थे। लेकित जब उसका निर्माण 
हुआ और सदस्यो के नाम प्रकाशित किये गये, तव मोलूम हुआ कि उत्तम 
क्षेवछ सात ही सदस्य थे और सभी अेंगरेज़ थे। कमिटी की इस सफोद 
चनावट को देखकर उन्त नरमदलूवाले राजनोतिशों को बडी विराशा 
हुई डिन्‍्होने माँटेगू-चेम्तफो्ड-वेघान को स्वीकार किया था और 
जिन्हें इस वात की जाणा थी कि दस वर्ष के बाद जाँच करनेवाली 
कमिटी में भेंगरेज सदस्यो के साथ समानाधिकार से वैठकर देश के 
शासन-सुधार के सम्बन्ध में विचार करने का मौका हमें भी 
मिल्ेगा। यह अदसर उनके हाथ से विकछ गया। जाँच-कमिटी में 


ञ् 
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एक भी हिुरपादी नहीं दिया गया । पमोकर लिया जाता? सन्‌ 
१९१९ वा धासन-विधान तो उत्ता है कि हिन्दूरथान के शासन में 
सुधार बरने फी सोलह आने जिम्मेदारी ब्रिटिण पालिमेट पर है। 
फैले का आम बह कि हरिल्दुस्थानियों को उस ज़िम्मेदारी में हस्त- 
हेप करने अयवा योग देने का कुछ भी अधिकार नहीं था। ऐसी हालते 
में उद हिल्स्थानी राजनीतिशों की समझ पर हमें तरस आता हैं जिन्हे 
इस बात की आगा झगी हुई थी कि शासन-मुधार-तम्बन्थी जाँच- 
फेपिटी में सदस्ध होने का मुजवसर इनके भी हाथ छगेगा। वे तो सिर्फ 
गवाह थी हेसियन में कमिटी के इणछास में हाजिर हो सकते थे । 
उन्होंने ने मालूम ययो ऐसा समझ लिया फि वे भी विचारक न्यावात्रीण 
थी हूँमियत में जाँच-कमिटी में बैठ समंगे। पर, आसिर अपनी-अपनी 
भमके तो है। 

तार यह कि सन्‌ १९१९ के शासन-विधान के अन्दर भत्री-पद 
को स्वीकार करनेवाले तथा गादी जी के असहयोग-आन्दोलम को दवाने 
भें सरकारी नीति का समर्थन करनेवाले राजनीतिज्ञों को इस वात 
से बडी निराशा हुई कि उनमे से एक भी आदमी जाँच-कमिटी में 
सही लिया गया। यह निराशा ऐसी गहरी और मर्म-भेदी सावित हुई 
कि नरमदलवालो को ऐसा बुछ करना पडा जो उनके जन्म-गत संस्कार 
के ब्रिछकुल विपरीत था। असहयोग के कार्य-क्रम और सिद्धान्त दोनों 
को हमारे राजनैतिक विकात्त का अवरोधक समभनेवाले इन राजनीतिज्ञो 
को उनकी घारणा के विलकुल विएद्ध काम करना पढ़ा। अमहयोगियों 
को भला-बुरा क्‍हतेवालो को स्वयं असहयोगी बनना पड़ा। 
थह घटना नरमदल् के इतिहास में अ्रितीय थी। इस दल ने अपने जीवन 
में पहले-पहल पृस्पोचित स्वाभिमान का १रिचिय दिया। सम्मिछित 
₹प से इसने जाँच-कमिदी का वहिप्कार कर दिया। इस दल का एक 
'मी नेता गवाह की हैमियत से उस कमिटी के सामने हाज़िर नही 
हुआ। इस कारण साडमन-कमिटी की क्षान ज़रा फीकी पड़ गई) 
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नरमदलवालो की चर्चा हमने यल्तिचित्‌ विस्तार के साथ इसलिए 
की है कि उन्ही के रुख पर ही जाँच-कमिदी के महत्व का दारोमदार 
था। इसी दल के छोग ही झतरज के हाथी, घोड़े और प्यादे हो रहे 
थे कौर साइमन-कमिटी की सफलता के लिए सरफारी दृष्टि से उनका 
सहयोग अनिवार्य था। कांग्रेसवालों ने तो असहयोग का थाना पहले ही 
घारण कर लिया था। उनसे शिटिंय पालिमेंट को कुछ आगामी 
नही थी। दुर्भाग्य मे अयवा ब्रिटिश दाजनोतिनों को मूर्चता में नर्मदल 
का सहयोग उनके हाव से निकल गया । सत्र और शास्त्री इस दोनो 
में से दौनों या इनमें मे एक भी यदि उस वमिटी में छे लिया जाता, तो हम 
निश्चयपूर्वक कह तकते है कि नरमदलवाले वहिप्फार-तीति का बब- 
लम्बन कदापि नहीं करदें। छेकिन जब्र कोई मनुष्य अपनी झात में मल 
होकर मिथ्याभिमानी हो जाता है, तो वह भही ते भह्दी भूछ भी कर 
बैठता हैं। यही हालत ब्रिटिश पालिमेंट की हुई। नरमदल के सहयोग 
से सफल होकर वह अपने स्वेत्छाचार में ऐसी ग़ाफिल हो गई कि 
उस दल का सहयोग हो वह अपने हाथो से सो बठी॥ परिणान गह 
हुजा कि असहयोगी काम्रेलवालों के साथ सहयोगी नर्मदलूवालो 
का आकत्मिक मेंल हो गया। इस मेल ने साइमन-कमिदी 
को मात दे दिया। वह यहाँ-वहाँ इधर-उधर कुछ नग्रग्य छोगो 
से जाँउ-पडताल करके अपना-मा मुँह लेकर वापस चली गई। इस तरह 
साइमन-कमिटो की योजना बिलकुल विफ्ल हो गई। सन १९१९ 
में शासन-विधान को पूर्वनिश्चित योजना बनल में न जा सकी। 
ब्रिटिश राजनीतिज्ञों के लिए नरमदलवाढो के नये त्ख से एक अमूतपूर्व 
परिस्णिति पेदा हो गई। वे बड़े चिन्ता में पड गये। ब्विटिक्ष ध्ातन को 
ऐसी छाचारी की हालत में लाने का जधिकाश श्रेय इसी दल को है, 
इस बात पर सनी को कुछ भी सदेह नहीं होना चाहिए। क्योकि 


इन्ही छोगो का सहयोग ही तो सारी सजावट का मूछाघार था, सो 
निकल गया। 
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परिस्थिति ने एक नया परिणाम निकाला। साइमन-कमीशन की 
समाधि पर उसकी यादगारी के लिए एक नई सभा की योजना 
हुई और उसका ताम रवखा गया राउड्‌ टेबूछू कान्फेंस' । इस घोषणा 
के द्वारा ब्रिटिश राजनीतिशो ने हिन्दुस्थान के सहयोगियों को इस वात 
का विश्वास दिलाया कि हम अब गोलमेज़ के चारों तरफ मैत्री-भाव से 
वंठकर समानाधिकार से कुछ सलाह-मशविरा कर लेंगे । समानाधिकार 
का अछफाज़ सुनकर नरमदलवाले छटूदू हो गये और उनके पैर फिसलछ 
पढे। हम ऐसा इसलिए कहते हैं कि गोलमेज़-सभा में शामिल होते 
समय उन्हें इतनी सी बात भी नहीं सूकी कि भारतीय जनता के 
हृदय-सम्राट्‌ महात्मा गाघी को हिन्दुस्थान मे जेल के अन्दर छोडकर 
वे किस मुँह से सेंट जेम्स पैलेस में बैठ सकेगे। जो हो, शतरज के प्यादे 
ब्रिटिण राजनीतिज्ञो के हाथ आये, खेछ शुरू हुआ। पाठक क्षमा करें, 
शतरज की कल्पना हमारी नही है। पश्चिमी राष्ट्रों के राजनैतिक तत्त्व- 
वेत्ताओ ने राजनीति की उपमा ही ऐसी दी है। उनकी राय में राजनीति 
एक बतरज का खेल है, उसमे आडी-टेढी सभी प्रकार की चालो की 
गुजाइश रहती है। 

किस्साकोता, गोलमेज्ञ-सभा का पहला अधिवेशन कुछ प्रमुख सहयो- 
पियों के सहयोग से हो गया । पर एक कारण से उसका रग बहुत 
फीका रहा। इस समय तक अपने असहयोग-आत्दोलन की वदौलत 
भहात्मा गाधी की स्याति ससार के कोने-कोने में इतनी व्याप्त हो 
चुकी थी कि हिन्दुस्थाव का कोई भी प्रतिनिधि-समृदाय उसकी उप 
स्थिति के बिना पढ्चिमी दुनिया की अन्तर्राष्ट्रीय सम्मति में प्रत्यक्ष रूप 
से धोल्े की व्ट्टी मानी जाती। गोलमेज-समा में अविछ भारत के सर्वे- 
मान्य नेता महात्मा गाधी की अनुपस्थिति उच्च स्वर से मानो प्रतिक्षण 
घोषित कर रही थी कि इस सभा में कोई सार नही है। इधर हिन्दुत्थान 
का सार्वजनिक वातावरण भी आतकित और अप्रसन्न था। देश के अमुख 
राष्ट्रीय नेवा तथा हजारो की तादाद मे कांग्रेस के कार्यकर्ता जेछ के 


खबर ये। जेंलो में गोगनी और पहलयहल थी, पर बाहर देश मे गा 
चुहरा छाया हुआा था। सरकारी दमननीनि से एक विवित्र परिम्विनि 
पैदा कर दी थी। भारतीय जन-ममाज सिर हुआ था। वाग्रेस के इगारे 
पर वम्पई के दाजार सुलते और बन्द होते थे। उसकी सिर्फ़ एक 
ऐलान पर रोजयारियों दो दूकानें हइवाल मनाती ठी। विस्ययती 
बस्तों का दायकाट बड़ी सन्णर्मी से जारो वा। व्यवसाय पर उससे वा 
जाघात पहुँचा। यह एक ऐसी चोट है जिसे बनिया ही जानता है और 
कंदावित्‌ 5निशा ही पहुँचा सकता है। इस चोड मे और धासवन्‍सखन्धी 
कठिनाइयों ने ब्रिटिय राजनीतिनों को परिम्गिल और शी दुरी बना दी) 
लाचार होकर उन्हें यह तय करना पट्टा कि गांधी को किसो तरह लाना 
चाहिए। माछूम नहीं, उन्होंने महात्मा जी के सम्बन्ध में क्या घारया 
वना रखी थी। समवत' वे समभते थे कवि ग्राथी एक आदगवादी महात्ता 
हैं, वह एक सीथा-सादा आदमी होगा। जब इतनी अधिक गठ्या 
में हिन्दुस्थानी प्रतिनिधि प्त्यतत या परोक्त रूप से हमारे अविकार में 
हूँ ही, तो ऐने मजलिस में एक गाघी चाहे कसा भी हठों हो हार जाथगा। 
कम से कम दुनिया को वह तो क्रूर माल्म हो जायगा कि गांवी हिंन्ु- 
स्थान का सवनान्य नेता नही है, महात्मा भले ही हो। गांधी में राजन॑तिक 
व्यवहास्यूद्धि का कितना अनाव हूँ, अपने देश की साम्प्रदायिक समत््या 
को हल करने में वह कितना असमर्थ है, बतएव भिन्न भिन्न श्रेणी के लोगो 
में उसका कितना कम प्रभाव है, सारी वातें सार को प्रकट हो 
जावेंगी। दुनिया फिर जाये चछकर ऐसा न कह सके कि ल्दुत्थान 
के थातन में बेंगरेश छोग दमन-नीति का अव्लम्बन व्यर्थ कर 
रहेहें। 

उद्देशश की इस उदार सुर में एक बार स्तेका खाबा। गाघी मो 
जरूरत उन्‍हें महू होने लगी। दो हिन्दुत्पानी साजदूतों के हारा यह 
चयन सम्पादित हुआ। लगाम दी खँंच टीली करनी पडी। राष्टनेंता 
डोडे गये। महात्मा जो येरोडा जेल से दाहर बिकके और गोल्मेडवाली 
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उमा में शामिल होने के पहले कुछ ज़रूरी शर्तों को तव करने के लिए 
वे पा पहने हुए वाइमराय के भव्य भवन में दाखिल हुए। वह एक 
दर्शनीय दृश्ण था। जो अर्घनग्ग फकीर कल तक येरोड जेल का कैदी 
था, उसका सरकारी महल की सीढियो में सधिकर्ता की हँसियत से इस 
तरह चढना चचिल सरीखे कई ब्रिटिश वहादुरों को वहुत नागवार 
गुज़रा। लेकित करते क्या, उस समय दूसरा चारा ही न था। किसी 
तरह उन्होंने उस समय गाधी जी के नेतृत्व-यद को स्वीकार कर लिया। 
ढार्ड इरविन और महात्मा जी के बीच सबि-चर्चा होते लगी। बौच बीच 
में कई रकावटे और अडचने आई । लार्ड इरवित इस फिक्र में थे 
कि ब्रिटिण शासन की प्रतिष्ठा लोगो कौ नज़र में न गिरने पावे। 
महात्मा जी को इस वात की चिता थी कि कोई भी ऐसी बर्त उनसे 
स्वीकृत न हो जावे जिससे कांग्रेस के स्वाभिमान पर किसी तरह का 
भाषात पहुँचे ” बीच वीच मे आशा और निराज्षा के कई भोके आये, 
पर अन्त में किसी तरह समभौता ही हो गया । 
महात्मा जी मे भद्र अवज्ञा (0जश्यं 70809०07०7९४) 
बन्द करना स्वीकार किया और छार्ट इरविन ने राजनेतिक कंदियों को 
छोडना मजूर कर हछिया, ताकि कांग्रेस के प्रतिनिधि गोलमेज़-सभा में 
सम्मिलित हो सकें। महात्मा जी ने इस बात को मान लिया कि गोछ- 
मेज-सभा में सघ-आसन-अ्रणाली (एशत७०७ 5950४) की 
वुनियाद पर ही श्षारी सुधार-चर्चा होगी और छाड्ड इरविन को यह वात 
करनी पडी कि, भारतीय उत्तर्दाबित्व (फशतहाश॥ 
पि७एणात्रणपा) भावी बासन-विधाद का मूलाधार होगा । फिर 
दोगो ने यह भी मचूर कर छिया कि सघ-शाक्षन और भारतीय उत्तर- 
दायित्व के सिवाय कुछ सरक्षण के नियम (5वव्टप्र/व5$) ऐसे 
भी रहेंगे जो हिन्दुस्थान के हक में फायदेमन्द हो । देश की रक्षा, बन्तर्राष्ट्रीय 
सवंध, छोटे-छोटे सम्प्रदायों के अधिकार और हिन्दुस्थान की आर्थिक 
प्रतिष्ण तथा उत्तरदायित्व के प्रइन सेफ गाडूस्‌ः के विषय होगें। सच 
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पूछा जाय तो चुलहनामे का इतना ही साराश है, शेष बातें सब गौण 
हैं। इसलिए उनकी चर्चा करना में यहाँ चर अभीष्ट नहीं है। 

इस सुलहवामे की योग्यता पर विचार करने के छिए भारतीय 
दृष्टि से तघ-शासन की उपयुक्तता पर विचार करना आवश्यक 
प्रतीत होता है। इसमे सन्देश नहीं कि सघ-शासन की व्यवस्था इस समय 
कई देशों में कई रूपों में विद्यमान है । इस जमाने में जहाँ जहाँ नई 
वस्तियाँ (000॥708) उसी है, वहाँ वहाँ सघ-धातत के रुप में 
ही लोकमसत्ता प्रवाट हुई है। दिल्दुस्थान का भावी शासन-विधान भी 
इसी रूप में प्रकट होगा। इस दात पर हमारे राष्ट्रीय नेताओं में कोई 
विशेष मतभेद नही दिखाई देता। गाधी जी के सभान दूरदर्शी विचारक 
ने भी इसे स्वीकार कर लिया है। उस समण समूत्रे हिन्दुस्थान में जो 
ब्रिटिश्ष शासन विद्यमान हैँ उसका रप इसके बिलकुल पिपरीत 
है, उसे केच-शासन-प्रणाही (ऐग्रॉंघाफ 89छथा) कहना 
ठीक होगा। एक ही केद्ध में सर्वोपरि सत्ता स्थापित रसना इस प्रणाली 
का उद्देधय होता हैं। ससार में सभी जगह लोग अपने चारो भोर 
आन्तीय तथा साम्प्रदायिक चहारदीवारी बनाकर रहना अधिक 
पसन्द करते हैं। इसलिए वे अपनी प्रान्तीय स्वच्छन्दता पहले चाहते 
है गौर केद्ध-शासन की परवाह पीछे करते है। अतएवं केन्नरित शासन 
का स्थापन करना बहुत कठिन काम है। यह कठिनाई वडें-दढे देशो के 
लिए और भी वढ़ जाती हैँ जहाँ कई तरह के छोगो को एफ ही केल्री- 
भूत शासन से सबद्ध करने का प्रइन जाता है। ब्रिटिश शासत ने एक 
ऐसा ही कठिन से कठिन राजनैतिक प्रयोग इस देश में सफ़लता- 
शर्वक विया है। हमारी नज्र सम्मति में यही केन्द्रीमूत सत्ता 
(एपॉक्ए 6०एथणागशा+) हमारे भावी स्वराज के लिए भी 
अधिक छामदायक सिद्ध होगी। उसे सचालित करने का अपना जन्म- 
सिद्ध अधिकार ही हमें चाहिए । यदि यह केन्द्रीमूत शासन-सत्ता हमें 
ज्यो की त्यो मिक्ते तो बहुत ही अच्छा हो। हिन्दुस्थान इतना बडा देश 
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हैं, उसमें इतने वे वडे प्रान्‍्तत और सम्प्रदाय हैँ कि एक वार केद्ध-शासन 
की वागडोर ढीली हुई कि प्रान्तो में दुर्मतरि समा जाने की वडी सभावता 
है। एक जबरदस्त केन्द्र-शक्ति के अभाव में हिल्दुस्थान के भिन्न भिन्न 
प्रात्न निरकुश होकर मनमानी करने लगेंगे और इस तरह विदेशी कूट- 
नीतिज्ञो का शिकार चीन के समान हिन्दुस्थान भी सदियों तक बना रहेगा। 
'क्ेडरेशन' यदि सघ गया तो किसी कदर ठीक ही होगा। यदि नही, तो 
विद्रोही प्रान्तो को एक ही केच्द्रित-शक्ति के अनुशासन में छाना सघ की 
सर्वमान्य सेद्ान्िक दृष्टि से भी कठिन हो जावेगा। इस देश में 
रियासतो की मौजूदगी भी एक ऐसी वात है जो सघ-शासन की कठिनाई 
फो कई गुनी अधिक वढा देती है। आज यदि केवल खाहसा ग्रान्तो का 
भड्न हो, तो उनका सघ-निर्माण हो सकता है। पर रियासत को लेकर 
चना और ऐसी हालत में जब कि वे चलने के लिए तैयार नहीं है, कठिन 
से भी कठित काम हैं। इन देशी रियासतों के 'राजे-महाराजे गोऊमेज़ 
के पहले अधिवेशन में सघ-शासन की खुलकर प्रशसा कर आये। सुनने- 
वालो को प्रतीत हुआ कि उनमे कुछ राजनैतिक दृरदर्शिता आने लगी 
है। छेकिन बाद को जब रियासती प्रतिनिधियों को गोलमेज-सभा की 
चहेल-पहल से कुछ फुरसत मिली तो शासन-विघान के अन्यो का कुछ 
पहाँ-वहाँ अवलोकन किया और सघ-शासन के बन्तर्गत प्रान्तीय उत्तर- 
दायित्व पर विचार करने का उन्हें मौका मिछा। तव कही उनकी आँखें 
चुद और उन्होने पीछे खिचना शुरू किया। पर एक विशेषता थी। 
देशी रियासतों के विद्वान्‌ प्रतिनिधि इतना तो अन्त तक स्वीकार करने 
गये कि हम दिलोजान से सथ-शासन के पक्ष मे हैं। पर इसी के साथ 
चे अपनी वत्तमान अनियन्ध्रित सत्ता पर किसी तरह का गाघात भी नहीं 
चाहते थे । सघ के अधिकार उन्हें चाहिएँ, पर ज़िम्मेदारी और आव- 
पयक स्थाग उन्हें मजूर नही है। ऐसी हालत में सघ बने कैसे ? रियासत्ती 
पेजा-सघ तो अपना चुना हुआ प्रतिनिधि भेजना चाहता है और वहाँ 
के राजेमहाराजे अपना नामज़द आदमी चाहते हे । इसका 
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तिपटारा कैसे हो और कौन करे ? फिर इधर सघ-शासन में 
सम्मिलित होकर रहना भी उन्हे प्रिय हैं। इतना दडा भमेला कसे 
सुलभे ? सुलभेगा जरूर, मगर एक तरीवे से, नहीं तो और भी उछभत 
पैटा होने का अन्देशा हैँ। इसे ठीक ठीक सुलभाने का उपाय यही 
है कि हम पहले खालसा के प्रान्तों को छेकर ही एक छोकसत्ता-मूलक 
सघ-शासन का निर्माण करें और रजवाड़ो से यह कह दें कि आपकी 
जब मरजी हो तव आइए, सघ का दरवाज़ा खुला है। यह एक ऐसी 
आवदयक दाते थी, जिसका अभाव गावी-इरवित-सुरूहवामे में बहुत 
खटकता हूँ। पर साथ साथ ०ह भी सच हैँ कि तेजाव में पानी मिलाकर 
पतला करनेवाले ब्रि्णि राजनीतिज्ञ इस शर्ते को कभी मजूर भी 
त करते । भहात्मा जी के लिए छाचारी थी। पर आज रियासतो के साथ 
संघ बनाने में जो दिक्कते पेश हो रही हैं उन्हे देखकर हमारे कुछ राज- 
नीतिज्ञ कहने छगे है कि नहीं चाहिए यासतो का भमेला, हमें तो प्रिदिश 
शासन के अन्दर ही स्वराज दे दो, रियासतो का देखा जायगा। हम 
तुम दोनो मिलकर उत्हे रास्ते पर के आवेगे। परन्तु ब्रिटिश कूटनीतिश 
कहते हैं कि सध-निर्माण तो समूचे देश का एक साथ ही होगा, 
तभी हिन्दुस्थान की जिम्मेदारी का भी सवाज़ उठ सकता है, अन्यथा 
नहीं। इस तरह आज हिल्दुस्थान का भावी शासन-विघान सघ की 
खटाई में बुरी तरह पड चुका है। साराश यह कि गोलमेज़-समभा की 
सारी कारंवाई विफत्र हो गई | साइमन-कमीशन अपनी कवर से उठ 
वेठा है। वह मरा नही था, सिर्फ़ घायल हो पढा था। हम ऐसा इसलिए 
कहते हे कि इस कमीशन ने जिस प्रान्तीय सुधार-योजना 
(छिण्श्रणक &ए00०79) की सिर्फाञ की थी, अधिकाश में 
उसी को ब्रिटिश राजनीतिश्ञों ने अमल में छावे का विचार किया है। 
शिमका के शासन में आख़िर देने-लेने को कोई बात नही रह गई। 
इस अकार साइमन-कमीणत की जीत रहो। उतकी पुवरावृत्ति 'ज्वॉप्ट 
पाहिमेटरी कमिटी! के रूप में हुईं वह भी खालिस अंगरेज़ों की 
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कमिटी थी। परन्तु आइचय॑ हैं कि देश के सहयोगियो को उसके इजलास 
में गवाह की हैसियत से हाजिर होना विलकुछ बराइत हो गया! 
सिर इसलिए कि बीच में गोलमेज-समा का कुछ गोल-माछ हो चुका 
था। वह एक ऐसी वाहरी सजावट थी कि उसके फेर में एक वार 
गायी जी के नेतृत्व में समूची कांग्रेस भी पड गईं। पड़ना पडा, कुछ 
लाचारी से और कुछ उपयोग की दृष्टि से भी । 

कांग्रेस ने गोलमेज़-समा में शामिल होकर जो छा उठाना चाहा, 
उसेके सम्बन्ध में कुछ मतमेद की सम्भावना ज़रूर है। कुछ छोग ऐसा 
कहते हुए सुने जाते है कि गोलमेजवाली सभा मे महात्मा जी के शामिल 
होने से देश को कुछ छाम तो हुआ ही नहीं, वल्कि हानि हुईं है। 
साम्प्रदायिक समस्या को हल करने मे लूदन मे प्रयलशीछ गौर सरे 
भाम असमर्थ होकर गाघी जी ने अपने राजनैतिक नेतृत्व की महत्ता 
बहुत कुछ घठा दी है। यह मौका अगर महात्मा जी न छातें तो उनके 
हक में अच्छा होता। यह धारणा इस प्रत्यक्ष वात से भी समधित होती 
है कि स्वय गाधी जी को 'सेंट्‌ जेम्स पैलेस' में साम्प्रदायिक, सकीर्ण-हृदय 
भर चालवाज़ नाभज़द लोगो के वीच बैठकर किसी प्रकार सफलता 
प्राप्त करने की आज्ञा अपनी यात्रा के आरम्भ ही से नहीं थी। उन्होने 
स्पष्ट ही कहा था कि में आशा के विरुद्ध आशावान्‌ होकर जा रहा हूं। 
परिणाम भी वहीं हुआ जिसकी सोलह आने आशका थी। गाघी जी 
के प्रयल से भी हिन्दुस्थान का प्षाम्मदायिक समभौता न हो सका। 
सैसार को महात्मा जी की विफलता का यही दृश्य दिखाना ब्रिटिश 
कूटनीतिज्ञों को मजूर था, सो देखा गया। 

साम्यदायिक निर्णय करनेवाडी उपसमिति (फवी॥00 65 
900-00गराधा/॥९6) की पहली बैठक हुईं। अपने प्रारम्भिक वक्तव्य 
में सदस्यों को प्राचीन भारत के तत्त्वज्ञानियो की याद दिलाकर रैमजें 
मंकडॉनल्ड ने अपती वनावटी उदार बुद्धि का परिचय दिया और 
हिन्दुस्थानी प्रतिनिप्तियों से कहा कि “अपना प्लाम्प्रदायिक निर्णय आप छोग 

फा० ४३ 


( ६७४ ) 


ही करें, में इस मामले में किती तरह का हस्तक्षेप करता वही चाहता। 
दूसरो के लिए में पूरा पूरा बदनाम हो चुका हूँ। फिर भी यदि 
भाप छोय आपस में कुछ भी तय न कर सकेंगे और यदि आप लोगो की 
इच्छा होगी तो में इस भमेंडे में पडकर फिर भी बदनाम होने के 
लिए ततयार हैँ”, इतना इशारा कुछ छोगो के लिए काफी था। बागा खाँ 
उठकर बोले कि मूतलमान-अतिनिधि आज रात को गावी जी से मिलकर 
सलाहमध्विरा करनेवाले हैँ, इसलिए इस उपसमिति की कार्रवाई 
स्थनित की जावे। कर्तेल ग्रिदनी और अवेडकर ने यह अच्देशा 
जाहिर किया कि कही हिन्दू-मुसलमान अलग ही अछय आपस में समभौता 
करके अव्यान्य छोटे सम्प्रदागों का हक न मार दें। मैकडॉनल्ड ने उन्हें 
आश्वासन दिया कि ऐसा हरगरिज् नहीं हो सकता, पर तद तक आप लोग 
भी अलग मिलकर समझौता कर डालें। इसके वाद उपसमिति की कार्र- 
वाई स्थगित हो गई। 

तलशचातू साम्प्रदाभिक प्रतितिधियों को चहल-पहुल शुरू हुई। 
रिज् होटेल में जाग, साँ के नेतृत्व में मुसछ्मान-पतिनिधियों से महात्मा 
जी की वातचीत हुईं। डा० अस़ारी के विना तथा इतर राष्ट्रीय मुसलमानों 
के अभाव में वे विलकुछ निहत्ये और निस्तहाब हो रहे थे। उन्होने मुस्ल- 
सान-अ्रतितिधियों से इस बात का गात्रह भी किया कि डा० असारी को 
साम्मदाधिक उपसमितति में लेना बहुत ज़रूरी है। पर आग्रासानी 
दीक्षा से दीक्षित मुसतमान इस बात पर क्यो राजी होते ? उन्होनें 
महात्मा जी की सलाह सुनी-अनचुनी कर दी। लाई इरविन से सधिन्चर्चा 
करते समय यदि इस छर्ते पर जोर दिया गया होता तो कदाचित्‌ गावी 
जी डा० असारी सरीखे कुछ मुस्लिम नेतामो को साथ ले सकते थे। एक 
हक ऊूदन पहुँचकर उन्हें जामिह् करने के लिए प्रवत्त करना व्यर्थ 

चा। 

गाघी जी सिक्ख तथा हिन्दू-पतिनिधियों से भी मिले। मवेडकर 
और गिडटी से भी चातें हुई । तत्यद्चातू हिन्दुस्थानी प्रतिनिधियों की सेंट 
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जेम्सू पैलेस में सभा हुई मौर उसके सभापति महात्मा जी हुए। दलित 
जाति के सरकारी प्रतितिधि अवेडकर ने अपनी दलित वृद्धि का परिचय 
इस सभा मे खूब ही दिया। उसे यह कहते जरा भी सकोच नहीं हुआ 
कि दलित-वर्ग के लोग हिन्दू नहीं है। उसने इस वात पर जोर दिया कि 
दहितो को पृथक्‌ निर्वाचतत का अधिकार चाहिए। पतरो साहव तो 
इस वात का समर्थन करनेवाले ही थे। मगर आइच्य है कि समप्रू, मुद- 
लियर और रामचन्द्वराव सरीखे राजनीतिज्ञ भी दलितो को पृथक्‌ निर्वा- 
चनाविकार देने के लिए राजी हो गये। गावी जी ने काग्रेस-पक्ष का 
खुलासा इस तरह किया-- 

“हिल्दुस्थान के राष्ट्रीय प्रतिनिधि की हैसियत से में पृथक साम्प्रदायिक 
निर्वाचन का विरोवी हूँ । फिर भी छाचारी की हालत में सिक्स और 
मुल्समानो का पृथक्‌ निर्वाचन देने के लिए में किसी तरह तैयार हो 
सकता हूँ। पर दलित-वर्ग को ऐसा अधिकार देकर उसे हिन्दू-समाज से 
इमेशा के रिए अछुग कर देना में हरगिज़ नहीं चाहता।” 

प्‌० मालवीय ने महात्मा जी का समर्थन किया। परन्तु कोई सम- 
भौता व हो पाया और साम्प्रदायिक उपसमिति की बैठक का दिन भी आा 
गया। गावी जी ने आठ अक्टूबर तक यह कहकर मोहलरूत माँगी कि अभी 
अतिविधियों में समभौते की बातचीत जारी है, समय कम था, इसलिए 
कुछ निर्णय नही हो पाया। उन्होने यह भी कहा कि कम से कम में अब 
दूसरी मोहरूत न लू'गा और इस समिति की दूसरी वठक में सारी कारे- 
वाई की रिपोर्ट पेश कर दूगा। मैं वडा जवरदस्त जाक्षावादी हूँ, इसलिए 
उम्मीद करता हूँ कि श्ञायद कुछ सममौता हो जावे। जागा खाँ ने इस 
प्रस्ताव को समर्थन किया। कर गिड्नी तथा अवेडकर की पेश 
की हुई शकाओ का समाबात करके समिति को बैठक फिर स्थग्रित 
हो गई। 

तत्पद्चात्‌ प्रतिनिवियो की समा फिर शुरू हुई। महात्मा जी ने 
कांग्रेस का पक्ष-समर्थन करते हुए कहा कि पृथक्‌ निर्वाचन का अधिकार 
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राष्ट्रीयता का विधातक होगा। सिवाय इसके एक या दो सम्प्रदामों को 
ऐसा हक देकर हम इतर सम्प्रदायो को उसते वचित नहीं कर सकते। 

*राष्ट्रीयता से पराइमुख और साम्प्रदायिकता के वदवर्ती होकर आप 
लोग इतनी परस्परविरोधी माँगें पेश कर रहे हे कि मेरा समझ में नही 
आता कि इस उलभन का निपटारा कैसे हो? में समझौते के लिए 
प्राणपण से प्रयलवान्‌ हूँ। मगर मेरी आँखो के सामने अभी प्रकाश 
दिखाई हो नही देता।” प्रकाश क्योकर दिखाई देता ? स्वार्यी और 
साप्राज्यवादी ब्रिटिश क्टनीतिशो के इशारे पर कठपुतली होकर नाचने- 
वाले भागा खाँ-अबेडकर-पतरो-गिड्नी एड को०' के साथ साम्प- 
दायिक समभौता करना एक क्या, एक दर्जन महात्माओ के लिए 
असम्भव था। भारत का दुर्देव इसो कपनी के रुप में गावी जी से लोहा 
लेने के लिए लद॒न में उपस्थित हुआ था। आपिर किसी राष्ट्र का दुर्देवी 
कर्म-विपाक भो तो कोई चीज है। सर्व-शव्तिमान्‌ ईश्वर भी इसे बदलने 
में सक्षम हो सकेगा या नही, इस वात पर हमें सदेह है। अतएवं गावी 
जी की इस विफलता में उनके नेतृत्व का कोई दोष नही, दोष है 
देश के दुर्देव का। 

आख़िर पचायत पर मामछा छोड देने की वात होने लगो। सरो- 
जिनी वाई ने कहा कि इस काम के छिए साम्प्रदायिक समिति के पाँच 
पच चुन छिये जावे। हिन्दू और सिक्स नेताओं ने कहा कि पच ऐसे हो 
जो समिति के सदस्य न हो। मुसलमानों की मोर से कहा गया कि 
समिति के सदस्यों में से ही पच्र चुनना ठीक होगा। बाहर के लोगो से 
इस मामले में सहायता लेना अपनी कमजोरी ज़ाहिर करना है, ऐसा 
हरगिज नही होता चाहिए। इस तरह मतनमेद के ववढर में पडफर 
पंचायत कौ योजना कई चक्कर खा गईं। भहात्मा जी बड़ी चिता में 
पड गये और कदाचित्‌ सोचने रूगे कि अपनी नाकामयाबी का इजहार 
साम्प्रदायिक उपसमिति को बैठक में किस तरह देना चाहिए। 

विगडी हुई त्रात को बनाकर बोलना आसान काम नही हैँ। उसके 
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लिए बहुत योग्यता की ज़रूरत होती है। गाथी जी को जो आदमी 
चतुर राजनीतिन न समभता हो, उमे चाहिए कि वह साम्प्रदायिक 
निर्णय-समिति के सामने दिये हुए महात्मा जी के उस लाजवाब अदा 
को अनेक वार पढे और मनन करे। उन्होंने जो कहा है उसका साराश 
यह हैं-- 
सभापति महोदय, 

हमें मालूम नही है कि हिन्दुस्थान को कौन-कौन-से और कितने 
शासनाविकार दिये जावेंगे । इस बात का खुछासा आप लोगो ने अभी 
तक विलकुल नही किया है। ऐसी हालत में भारतीय प्रतिनिधियों को 
इस कान्फ्रेंस के ज़रिये अपना लक्ष्य ही नही दिखाई देता। जो रुक्ष्य 
ही अदृध्य हुँ उसके मार्ग पर कोई किस आशा से आरढ6़ हो? 
यही कारण हूँ कि सम्प्रदायों के बीच समझौता होना इस समय 
एक्य प्रतीत नहीं होता। राजनेतिक अधिकारों की प्राप्त कर 
लेने के वाद ही हम उसका आपस मे वेंटवारा कर सकते है। सो पहले 
यह तो वत्ताइए कि आप हमें देना क्या चाहते हैँ? यदि इस प्रदइन का 
उत्तर आप निरचय-पूर्वक दे सकें, तो हमें यह निर्णय करते अविक देर ने 
लगेगी कि हम आपस में उसका विभाग किस प्रकार करेंगें। यदि 
हमे आज यह मालूम हो जावे कि हिन्दुस्थान को आप स्वतत्रता का 
सत्व (900४;६06 ० 7007670०7०४) देने के लिए तैयार 
है, तो फिर ऐसे मौके को हाथ से छोड़ने के पहले हमें पचीसो 
भरतवे गम्भीरता-पूर्वेक सोचना पडेगा। लेकिन जब तक हमारे पास 
बेंटवारे की सामग्री ही प्रस्तुत नहीं है, तव तक सुत्त न कपास 
जुलाहो में छठा-लठी” वाली कहावत चरितार्थ होती रहेगी और 
भेक् की असम्भावना बनी रहेगो । आखिर समभोता हो तो 
हो किस बुनियाद पर ? जिस स्वराज-मन्दिर का हम निर्माण करना 
चाहते है, उसकी नींद स्वतत्रता के सतव॒पर डाली जावेगी और 
उसके गगनभेदी 'शीप-भाग पर जो कछस रहेगा, वह हमारे साम्प्र- 
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दायिक सहयोग से बनेगा! अतएवं बुनियाद के लिए हमें पहले 
स्व॒राज चाहिए; साम्प्रदायिक निर्णय तो उसके वाद सम्भव हो सकेगा। 
अमी तो च्यूथ॑ का भगडा हैं।” 

गावी जी के इस तक में गम्भीर अर्यन्यौरव भरा हुआ है; 
इसमें शक नहीं। जब तक मनुष्य को यह प्रतीत होता है. कि मुझे 
किसी के आवीन होकर रहना है, तव तक वह स्वतत्रताूर्वक 
व्यवहार नहीं कर सकता। अप्रभावित रहकर स्वतत्र स्पतसे 
निर्णय करने के लिए उसे स्वतत्र ही होना चाहिए। हिन्दू थौर 
मुसलमान जिस दिन यह समझ लेंगे कि आज से हम आजाद हैं, उस 
दिन स्वतव्रता के वातावरण में वे अपना साम्प्रदायिक तिर्णय अना- 
यासक़र लेंगे। लेकिन आज तो वे यह समभते है कि किसी तीसरी 
सत्ता को कृपा-दृष्टि से उन्हें जीना है। दिल की इस गिरी हुई 
हालत में वे अपना समभौता आप ही कर छेने के योग्य नही है। ऐसी 
दुरवस्था में पडकर ससार की किस्ती भी मनुप्य-जाति की आत्म-क्षमता 
नप्द हो सकती है। यह एक सच्ची ओर सैद्वान्तिक 
वात है। इसी का उपयोग महात्मा जी ने अपनो साम्प्रदायिक 
विफलता की कैफियत देते हुए किया | एक चतुर  ब॑रिस्टर के 
समान उन्होने 'सबूती का भार' (0#88 297086॥4:) वात की 
वात में ब्रिटिंण राजनीतिज्ञों पर डाल दिया। छेकिन सेंट जेम्स 
पैलेस के कुटिल वातावरण में तर्क और विवेक के छिए कोई 
गुजाइश नही थी। 

अन्ततोगत्वा वहू दिन जाया जब साम्प्रदायिक समिति की अन्तिम 
वैठक हुईं। सभा के सदस्यों ने अपनी अपनी डफली वजाकर अपना 
अपना राग अछापा। आगा खाँ ने छोटे सम्प्रदायों की ओर त्ते 
और सरदार उज्ज्वलुसिह ने सिक्खो की ओर से अपनी जपनी माँगे 
पेश की। रेमज्े मैकडॉनल्ड ने बडी शान से कहा, अच्छा, तो 
में आप लोगो की साकामयादी कौ रिपोर्ट भेज दूगा। उनके प्रारम्भिक 
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भाषण के बाद कई लोग बोड़ गये। पर गावी जी के एक 
बोठ का साराश सभी को निस्तेज कर देता है। उन्होने मुक्‍्त- 
फछ्ठ होकर गा 

“कि: योजना फ में विलफुल घिरुद हूँ। में जिस राष्ट्रीय महासभा 
जा प्रतिनिधि हूँ, पह यों तक जंगल जगल मारो मारी फिरना पसन्द 
कर लेगी, छेकित ऐसी गोई भी साम्पदायिश मोजना स्वीकार न करेगी 
जिन पैदा किये टृुए बात्ावरुण में सियपित शासन का पौधा कभी पनप 
ही ने पायगा।" 

भारतीय घानन-विशान के निर्माण में जो दृरदणिता चाहिए, उसके 
बल्तिम भन्द महात्मा जी के उपर्युक्त वस्‍्त्य में अकित हूँ। पर 
उन्हे स्वीकार करने फो मनोरृनि उस जन-समाज में नही थी। आखिर 
वेचारो ने यह तय किया कि गंकडीमठ साहब ही कृपायूर्वक पच का 
काम मर दें। सभी ने अपने अपने नोट भे जे,महात्मा जी भी उनमें से एक 
थे। प२ उन्होंने कया लिसा, यहे 2मे मालू मे नहीं। 

आमिर मंक्नए मदोदय ने अपना साम्प्रदायिक पच-फेसला 

दे दिया और उसका देश पर क्या परिणाम हुआ, वह कुछ कहने-सुनने 
को बान नहीं है । उसका परिणाम नो हम प्रत्यक्ष भोग रहे हे। हमारी 
यह निश्चित धारणा हूँ कि जिन लोगो ने हिन्दुस्थान के साम्प्रदायिक 
भसके की हल करने का काम एफ विदेशी कूटनीतिज्ञ के सुपुर्द किया, उन्होने 
कुछ ऐसा काम किया जो उनके आत्म-्सम्मान के बिलकुछ विरुद्ध था। 
इसके मिवाय इस ज़िम्मेदारी वो उन्होने एक ऐसे राजवीतिजशञ के हाथ 
में डाछा, जो मजदूर-दऊू का नेता होकर साम्राज्यवादियो के दरवाज़े 
उस समय पानी भर रहा था। उसका निर्णय न्‍्याय-समर्थित व्योकर 
हो ? इस वात फो हिन्दुस्थानी प्रतिनिधि नही जानते थे, ऐसी वात नहीं 
थी। परतु ये रा्टदृष्टि का परित्याग करके केवल स्वाय॑-पथ 
पर ही आरढ थे। इसी कारण महात्मा जी की वाअसर बातें विकू- 
कुछ बे-असर साबित होती थी। इसी कारण वे समभते हुए भी 
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नासमछ थे और दैसने हुए भी कषपरे में। मेझशैनट: सारब था प्रारम्मिक 
सतत अपना काम कर गया। आप पंच बन हो तो बंठें। ऐसी होटल 
में गायी भी के सामने सारा तमाशा एसने हे सियाव कोई फोम सही 
सह गया। दश मा दुर्दैस सेट जेम्स पैलेस से मझो पर ताय देता हुबा 
निकला और गायी जी बाहर आये पिधशवरा और गभी। हीगर। 
आज भी वे अपने मत की उसो अयस्था में है। मंवर्शनट माह णे 
दिय हुए साम्प्रदायिक निशम के एक मर स्पपूर्ण थ के पिरोप में उड़ें 
प्राणों की बाद़ी गानों परी! बिछायत की विप्लता का प्रायश्लित्त 
उन्हें हिल्‍ुस्यान में एस रप में देसा बच । 

तारीत १८ सितम्बर मो होनेबातो सब-शायवन्समिति 
(एल्वेकणओ हीडप्रतागाल ऐगायगाह९९) वो बैठा में झात्मा 
जी पहले-पहल उपतस्यित हाए। लेकिन बह उनवो मौन-दिवेत्त 
था। चौबीस घटे फे मौन-विन्तन फे बाद दूसरे दिग थे सभा में बोडे। 
कार्यमार गुरतम था। परैनीस बरोद मृझ, पशमीन और दरिद्व जनता फो 
पैरवी उन्हें स्वार्यी सा स्राउयवाद को 0णलास में बरनी थी । थो अपराधी 
था, वही न्यायाचीम को हँसियत मे बैठा हुआ था। ऐसी कादत में विरो- 
धियो की अमुप्त बन्त तत्मा को पढ़े जाग्रत करने के तियाय कोड दूसरा 
उपाय ही नहीं था। गाषी जी बोले---अधिकार-पूर्वक बोले और ऐसो 
निर्भयता के साय चोछे जो स्वाभिमानी मारत के लिए सर्ववा उचित था। 
सबसे पहले उन्होंने अपने सहयोगी हृदय का परिचय दिया और कहा 
कि में भारत और इंगलेड के बीच सुलह फरने की एकान्त निष्ठा में यहाँ 
उपस्थित हुआ हैँ। इस सहृदयता के साथ राजनैतिक बुद्धिमत्ता का 
मेल होता ज़त्री था और उसका परिचय उन्होने यह फहकर दिया क्ति 
में इस वात को भी जानता हूँ कि दोनो गण्ड़ो के बीच मौलिक मत-मेद 
है; माने इस मजहिस में, इस तरह, इस अवस्था में और इस मनोवृत्ति 
के साथ सुलह होना बहुत मुद्दिकछ है। ऐसी विपम परितस्यिति में समि- 
च्चों व्यपें हो जायगो। अतरव गावी जी को बेछाग होकर यह कहता 


+िफलनण ०, 
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पडा कि जिस क्षण ब्रिटिश राजनी तिज्ञो को मेरी उपस्थिति असुविधाजनक 
प्रतीत होगी, उसी क्षण में केवल एक सकेतमात्र से हीं बाहर चढछा 
जाऊँगा। 

इस योग्य और समुचित भूमिका के वाद उन्होंने अपना वक्तव्य 
घुरू किया। जिस राष्ट्रीय महास्रभा की ओर से वे अपनी पवित्र 
जिम्मेदारी का पालन कर रहे थे, उसका दावा सिद्ध किया और कहा 
'कि हिन्दुस्थान मे कांग्रेस ही एक ऐसी संस्था है, जो देश के ताम पर 
अधिकार-पूर्वक वोल सकती हूँ । इस सस्था में अपने जीवन के प्रारम्भ 
काल ही से मछूत जातियो की सेवा की है; अतएवं उनकी ओर से भी 
वह अधिकार-पूर्वक बोछ सकती हूँ। अपने प्रतिनिधित्व की अह्वितीय 
धषमता का इस तरह पहले खुलासा करके उन्होने कांग्रेस का ध्येय प्रस्तुत 
किया। उसकी मीमासा उन्होने जिस तरह की, वह भी सुनते योग्य 
हैं। उन्होने कहा कि (पूर्ण स्वतलता' का आशय कही आप यह समझ 
लेना कि दुनिया के आगे हम केवल इस बात की घोषणामात्र करता 
चाहते है कि हिन्दुस्थानियो ने अंगरेज्ो से सारा सम्बन्ध तोड दिया। 
हम तो केवल यही सिद्ध करना चाहते है कि 'ब्रिटिश कामनवेल्थ” की 
साभेदारी में हम दोनो स्वतन्त्र हैं गौर दोनो के समान अधिकार है। 
महात्मा जी के इस वक्तव्य में जौपनिवेशिक स्वराज (700॥रशश0॥ 
8078) की ओर प्रत्यक्ष सकेत है। अपने भाषण के अन्त में भी 
उन्होने यही कहा-- 

'ु्‌ क्गरत 0968 69 0 8५8७ जारी गरी४ एणाशणं०) 
कक पाल०8 78 0 96 80 ॥ण०एरध्की€ शापे.. €पृपथे 
एकंग्राधआाए एश्कजछा फििफक्ा। श्ये वाता&. के जी 
0४ गाए. कला छाए तय थी प्री6 088. 7778 
गय एफ ग्रातई; पद; ध8ा।.. धणाशणगरक्काणा णक्ए. 08 
70&80॥९6:” 

« ययाये में पूर्ण स्वृतन्त्रता' को तर्क॑सिद्ध मीम्रासा वहीं हो सकती 


कितिंय बसतुर्यिति इसी विलारंख दिएरीय घी। जिम डोपनितेधिक 
स्थरव्य फी मल्यना मटामा भी हे भष्पण में द्तिगोंत” होती हैं. बह 
पिटिश शजनोंगिशों वी उग्र मे बट” को बात भी। इस दावे नी 
गांधी जी जानते में। उैगिन जानरर भौ इसे 7व बा” भारत की अल 
शास्मा की जावाज् बुछद मनी थी। बवराीए तोपमत मे दरबार 
में उस्हे स्वाभिमान और सत्यता मे! साथ शिदुस्थान मी और पे यह 
धोषित काना था कि सरपारी नामजझुद लोगो गया बट रग्य-स्बोटर्त 
प्रतिनिधि-मड़ल हिन्दुस्पान के किसी भी सर्य को दया नहीं है । उपचार 
तो बाग्रेस का ही गारमर होगा, पै्योकि बह झास्म-सस्मत है। जाएत 
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भारत का राष्ट्रीय स्वाभिमान इस तरह गाधी णी के द्वारा सेट जेम्स- 
पैछेस़ में बेछाग होकर बोल गया । उसे सारा ससार निस्तब्ध होकर 
सुत रहा था । 

तप-शासन-समिति को कार्रवाइयो से ऊबकर और वहाँ को 
वाग्विछासिता को देश-बुतकर गाथी जी का माया ठतका। तारीख 
(७ की वंठक में सर्वप्रधम वय्ता की हँसियत से वे वेलाग होकर साफ- 
साफ कह गये। 

“जहवान, सोमवार के दिन से आपकी कार्रवाइयो को देखकर मेरी 
दिलो हैयनी वटती जा रही है। पहला कारण तो यह हैँ कि आप 
वोगो में से एक भी भादमी ऐसा नहीं है जो लोगों के प्रतिनिधि होते 
का दावा कर सके। आप तो सरकार के हारा चुने गये हे! सरकारी 
नामज़द लोगो के इस महांफेल में मुझे उस तरह की वेचेनी मालूम 
हो रही हैं और बह इस गाल से कि उस गोलमेज-सभा की बनावट 
ऐसी नहीं है कि जिसे देसकर कोई ऐसा समझ सके कि इस सभा 
को जुटानेवालो में दिल कौ सचाई है। इस कान्फरेस की सामर्थ्य- 
हीनता का इसमे अधिक परिचय और वया विया जा सकता हैँ कि 
हगातार घटो वाद-विवाद करने पर भी' हम किसी निर्णय पर नहीं 
पहुँच पातै। मुझे तो सभापति महोदय मँकडॉन(ड साहव की हालत 
को देपकर दया आती है कि उन्हें अपना पित्त मारकर ऐसी शिप्टता- 
पूरक सभासदों की सारी बाते सुनती पड रही है। फिर भी मे 
भश्मावान्‌ हूँ कि आपके इस आदरणीय धैयं का कोई अच्छा परिणाम 
निकलेगा और आपको बधाई देने का सुबोग मुझे प्राप्त हो सकेगा ।” 

इस प्रारम्भिक भाषण में गाथी जी ने अपना रुद्रत्प दिखलाया। 
जहाँ लोग 'अहो रुप अहो ध्वनि ” कहकर एक दूसरे की प्रशसा में मस्त 
ही रहे थे, वहाँ इस मुँह-फ्ट सत्यवकता ने नामज़द सदस्यों की सारी 
कमजोरियाँ खोलकर रख दी। सेट जेम्स पैलेसके वातावरण मे सा म्राज्य- 
वाद के आतंक से मुक्त होकर शायद ही कोई माता का छाछ ऐसा कभी 
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चोल यया होगा। कोई भी समझदार आदमी इस वात को स्वीकार 
कर सकता हैं कि गराप्ठी जी उस भाणण के वाद गोलमेज़-समा-मचर के 
पात्रों के लिए असुविधाजनक हो गये। अपने घर ही में बैठकर हिन्दु- 
स्थानी प्रतिनिधियों से ऐसी खरी वातें सुनने का अभ्यास ब्रिटिश 
राजनोतिज्ञों को नही था। जिसे केवक भोला-माका आदर्शवादी साधु 
समझ रखा था, वह बडा चुस्त व चालाक राजनीतिज्ञ भी मिकला! 
उन्हें इस बात की कन्पना भी वही थी कि पक्का सौदा करनेवाले किसी 
व्यवहार-कुद्ल वनिये से गाँठ पडेगी। गावी जी को गोलमेज-समा में 
चुलाकर ब्रिटिश साज्राज्य की दृष्टि से उन्होने जो भूल की थी, 
उसका ज्ञान उन्हें होने छूगा। 

सघ-शासन-समिति की एक और महत्त्वपूर्ण बैठक उस दिन हुई, 
जिस दिन देश को रक्षा और बाहरी नीति के प्रश्न छेडे गये । जिन 
मुस्लिम प्रतिनिधियों ने साम्प्रदायिक निर्णय के अभाव से अप्रसन्न होकर 
समिति की कार्रवाइयो में दिलचस्पी लेना वन्‍द कर दिया था, वे भी इस 
सभा में उपस्थित हुए। उनको राष्ट्रीयता-घातक हरकतों की ओर 
सकेत करते हुए छाड़ें सकी ने कहा कि आप लोग विश्वास करें कि 
में न तो हिन्दुओ का पक्षपाती हें न मुसढमानों का तरफदार हूँ; में 
तो सारे हिन्दुस्थान का हिमायती हूँ। जिन्ना साहव इस सकेत को समझ 
गये और समझकर उन्होने जवाब दिया कि में आपसे बढ़कर हिन्दु- 
स्थान का हमदद हूँ । प्रल्तु उन्हें क्या सालूम कि मुसलमानों के सास्प्र- 
दायिक दुराम्रह से ब्रिटिश राजनीतिन्न फायदा तो उठा रहे थे, पर उन्हें 
इज्जत की निगाह से देखने के लिए उनकी उन्तरात्मा तैयार नही 
थी। जिन्ना साहव के इस जवाब का जो जवाबुरूजवाब सैंकों साहव 
ने दिया, वह किसी भी स्वाभिमानी हिन्दुस्थानी दिल के दो टुकड़े कर 
देनेवाला था! मालूम नही, चौदह शर्तों के हिमायती उस मुस्लिम महा- 
नुभाव के हृदय की उस समय कैसी अवस्था थी। क्यो पाठक जानना 
चाहते है कि सैकी महोदय ने वया भ्रत्युत्तर दिया ? सुनिए, उन्होने कहा, 
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जिना साटव, मे रस बात को मजूर नहीं करता कि आप मुभम वढकर 
हिन्दुन्धान के द्विमावती हूँ। एक अंगरेज़ यदि किसी हिन्दुस्थानी से ऐसा 
कहे, तो सहदय पाठक समझ सकते है कि बह उस हि्दुस्थानी के छिए 
कितनी हज्जास्पर बात होगी। जित्रा साहव को इसका उत्तर कुछ 
भी ने सूभा। खामोश रू गये। बोलते क्या, उनकी अन्तरात्मा सकी 
साहब को करारों मार से गण सा गई । 

इस मभा के प्रथम वदता सभ्र्‌ साहब थे। उन्होंने अपनी उदार 
नीति का परिनय यह कहकर दिया कि प्रमतिकाल में फौजों विभाग 
को देररेस एक ऐसे हिन्दुस्थानी मेस्वर के हाथ में रहे, जो गवर्त र-जन रल 
फै सामने अपने काम को डिम्मेदार हो। मुदलछियर महोदय भी कुछ 
ऐसा हो बोल गये। मालवीय जी ने बाग्रेस का दुष्टिकोप बतलाया। इस 
पर लाई रेटिंग अपने फ्रतिनिवत्व का जामा उतार कर वैयक्तिक 
हँसियत से अपना सरापन दिखाते हुए बिलछकुछ साफ-साफ कह गये । 
इनका सा म्राज्यवादी दृष्टिकोग ब्रिलकुल स्पप्ट था। उन्होने कहा कि 
में बिछकुल साफ साफ कह देना चाहता हूँ कि में ऐसी कोई भी 
योजना स्वीकार नहीं करंगा, जिसमें फोजी विभाग की जवाबदारी 
गवर्न र-्जनरल पर न हो। परन्तु भेयरेज़ों को माँद में पले हुए उस 
यहूदी सज्जन को यह जानना चाहिए था कि उस सभा में एक ऐसा 
भी आदमी मौजूद था, जो सभ्रू साहब का देश-भाई था कौर जो सरो 
बात करने में दुनिया में अपना कोई सानो हो नहीं रफता। रेडिग महोदय 
वा दृष्टिकोग सरासर ज्ाज्राज्यादी था और ब्रिटिश राजनीतिज्ञो 
सेसर्वथा समयित था। साम्राज्यवाद कौ इस ढिठाई का जवाब निर्चल 
राष्ट्रवाद ही दे सकता था। मह॒पि माछ्वीय और महात्मा गावी 
के अमर वाक्यों में उसका पूर्णावत्तार हो गया। महात्मा जी बोले-- 

“क्ाग्रेस अपने देश को सेना पर पूरा अधिकार चाहती है। 
हमें इस धोखे में हरगिज नही रहना चाहिए कि देश्-रक्षा का भार विये- 
शियी के हाथ में सौंपकर हम स्वतन्त्र हो सकते हे! यह स्वतन्वता 
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नही, आत्म-प्रवचना होगी। मेरी समझ में नहीं आता कि यदि सस 
अधिकार से हम आज वचित पिये जावे, सो ऐसा फौस-सा दिन आवेगा 
जब कि हम इतर अध्रिशारों का सदुपयोग झछाते ठुए भी सहसा इसके 
योग्य हो सकेगे।” 

“मैं उस दिन का सुरा-स्थप्न देस रहा हू कि जब पिटेन हिन्दुस्थान 
को आत्मस्क्षा का भार उदास्तापूर्वक सौप देगा। आप हो तो हमारे 
पर काटनेवाठे हें और आप हो शो उसाना भी परेगा। बहेंयोर् मेहर- 
बातो का काम नही, आपका फरज हो होगा। में कल्मान्त तक ठहर 
सकता हू, पर आत्मरक्षा का भार दूसरों पर छाद कर स्वराज या 
उपभोग करना पसन्द से कहँगा। सेनावियार छोटकर में एक उत्तर” 
वायी शासन का निर्माण कर सकता हें--ऐसा धोसा में कमी सा ही 
नहीं सकता।” 

“आपिर सोचिए तो सही, हिन्दुस्थान कोई ऐसा देश नहीं हैं, 
जहाँ के लोग भात्मरक्षा करना न जातते हों। सीमा-प्रान्त के सिक्स 
भर मुसलमान किसी बाहरी दुष्मन में नहीं डरते। गुरसों की 
मनोवृत्ति इस समय गिरी हुई है, जिस दिन उनमें रास्ट्र-मावना 
जाग्रत होगी, उस दिन वे अकेले ही इस काम के लिए कटविबद हों 
जायेंगे। राजपूतो की जाति ऐसी हूँ कि उसने एक नही, अनेक थर्मा- 
'पिली के दृश्य दिसाये हैं। उनके भौय का साक्षी इतिहास हूँ। 

“बाहरी मामरात (रल्शफ़ों षा5&) का आशय मेने 
सप्रू साहव से पृष्ठ लिया है। वे कहते हे कि इस विभाग में निकठवर्त्ती 
तथा इतर राष्ट्र से यवोचित सम्बन्ध स्थापित फरनेवाली नीति पर 
विचार तथा अमल करना पडता है। यदि यही आशय है, तो में 
कह सकता हूँ कि हम इतने नालायक् नही हूँ कि अपने हिताहित 
को ध्यान में रखते हुए हम दूसरो से उपयुक्त सम्बन्ध स्थापित न कर 
खरके। अपने पडोसी अफगानो से हम मित्रता का नाता जोड सकते है, 
जापानियों से भी हम सुलह कर सकते है। ब्रिटिश कामनवेल्थ के 


भावना ने उत्ताणित होकर उन्होने अपने अन्तिम वक्तव्य का सिलसिला 
इस तरह घुरू किया। 

“मन्ती महोदय तथा मित्रो, 

“मे तो सोचता था कि यहाँ पर विवा बोले ही मेरा काम निकछ 
जावे तो अच्छा हो। परनु मुझे बोलना ही पडेगा। यदि इस महत्त्व- 
पूर्ण प्रसण पर में काप्रेस की ओर से अपना अन्तिम वक्तव्य ने पेश 
कह, तो मेरा बह व्यवहार बापके प्रति जौर स्‍्वय मपने सिद्धान्त 
के प्रति भी न्‍्याव-सगत नही माता जायगा। पर बोलने के पहले में इत्त 
वात को स्पप्ट कर देना चाहता है कि मेरे मन में किसो भी तरह का 
श्रम नहीं हैं। बाप लोगो की मजा और जपनी वर्तमान परिस्थिति 
इन दोनो की मुझे पूरी पूरी जानकारी है। में इस बात को जानता 
हैँ कि इस समय जो कुछ में कहनेवाला हूँ, उत्तका ब्रिटिश नीति पर कोई 
प्रभाव वही पड सकता । समभवत" जाप लोगो से अपना निश्चय पहले 
ही कर लिया है। हिन्दुत्धान-परीश्ले देश की स्वतन्वता का प्रईन केवल 
बाग्विलात से हलके नहीं हो तकता।! में कहता हूँ कि इतने शीघ्र 
केवल शान्तिपूर्ण समभौते से भी इस उलकन से निपटना मुश्किल है। 
सघि-चर्चा के महत्त्व को मे महसूस करता हूँ, पर में यह भी समझता हूँ 
कि ऐसी चर्चा अपने समय पर और परिस्विति-विश्ेष में ही त्तफल 
हो सकती हैं। अन्यथा उसकी विफलता निश्चत है।” 

इस खरी भूमिका को चुनकर प्रिटिश राजनोतिज्ञों के कान लडें 
हो गये होगे; इसमें हमें जय भो सदेह नहीं। बपने भाषण के जारम्भ 
ही में कांग्रेस के उत्त कुशल कर्णवार ने बोलमेज्ञ-सभा की कार्रवाइयों 
की कडी से कडी और माभिक जालोचना कर डाली। जिस समय उन्होंने 
यह कटा कि मुझे इस बात का अम नहीं है कि मेरो बातों का आपके 
निर्गेय परकोई प्रभाव पड़ेगा, क्योकि सनन्‍्मवत. आपने अपना निइचय 
पहले ही कर लिया है--उत्त समय उन्होने ब्रिटिश साज्राज्यवादियो की 
कुटिछ नोति का नग्त रूप संसार को दिखा दिया। गोलमेज-सभा 


( ६८९ ) 


की गोलू-माल में पडने का महात्मा जी का उद्ण्य भी यही था। परिस्थिति 
को देखते हुए इससे बेशी अभिप्राय कुछ हो हो नहीं सकता था। स्वराज 
तो समय पर आवेगा, पर गाघी जी ने सोचा होगा कि ससार हिन्दुस्थान 
के स्वराज-सकल्प से अपरिचित ते रहने पाने । लोकमत एक शक्ति हैं । 
अपने अत्याचारो के पक्ष मे उसे छांकर क्ुटिल राजनीतिन बहुघा उसका 
दु्पयोग करते है। अपने पातको के समर्थक बनाकर पातकी प्राणी 
दूसरो को भी पातकी वना डाछते है । अपराधी के अपराव-मार्ग न के पहले 
उसे दड देने के पूर्व---उसके उद्भ्रात समर्थकों को जाग्रत करके सम्मार्गं 
पर पहले लाना चाहिए। ऐसा करने से समर्थकों के अभाव में आततायी 
के पत्र कट जाते हैं। चारो तरफ से अपनी निर्भत्संना सुनकर एक 
बार दुष्टात्मा भी सोचने छगता हैँ कि अब मुझे क्या करना चाहिए । 
लोकमत परमात्मा की भक्ति है, इसी लिए उसका सोधा असर अतरात्मा 
परपडता है। ससार में नजाने कितने लोग ऐसे हैं, जिन्हे केवल लोकमत 
के ही डर से अपने दुराचरण से वाज़ आता पडता है। इसी भय से कई 
लोग हमेशा के लिए सुधर भी जाते हैं। वर्तमान सभ्यता ने मानव-समाज 
को ऐसा सम्बद्ध वना दिया हैं कि कोई भी राष्ट्र इस शक्ति की उपेक्षा 
सर्वथा नही कर सकेता। इसमें सदेह नही कि हम अपनी न्याय-वुद्धि को 
बेदी पर आत्म-समर्पण करने की क्षमता दिखाकर ही लोकमत को 
अपने पक्ष में स्थायी रूप से रख सकते है । इस दृष्टि से राष्ट्र के कार्य- 
कर्त्ताओ को अपना स्वराज-सग्राम तो अपने देश ही में लड़ना होगा, 
पर साथ साथ इस वात की भी आवश्यकता होती रहेगी कि हमारे प्रयत्नो 
को अतर्राष्ट्रीय लोकमत को सहायता तथा सहानुभूति भी मिलती 
रहे। इसी कारण हमारी यह निश्चित धारणा है कि, विदेशों में भारतीय 
आन्दोलन की यथार्थता का परिचय देना एक ऐसा कठिन और आवश्यक 
कार्य है, जिसकी ओर अब अधिक दुर्लक्ष्य नही होना चाहिए। 

उपर्युक्त भूमिका के वाद महात्मा जी ने अपने प्रतिनिधित्व का दावा 
इस तरह पेश किया-- 

फा० ४४ 
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“कान्फेंस के सामने जो रिपोर्ट पेश हुई है, उनमें आप देखेंगे कि 
प्रायः सभी में किसो न किसी तरह का मतभेद प्रदर्शित है। इसके 
सिवाय आप लोगो को यह भी मालूम होगा कि उनमे से 
अधिकाश मतातर मेरे हैं । अपने चक्‍्तव्य के भारम्म हो में में 
इस बात का खुलासा कर देता आवश्यक समझता हूँ कि कांग्रेस 
अ्रतिनिधि कौ हँसियत से भेरे मतभेद का क्या महत्त्व हैँ। 
सपध-भासन-समिति को एक वेठक में में पहले कह चुका हूँ कि 
कांग्रेस ८५ संकडा हिल्दुस्वानी जन-समाज की प्रतिनिधि है। यह 
उसका दावा है। मूक, मिहनती और दर्दिता-प्रस्त जनता की 
ओर से अधिकारपूर्वक वोलनेवाली वह एक हो चस्या है और यदि 
हिन्दुस्थानी रियासतो के राजे-महाराजे क्षमाभील होकर सुनें, तो में 
यह कहने का भी साहस करता हूँ कि अपनी पूर्व सेवा के आधार पर 
कांग्रेस रियासती प्रजा के भी प्रतिनिधि होने की अधिकारिणी अपने को 
मानतो हैं, मालगुज्जार-ज़मीदारों तया शिक्षित लोगो के विषय 
में तो कुछ कहने की ज़रूरत ही नहो। आज में जाप लोगो के सामने 
वही दावा फिर से पेश कर रहा हूँ। यहाँ पर प्रतिनिधियों के जितने दल 
उपस्थित हे, उन्हें केवल सम्प्रदाय अथवा वर्ग-विशेष का ही 
प्रतिनिधित्व दिया जा सकता हैं। काग्रेस हो एक ऐसी सस्या है, जो 
समूचे देश कै नाम परवोल सकती है। कांग्रेस ही एक ऐसी सस्या है जो 
साम्प्रदायिकता का जानी दुश्मन है और जो रंग, जाति और मजहव का 
भेद मानना जानती ही नहीं । उसका सभामच सभी के लिए खुला हुआ 
है। इस वात को मे स्वीकार करने के लिए तैयार हें कि अपने आदर्श- 
पालन मे उससे भूल हुई होगी । मे स्वय ऐसा समभता हूँ कि उसने कई बार 
ऐसी भूलें की हे ! पर मै आपसे पूछता हे कि ससार में मनुष्य को बनाई 
हुई ऐसी कौन-सी सस्या है, जिसमें यह कमजोरी नही पाई जाती । कांग्रेस 
में जो कुछ त्रुटियाँ हो, फिरभी उसकावुरे से बुरा आलोचक भी इस बात 
को स्वीकार करेगा कि वह एक ही ऐसी संस्था है जिसकी आवाज़ सुदूर 
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देहातों में भी रहनेवालो हिन्दुस्थानी जनता को सुनाई देती हूँ और 
जिसका इतना व्यापक प्रभाव है।” 
महात्मा जी का यह प्रारम्मिक वक्‍तव्य उनके बात्म-विश्वासः और 
निर्भयता का वडा हृदयग्राहो उदाहरण है। इसके सिवाय उनकी निरपेक्ष 
भावना पक्षपाती राजनीतिज्ञों के लिए एक दर्शवीय विशेषना है। 
काग्रेस का दावा पेश करते समय उसकी कमजोरियो को न भूलना अथवा 
स्वीकार कर लेता एक ऐसा काम था, जिसे वर्तमान ससार का कोई भी 
चुस्त व चाछाक राष्ट्र-मेता स्वीकार नही करता ! भयकर से भयकर अत्या- 
चारो को 'सेसरशिप' के द्वारा मुस्तैदी के साथ छिपाने की जिन्हें आदत 
है औौर जो राजनोतिज्ञ अपने अतर्राष्ट्रीय दाँव-पेचो में सत्य का वलिदाव 
करने के स्वभावत अभ्यासी हे, मालूम नही, उनके हृदय परः महात्मा 
जी के इस भूछ-स्वीका र का क्या परिणाम पढा होगा। 
यथार्थ में हमारी अधिकाश ब्रुटियाँ परावीनता की पुत्रियाँ है। उन्हें 
दर करने के लिए ही तो हिन्दुस्थान स्वतत्र होता चाहता है। मनृष्योचित 
अधिकारों से वचित होकर हम मनुष्योचित' कर्तव्यों से पराडमुख हो 
गये। ऐसा होता विलकुल स्वाभाविक है। ब्रिटिश राजनीतिज्ञों को 
याद होगा कि जब रोम पर आपत्ति आने पर रोमन-साम्राज्य श्रेटब्रिटेन से 
उठा लिया गया ओर रोमन सिपाही अपने देश को वापस लौटने ढगे, 
तो भँगरेज़ो के पूर्ंजो ने उतसे प्रणिपात-पूर्वक कहां था कि आप लोग 
हमें ऐसा निरावार छोडकर न जाइए ! मनुष्य की अतरात्मा स्वतत्रता 
को स्वस्थ और खुली हवा में ही खिलती हैं। आतंक और परतत्रता के 
कुहरे मे पडकर वह सकुचित और सुप्त हो जाती है। 
परतत्र देश की कमजोरियो का कहना ही क्‍या है, और फिर 
भारत-सरीखा देश, जो अधा है और सो भी रहा है | हम पराधीन हैं-- 
इससे बढकर हमारी जातीय हीनता का प्रदर्शन और क्या हो सकता 
है ? हमने अपनी कमज़ोरियों से ही देश की ऐसी परिस्थिति बना 
ली है कि गावी जी के समात लोक-सेवक साधु को अकसर जेल के 
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सन्दर ही रहना पडता हैं! अपनी राष्ट्रीय कमजोरी को इस प्रत्यक्ष 
वात को, काप्रेस की विफलताओं को स्वीकार न करना साथुता का 
व्यवहार तो होता हो नहीं, वल्कि व्यावहारिक बुद्धिमानी को दृष्टि से 
भी वह बनुचित ही होता । जत्वन्न वानो को अत्वीकार करके मनुष्य 
विश्वात्त का पात्र तो वनता ही नही, प्रत्युत अपनी रही-सही प्रतिष्ठा नी 
खो बैठता हैँ। बतएद प्रकट बुराइवीं पर परदा डालना 'पालिनी' की दप्टि 
से भी अच्छा नहीं हैँ। परन्तु बात तो यह हूँ कि हसारी अधिकाम 
चुराइ्याँ तभी दुरहोगी, जब हम उनकी जड ही काट डालेंगे। उनकी 
जड है हमारो राष्ट्रीय परतत्रता। जल के अन्दर पहुँच कर ही हम तैरना 
सीख सकते हे। स्व॒राज की आबहवा में ही हम स्वस्थ और सक्षम हो 
सकते हूँ | परततवता की दश्षा में स्वतत्रता के योग्य होने के लिए 
उहरना कप्पान्त तक ठहरना है। 

अन्त में गायी जी ने काग्रेस की कर्म-णीलता की ओर सकेत 
किया। उन्होंने कहा कि “वह केवल लावाज बुरनद करनेवालों सत्था 
नहीं है। सात छात्र देहातो की ग्रामीण जनता में उतरा जो प्रभाव 
है, वह कोई निर्मूल बात नहीं है। कांग्रेस अपने उत्त प्रभाव का सवूतत 
भी दे चुकी है।” महात्मा जी के उस प्रत्यक्ष त्केत में विजेता की 
एक भान थी जो तसर्वया उचित थी। गाँवी जी को बाँवी का कोंका 
पारा देश खा चुका हैं; इस वात को कौन बाँखब्छा मनुष्य 
जस्दीकारकर सकना है ? महात्मा जी ने इत्ो पत्यक्ष प्रमाण को काप्रेत 
के प्रभाव की सबूती में पेण किया। वह एक सफल नेतृत्व को जावाज 
थी। ब्रिव्गि राजदीतिजञो ने उसके जागय को ठीक ठीक समभने में कोई 
भूल नही को। उसका यदयायें मे समसनेवाढे उस सत्ता में उनके 
सिवाय कोई दूधरा था ही नहीं । 

भावी जी ने काप्रेस का दावा अविकास्थपूर्दक पेश तो किया ही, 

पर साथ ही दृट्तायूवेक, स्वानिमान से प्रेरित होकर उन्होंने यह भी 

कहा कि कांग्रेस के महत्त्व को यदि जाप स्वीकार थे भी करें, तो 
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उस पर कोई आपत्ति का पहाड़ नहीं टूट पडेगा। वह ज्यों की त्यो 
समक्‍्त और जीवित रहेगो, क्योकि वह त्याग-मूलक कर्मण्यता को 
ही अपनी प्रगति का मूलाथार मानती है, किसी की कृपा-दृष्टि को नहीं। 
यहो भाव महात्मा जी के इस निर्भय वाक्‍य में गभित है। इसके बाद 
वे आगे चलकर बोले-- 

“मै इस बात को सुलकर कह देना चाहता हूं कि कांग्रेस एक विद्रोही 
सम्या हूँ। मे इस वात को अच्छी तरह जानता हूँ कि विद्रोह शब्द का 
उच्चा रण-मात्र ही इस सभा में वर्जित है, क्योकि हम यहाँ पर शान्ति- 
पूर्वक सम कौता करने के लिए एकत्रित हुए है । जितने ववता यहाँ बोल 
गये, सभी ने यही स्वर अछापा हैं कि ऐसे समझौते से हमे स्वेत्तत्रता मिल 
सकेगी। में कोर्ट इतिहास को विशेषज्ञ नही हूँ। फिर भी इस* विपय 
में मु छोटी-सी परीक्षा पास करनी पडी है और मेने देखा है कि 
इतिहास के पृष्ठ शहीदो के खत-लावः से छाल है। वडी-बडी तकलीफो 
को बिना पार किये स्वतन होते मैने किसी मनुप्य-जाति को देखा ही 
नहीं। सूनों को कटार, विष का प्याला और वन्दुक की गोलियाँ ही सभी 
जगह दिखाई देती हैं। स्वतत्रता के अवूक समर्थकों ने अभी तक 
इन्ही शम्त्रों का उपयोग किया हैं और सबसे मार्क की वात तो यह 
है कि मनुष्य के इतिहास ने इन साथवों का खण्डन भो नहीं किया 
हैं। पर में उन्हें सर्वथा त्याज्य समभता हूँ। इसी कारण में 
हिंसात्मक आतंकवादियों का तरफदार भी नही हूँ।” 

इस अश मे गावी जी ने काग्रेस के रुख का सुछासा खूब खुलकर किया 
है। राऊड टेवृकू कान्‍्केंस की अनुपयुकतता तथा निःसारता पर कही 
फटकार हैं। ऐसा आदमी ब्निटिश साम्राज्यवादियों को असुविधा- 
जनक न हो, तो फिर कौन हो ? उन्होंने समक लिया कि स्वततता 
की कुजी इस आदमी के हाथ छग गई है। इसका आज्ञाद रहना 
भयकर है। सम्भवत उन्होंने उसी क्षण निकपचय कर लिया कि गावी 
हिन्दुस्थान मे खुछा न रहने पावे। इस वात की सूचना जासूसो ने 
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महात्मा जी को दे रखी थी। वे गिरफ्तार होने के लिए हीं राऊड़ 
टेबल कास्फेंस से देश को लौटे थे। इसमें किसी को सन्देह हों क्या 
हो सकता है। 

गाधी जी फिर उसी दृढता के साथ बोले-- 

“नें जानता हें कि कोई भी शासक विद्रोह को बरदाइत नहीं करता। 
पर यह भी जानता हूँ कि विद्रोहियों के सामने ही शासक प्िर भुकाते 
है। ब्रिटिश सत्ता भी कई वार इस तरह सिर झुका चुकी है। डच 
सरकार को भी यही करना पडा। दक्षिण-आक्रिका के जनरल स्मदस 
ने भी लोगो के विद्रोह का सामना किया, पर अन्त में उन्हें हार 
मावनी पडी। हिन्दुस्थान में छार्ड चेम्सफोर्ड ने भी उत्ती आतक 
नीति का श्रनुसरण किया। वम्वई के गवर्भर ने भी वार्सा और वारडोली 
में दमन का हो उपयोग किया। लेकिन मंत्री महोदय, अब बहुत 
देर हो गई है, देश का विद्रोह अब बहुत वढ चुका हैं; अब 
वह अपनी लक्ष्य-सिद्धि के पहले शान्त हो ही नहीं सकता। 
भारतीय विद्रोह का दमन करनेवाला उपचार एक-मात्र स्व॒राज 
ही है! आपकी मशा और हमारी जातीय आकाक्षा, इन दोनो का 
अन्तर देखकर तथा आपकी दमन-दीति को ओर दृष्हिपात करके 
मुझे कई वार चिंतित होना पडता है। आपके सामने दो हो मार्ग 
हैं, दमन या स्वराज। आप दमन-नोति के प्रवर्तक है और हम स्वराज- 
पथ के पथिक्र हैं। हमारे-आपके मार्ग अब विलकुछ अलग-अलग 
दिखाई देते हे।” 

अहिसात्मक असहयोग-भाववा की प्रसरता इस अश्य में अकित 
हूँ। ब्रिटिश राजनीतिजञों की दुनाली पालिसी का इससे अधिक स्पप्ट 
खण्डन और क्या हो सकता है ? स्व॒राज देने को उदारता और दमन- 
नीति की सकीर्णता दोनो सहचरी होकर क्षण भर भी नही रह 
सकती। यदि स्वराज देना हो, तो दमन बन्द कीजिए। यदि दमन- 
नीति स्वीकार है, तो नीयत साफ नहीं। दोनो बातों का मेल सम्भव 
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ही कैसे हो? महात्मा जी के मुस से निकले हुए स्पष्ट आशय- 
वाले ये निर्भय वावय भूठी प्रतिष्ठा के प्रेमियों के हृदय में बेहद 
चुनें होगे, ऐसा हमे प्रतीत होता हूँ। उन्हें क्या मालूम कि उनके 
सामने ससार का सर्व-प्रयम स्पप्टववता बोल रहा था। गाघी जी से 
ऐसी खरी बाते सुनने को मानसिक तैयारी यदि लोगो ने नहीं की 
थी, तो यह उनकी बी भूछ थी। जो मनुष्य निप्पूह है, जो परमार्थ 
का अनन्य सेवक है और जिसने मनोविजय के द्वारा स्वार्थ का मूलो- 
उठेदन कर दिया हैँ, वह इस श्रिभुवन मे किसी से भय नहीं खाता। राजे- 
महाराजे तथा प्रार्यनावादी राजनीतिज्ञ भले ही चापलूसी के साथ 
साम्राज्यवादियो से वाते करे, परन्तु स्वावलम्वनशील कांग्रेस के पर- 
मार्यी प्रतिनिधि को यह निर्भय स्पप्टवादिता ही शोभा दे 
सकती थी। 


तत्पश्चात्‌ महात्मा जी वोले-- 

“(कर भी में निराश होते हुए भी आशावात्‌ हूँ और भारत और 
इंगलेड के बीच आत्म-सम्मान-मूलक समझौता करने के लिए प्राणपण 
से प्रयत्नथील रहेंगा। यदि में ऐसा कर सकू', तो मुझे इस वात की तिल- 
मात्र भी इच्छा नही हूँ कि मेरे छाखो देश-बन्धुओ को यत्रणा की कड़ी 
माँच से होकर गुज़ रना पडे । ब्रिटिश सत्ता के विरुद्ध अपने देशभाइयों 
को फिर से कंटिवद्ध करने में मुझे कुछ भी हर्प न होगा। लेकिन 
यदि हमारे दुर्भाग्य को ऐसी ही प्रेरणा हो कि हम दमन की भदठी 
में फिर भी झोक दिये जावें, तो छाचार होकर मुझे विरोध-मार्ग पर 
आस्ढ होना ही पडेगा और में इस काम को बडे हप॑ और सतोष के 
साथ करूंगा, क्योक्ति में समभता हूँ कि मेरा विद्रोह न्‍्याय-मूछक है। 
वह सत्य से समथित है। इसके सिवायर आन्दोलन की अहिसात्मक 
विशेपता हमारे लिए गौर भी अधिक सतोष की वात होगी।” 

इस वक्तव्य में महात्मा जी की कई मानसिक अवस्थाओों का दृश्य 
हैं। “मे मिराश हूँ, फिर भी माश्मावान हूँ, झान्ति-पूर्वक विपटारा करने 
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के लिए दिल से कोशिश कर्त्गा,--मे छडना नहीं चाहता फिर भी 
यदि छाचारी हो तो लडाई छेडने के लिए खुभी से तैयार भी हैं, 
न्याय भेरे पक्ष में हैं।” पाठक ज़रा देखें, इसमे गाधी जी ने अपने 
व्यक्तित्व के कितने पहलू एक साथ ही दिखाये है। भ्ान्ति-प्रियता औौर 
समर की तैयारी दोनों साथ-साथ है। किसो राष्ट्र का सुयोग्य सेनानी 
जवें सवि-चर्चा करता है, तो वह अपने सामथ्यें के आयार पर ही 
बातें करता है। ऐसे प्रशगो पर तिछू भर भी कमजोरी का प्रदर्गन 
ताड के समान प्रतीत होता है। गावी जी के समान सफ़छ नेता यदि 
इस वात को नहीं जानता तो कौन जानता ? वे कह सकते थे कि 
सुलह न होने पर मुभो खेद के साथ विरोध करना होगा। छेकिन 
उन्होने ऐसा नही कहा । उन्होने कहा कि छडाई छेडने में भो मुझे हर्ष ही 
होगा। न्याय के समर्थन में, सत्य-समारायन में उन्हें युद्ध भी धान्ति 
के समान ही प्रिय हूँ | 
सुखदु खे समे झृत्वा लाभालाभो जयाजयों 

केवल इतना हो नही कहा, गावी जी ने अपने विगत आन्दोलन का 
चित्र भो खीचा। 

“में इस वात को जानता हूं कि बन्‍्त मे समभौता होना अवश्यम्भावी 

है। और में इतनी दूर यही समऋकर आया हैँ कि विगत आन्दोलव 
से आप लोगो को हिन्दुस्थान की स्वातयय-निष्ठा तथा सहन-दक्षति का 
ज्ञान हो गया होगा । आपके देश भाई छाड़े हरविन ने अपने फतवो 
(07006) के द्वारा हम लोगो को काफी परीक्षा छे लो 
है और उन्हे इस बात का प्रमाण मिछठ चुका है कि स्वतत्रता के प्याते 
हजारो हिल्दुस्थानी स्त्री-पुरुप तथा बच्चे न तो फतवों को परवाह 
करते, न फिर उन्हें छाव्यो का हो भय है। जाज़ादी को रूहर 
जो एक वार लोगो के मन में उठ चुकी है, वह कदापि रुकने को नहीं, 
अकती ही जायगी।" 

“इसलिए मेरा कहना है कि अभी भी कुछ समय वाकी है; आप 
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लोग देर न फरे और काग्रेस के मतव्यों को ठीक ठोक समझ लें। 
में अपनी ज़िन्दगी भाप लोगो के सुपुर्द करता हूँ। काग्रेस-कार्यकारिणी 
के सदस्यों का जीवन भी आप लोगो को समपित है। परन्तु इस बात 
को ने भूलता कि भारत की मूक जनता के प्राण आप लोगों के उत्तर- 
दायित्व पर हो अवलम्बित हू । यदि सम्भव हो, तो में लोगो को कुर्बानी 
की आग में छिर ठालना पसन्द न करेंगा। 8सलिए आप ध्यान में रखें 
कि आत्म-सम्मान के साथ समझौता करने के लिए में कोई भी बात 
उठा न रक्यूंगा, कोई भो बलिदान ऐसा नहीं, जिसे करने में मुझे 
सकोच होगा।” 

महात्मा जी के वावय विनय-शोल है, फिर भी वे मानसिक दृढता 
के परिचायक हूँ। उनमें प्रार्थनावादी नोति को गध भी नहीं हैँ। वे 
आत्म-वलिदान की दुर्दमनोय भावना से उत्प्रागित हेँ। मालूम नहीं, 
ब्रिटिश राजनोतिज्नों के ठठ अन्त करण तक वे पहुँचे या नहीं। कंदाचित्‌ 
वहाँ तक उनकी पहुँच न हो सको, क्योकि इंगलेड के साप्राज्यवादियो 
की अन्तरात्मा स्वार्य के कडे और दुर्भेध आवरण से ढको हुई है। 
भनुष्योचित परमार्य-भावना सिर पोट कर वाहर ही रह नाती हैं। 
परमात्मा वहाँ से वहिप्कृत हूँ । 

हिन्दुस्थान के स्वराज-पथ पर जो ज्षाप्प्रदाभिक अवरोब है, उसे 
महात्मा जी ने अपने भाषण में स्वीकार किया और कहा--“में 
इस बात को अच्छी तरह जानता हूं कि साम्प्रदायिक समस्या को हछ 
किये विना हम सच्ची स्वतश्रता का उपभोग नहीं कर सकते। में 
इसी लिए यहाँ तक इस उम्मोद पर आया हूँ कि शायद हम लोगो का 
तसफिया यही हो जावे। लेकिन वह न हो सका। फिर भी में निराश 
नही हूँ। में अभी भी आशावान्‌ हूँ और समभता हूँ कि एक नएक 
दिन इसकी कुजी मेरे हाथ छगेगी। छेकिन एक वात है और वह यह 
है कि जब तक हमारे सम्प्रदायो के वीच विदेशी शासन विद्यमान रहेगा 
और उसकी भेद-नीति काम करती रहेगी, तव तक इस प्रश्न का हल 
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होना सम्भव मही, तव तक सिर्फ बातो का जमा-पर्च ही रहेगा। डेकित 
हिन्दुस्थान विदेशी शासन के इस बुरे प्रभाव से ज्यों ही मुवन होगा, त्यो 
ही कलहमील सम्प्रदाय एक दूसरे के प्रेमपात्र वन जावेगें। पर्योकि 
आप्विर वे एक ही घर के आदमी है, उनकी एक ही पैदायश् है। क्या 
आप ऐसा समभते है कि उनका यह सहज स्वाभाविक प्रेम-सम्बन्ध 
बिलकुल बेकार सावित होगा, उनकी यह कौटुम्विक नातेदारी कुद्ध काम 
मे आयेगी ?” 
इस बच्तव्य में हिन्दुस्थान को साम्प्रदायक कलहमीलता का रहत्यो- 
दघाटन है। गावी जी ने राष्ट्र के इस दोष को स्वीकार किया। इस पत्यक् 
बात को कौन स्वीकार न करेगा ? छेकित एक वात और हैँ, जो उतनी ही 
प्रत्यक्ष है। हिन्दू-मुसलमानों का प्रेमालिगन तभी सम्मव होगा, जब 
उनके बीच का मध्यस्थ वहाँ से हट जावे। विदेशी झ्वासन का दुष्परि- 
णाम हमारे साम्प्रदामिक विग्रह का सहायक हैँ। यथार्थ में हि्दूँ 
मुसलमानों का हृदय-वन्धन स्वतजता के स्वाम्थ्यकर वातावरण में ही 
सम्मव हो सकेगा। प्रेम का पौधा परतत्रता को आतकित जलवायु 
में पत्छवित नही हो सकता । न सही दिलों मुहब्बत, यदि इस देश के 
हिन्दू-मुसलमान अपनी व्यवहार-बुद्धि का यत्किचितू उपयोग करके इतना 
ही समभ ले कि आखिर हमें एक हो देश में जीना-मरना है, हमें किसी 
न किसी दिन मिलकर रहना हो पडेगा, एक हो मा को गोद में बेठकर हम 
दोनो नाछायक बच्चे कब तक इस तरह लड़ते रहेंगे ” यदि हम इतना 
और भी समझ ले कि हम लोगो के वोच बाहरी सत्ता को उपस्थिति 
हमारी कलह-शीछता की स्वभावत सहायक हो रही है, तो हमें आपस 
में कम से कम इतना तो तय करना ही पडेगा कि विदेशी शासन 
के प्रभाव से हम दोनो पहले मुक्त हो जावे । बहुत सम्मव है कि स्वराज 
की खुलो हुई हवा में हिन्दू और भी अविक उदार हो जावें। यह भी इतना 
ही सम्भव है कि मूसलमानों के हृदय से अविश्वास का डेरा उठ 
जावे और वे अधिक स्वाभिमानी होकर पुरुषोचित विवेक मे काम लें। 
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मुस्लिम हृदय ने अभी तक राष्ट्रीयता का कोका नहीं साया। विशेष 
फारण यह है कि अभी वह साम्नाज्यवादियो की बनाई हुई स्वार्थ की 
दोवारो से घिरा हुआ हूँ। उसे युली हवा की जररत है। यदि हमारे 
साम्पदायिक नेता उतना समझे ले, तो कम से कम अभी काम-चलाऊ 
मे [00ेथाह_ एा।५) की अविवार्यता उन्हें इसी क्षण प्रतीत 
होगी। यह मेल हमे विदेशों शासन से मुक्त कर सकेगा। मुक्त होते 
ही मुसलमान यह फौरन सम छेगा कि नमाज़ के ववत भले हो में काबे 
की तरफ मुस्तातिव रहूँ, पर जिस जमीन पर में खडा हैं उसका पाक 
होता दो पहले जम्रो हैँ। आजादी को पाक जमीन पर ही क्षच्चा 

मुसलमान अपनी नमाज़ पढ़ सकता हैं। 
गोलमेज-सभा की अन्तिम बैठक में गाथी जी ने जो भाषण 
दिया, वह विचार की दृष्टि से इतना सवर्गीण, तक की दृष्टि से 
इतना सम्बद्ध और कला की दृष्टि से इतना सुन्दर हूँ कि उसकी जितनी 
प्रभत्ता को जाय, उतनी थोडी है । उस भाषण में सेनानी की शान, राज- 
नैतिक नेता की व्यवहार-कुमलूता, निप्पृद्दी को निर्मयता, स्वतच्रता- 
प्रेमी की स्वाभिमान-भावना, प्रतिनिधित्व की ज़िम्मेदारी, विहान्‌ की 
सभा-चातुरी, साहित्य-सैदी का घब्द-सौप्ठव और परमार्थी की पविश्रता- 
सभी विशेषताओं का ऐसा दुलंभ और विरक्षण मेल है कि कुछ कहते 
नही बनता । जिन लोगों ने महात्मा जी के इस भाषण को एक बार पढा 
हैँ, उन्हें चाहिए कि उसे वे फिर दुवारा पढें औौर देखें कि गावी जी की 
अन्त स्पूर्ति से निकली हुई यह तात्कालिक विचार-धारा कैसी पुरअसर 
और बेजोड हैं। इच्छा तो होती है कि उसमे से कुछ और अवतरण देकर 
हम उसकी विभेपताओं की विवेचना करें। परन्तु इस अत्पकाय मीमासा 
में इतना हो पर्याप्त होगा | इतर समितियों में उन्होवे जो व्यास्यान 
दिये है, वे भी उच्च कोटि के हूं। उतकी सक्षिप्त चर्चा हम पहले 

कर चुके हूँ । 

अन्त में वह घटी आई, जब गांधी जी रैमज़े मं कडानल्ड को सभा- 
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समाप्ति के पश्चात्‌ धन्यवाद देने के लिए सदे हुए। मानव-स्वमाव 
का पसन्द किया हुआ नियम तो ऐसा है कि हम सफल होने पर ही 
उपकारी को धन्यवाद दिया करते है। पर महात्मा जी की उदास्ता 
एक भनोयी चीज़ है। सभा के सचालक मत्री मैकडानरठ को उन्होरे 
अपनी विफलता पर भी ववाई दी। अपने इस भाषण में उन्होंने कहा- 

“मत्री महोदय, इस अन्तिम प्रसंग पर आपको घन्यवाद देने के 
लिए उपस्थित होनां सासकर मेरे लिए बहुत जम्रो है। ध्सका एक 
विशेष कारण हूँ। में अपने कतंव्य-पथ का अन्तिम मिर्णय तो आप 
लोगो की र्पोर्द पढ़कर ही क-भा | परन्तु फिर भी मुझे इस बात की 
सम्भावना दिश्लाई देती हैं कि इस सभा के पदचात्‌ हमारे और आपके 
मार्ग बिलकुल भिन्न-भिन्न होगे, मुझे इस वात का खेद नही।है । मे कहता 
हूँ कि इतना जानते-सम कते हुए भो में आपको साधुवाद देना अपना 
कर्तेच्प समभता हूँ। आप भेरे धन्यवाद के सर्वथा पात्र है।” 

“इस विषम ससार में सर्वेया सहमत होकर रहना हम मनुष्यों के 
लिए सभव नही । इस वात की आशा भी नही कर सकते । अपने विचारों 
का वलिदान करके सुलह करना भी उचित नहीं। वल्कि मनुध्य को 
घाहिए कि वह अपनी सिद्धान्त-रक्षा में ससारी कठिनाइयों का सामना 
करने के लिए तत्पर रहे। इसी में मानव-स्वभाव का गौरव है। 
कई भर्तवें भाई भाई भी परस्पर विरोधी हो जाते हे-होना पड़ता हूँ। 
ज्ेकित विरोब के ऐसे सभी असग्रो पर हम एक दूसरे से हेप न रब 
और भलमनसाहत और तथा निप्कपट भाव से पेश आवे। दि विपक्षी 
होकर भी हम और आप इस उदार भावना से काम लें, तो मत्री महोदय, 
में कह सकता हूँ कि हमारे आपके विग्रह मे भी सतोप के छिए स्थान 
रहेगा। में नही जानता कि भव मेरा कत्तेत्य-यय क्या और कियर 
होगा। मुझे इस वात की तिल्‍-मात्र भी चिन्ता नही है। छेकिन यदि 
आपसे बिलकुछ विरुद्ध दिशा में भी मुझे जाना पडे, तो भी आप मेरे 
हादिक धन्यवाद के पात्र है।” 


( ७०१ ) 


कैसी स्पप्ट स्वाभिमानोवित है | शिप्ठाचार और आत्मगौरव- 
भावना का कसा मनीहारो मेल है! पाठक विचार करें। पेशावरी 
प्रतिनिधि सर अब्दुल कयूम और भोपाल के नवाब ने गावी जी के 
प्रस्ताव का समर्थन किया । इस शिप्टाचार का उत्तर श्षिप्टता-पूर्वक देने 
के लिए रैमज़े मैकडानल्ड साहव सडे हुए। लेकिन यह काम उनसे सब ने 
सका। इस प्रसगपर भी वे एक ब्रिटिश राजनीतिज की चालवाजी गौर 
घरारत से वाज न आये । अपने सक्षिप्त भाषण के अन्त में उन्होंने कहा-- 
“बडी प्रसन्नता की वात है कि मेरे पुराने मित्र सर अब्दुल कयूम 
ने इस प्रस्ताव का समर्थन किया है। एक ही प्रस्ताव पर उनका और 
गाधी जी का सहमत होना कोई मामूली वात नहीं है। इससे कम से कम 
इस बात की सूचना मिल जाती है कि भविष्य में मुसलमान और हिन्दू 
नेता. . ... « «« इसी बीच में महात्मा जी वात काटकर बोल उठे-- 
“हिल्दू नहीं।” मैकडानल्ड महोदय उन्हें हिन्दुओ का साम्प्रदायिक नेता 
बनाकर उनके राष्ट्रीय प्रतिनिधित्व का गौरव कम करना चाहते थे। 
सभवत इस बात को वे जान-बू कर शरारतन कह रहे थे। अपने प्रति- 
निधित्व का यह निमू छ उपहास महात्मा जी से सहन न हो सका। उन्होने 
उसका फौरन विरोध क्िया। मैकडानल्ड साहव का वह वाक्य ज्यों का 
त्यो अधूरा रह गया। पूरा न हो पाया। उसका अपूर्गे रहना ही ठीक था। 
उन्होने तत्काल यह कहकर महात्मा जी से माफी माँगी, “गांधी जी 
अच्छी तरह जानते है कि आदमी की अनभ्यस्त ज़वान अकसर फिसल 
जाती हैँ ।” 
इस क्षमा-याचना पर भारतीय स्वाभिमाद के उस मूर्तिमान्‌ 
अवतार ने दुढतापूर्वक उत्तर दिया-- 
“इस गलती के लिए मे आपको माफ करता हूँ।” 
मैफडॉनल्ड की अतरात्मा इस क्षमादाव से झुलस गई। वह 
* प्रफुल्लित न हो सकी | अपनी चासमझी के साक्ीदार दूसरो को भी 
बनाकर वे कहने लगे--- 
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“गांधी थी जानते हैं मि मे री जौर मुसठमान मित्रो की तथा एसर 
लोगो की भी एवाने इस तरर फिसझ जातो है। अब में मांगी जी के 
विचारों से परिचित हो चला है । उाफा शुरु से यहीं गहना 7 कि झाय 
लोग वर्ग-विशेय अथवा संप्रदाय के प्रतिनिधि हैं।" महा था जी ने प्रस्युपर 
दिया, 2समें शोई धक नहीं। 

इस तरह घनुर पाठक देखेंगे कि गवदान-2 महोदय यो छेने मे 
देने पट गये ! मजदूर-दठ गा बह निरग्यय और बहिन मजदुर- 
नेता पृणीयाद के समर्थक शासकी का पिटठ़ टोपर अपनो शेसलियत 
को विहरुठ भूल बुफा था । अपने श्रीमा[]्‌ संवाद गा रपालात्र 
होकर उसने अपने स्वामियों के समान ही गाउसरी बाते फी। जिसे 
उदार पुरप में शिष्टताशूंक उसे धन्यवाद दिया, इसी शो सर्वगान्य 
प्रतिष्ठा पर उसने आधात करने वय प्रथन किया ” गसी विचित्र भल- 
सनसाहन हूँ उ्या हम समझे कि बट भंगरेजी भिप्दाचार गा समूना 
है ? नही, अभी तो हम इतना ही समझेंगे कि यद एप असग्यत 
मज़दूर-हृदय को मामूलोंननी कलक है, इसलिए नगाय हूँ। 

फहाँ मैंकडॉनल्ड और कहाँ महात्मा गोरी! मंकटॉनरड वह 
जादमी है, जिसने अपनी प्रतिप्ठा बढाने के लिए अपने विर-पोषित 
पक्ष भौर सिद्धान्त को दुकरा दिया। जिस सोटी पर से बहू दत्त 
डँंचाई तक पहुँचा, उसी को उसने पे” से नीचे गिरा दिया । अपनी 
हिसी हुई पुस्तक 'इडियन अवेकनिय (7गरताश। 2 प्योप्शाधगह) 
से वह खुद शर्राभदा है। भाभी वह आादमी हैं, जो स्थार्य को भस्म फरके 

परमार्थ की भभूती रमाये बैठा है। वह कामिती और काचन की फमडो रियो 
से परे एक मनोजयी महापुरुष है। अपनी सिद्धान्त-रक्षा में वह अकेला 
मिट जाने को तैयार हैं। वह एकः ऐसा आदमी है जो अपना कस अपने 
ही कघो पर छे चलने को राजी है। ऐसे बेलाग, त्यागशील, निरमि- 
मानी और स्वामिमानों से भला मैकडॉनल्ड मजदूर क्या पार पाता | 

उसे सकुचित होना पढा। भारत का राष्ट्रीय स्वाभिमाव महात्मा जी 


य 
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की अन्त स्फूर्ति के हरा बोल उठा। भल्य, हमारी राष्ट्रीय महा-सभा 
का सर्वमान्य और सर्वश्रेष्ठ प्रतिनिधि एक स्वार्यी मजदूर से इस 
तरह बनादृत हो सकता था? हरगिज नहीं! 

सहृदय पाठक देखेगे कि अन्तिम वन्‍्यवाद-सभा की शिष्टता मैकर्डा- 
चल्ड साहव की तासमकी से ज़रा मद पड गई। ऐसा नहीं होना चाहिए 
था। उनका शेप अन्तिम भाषण भी भूठी शान से भरा हुआ शब्दाडबर 
के सिवाय कुछ भी नही हैं। माइ डियर महात्मा' के सम्बोबन मे हमे 
मिथ्याभिमान की व्‌ आती है। एक वार लज्जित हो जाने पर जब कोई 
निर्लज्ज अपनी योग्यता सिद्ध करने का दुवारा प्रयत्त करता है, तो 
वह कुछ ऐसा हो किया करता है जैसा कि मैकडॉनल्ड ने इस प्रसंग पर 
किया है! सूक्ष्मदर्शी ओताओं तथा पाठकों की निगाह से उसकी शरमिदगी 
छिप नही सकती थी। 

इस तरह महात्मा जो का दुस्तर दूतकार्य सफलता-यूवेक समाप्त हुआ। 
सफलता-पूर्वक' हम इसलिए कहते हे कि वैसी परिस्थिति मे भारतीय 
राष्ट्र की ओर से जितना काम योग्य से योग्य आदमी कर सकता था, 
उतना गांधी जी ने किया और भग्रतिम योग्यता के साथ किया। वे 
यथार्थ में भारत की ओर से इंगलेड के सामने प्रार्थनाभीक होकर 
पैरवी करने नहीं गये थे। उनका उद्देश्य विछकुछ भिन्न था। वे सिर्फ 
यही चाहते थे कि “राउड-टेबृछ कान्फेंस' के द्वारा हिन्दुस्थान की जाग्रत 
राप्ट्रीयगा की आवाज़ ससार के कानो में बुलन्द हो, लोकमत की 
इजलास में उसका दावा पेश हो और गोलमेज़ सभा की खोखली रचना 
खोलकर दुनिया को दिखा दी जावे। इससे अधिक उस परिस्थिति मे कोई 
उद्देश्य हो ही नही सकता था। सम भौने की आशा नहीं थी। पर काग्रेस 
अपनी' आवाज़ को आप ही दवाकर नहीं रख सकती थी। यह एक 
तरह से आत्महत्या होती। इस आवाज को कौश्लपूर्ण युक्ति से उठाने- 
बाला गात्री जी के समान कोई दूसरा नेता वही मिल सकता था। 
पृथ्वी के अन्यान्य राष्ट्रों में भी ऐसा नेता कही मिलने का नहीं। 
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भारत का दुर्भाग्य बहुत वडा है, उसी अनुपात में उसे गावी जी 
के समान बड़े से वद् नेता भी प्राप्त हुआ है। हम समभते है कि 
हिन्दुस्थान इस वात को प्तमभत्ता हैं। 

ग्रावी जी की विलायतन्यात्रा में गोठमेज़ की सभा के सिवाय एक 
दूसरा विशेषताएर्ण प्रसग उनका मेजेस्टर जाना है। सुनते हे कि उनकी 
प्राण-रक्षा के लिए इंगलैंड की सरकार को कुछ जामूस और कुछ शरीर- 
सरक्षक नियत करने पड़े थे। परन्तु जो पुरुष अद्वेप्टा है, उसका कौन 
वार वाँका कर सकता है। भारत के विदायती वम्बहिप्कार से भरस्त 
होते हुए भी मेचेस्टर के मिल-मालिक और मजदूरों ने मिलकर गरावी 
जी का स्वागत किया। वहाँ मज़दूरों की मडली में जाकर महात्मा जी 
मिल गये। सभी ने उन्हें प्रेम और आदर की दृष्टि मे देखा। वे अपना 
सताप उस समय भूल गये। महात्मा जी को उदार अतरात्तमा ने ब्रिटिश्व 
मजदूर-मडली का हृदय आकपित कर लिया। सावु पुरुषों के साक्निध्य में 
पहुँचकर साँप और विच्छू तक अपने स्वभाव का परित्याग कर देते है । 
फिर मै्रेस्टर के मजदूर तो मनुष्य थे, वे महात्मा यावी के वशीभूत 
फ्यो ने होते! 

आतकवाद पर विश्वास करनेवाली पश्चिचम की दरिद्रता-अ्रस्त 
जनता के वोच उस आदमी का निहत्था और एकाकी जाना जो उनकी 
वेकारी का कारण हो, एक ऐसे विलक्षण साहस का काम था, जिसे प्राणो 
को हथेली पर रखकर चलनेवाला त्यायशीछल महापुरुष ही कर सकता 
हूँ । काम सत्तरे से खाली नही था। यह वात सरकारी प्रवघ से ही मालूम 
होती है । पर ब्रिटिश साववानी के पहले ही योगेश्वर कृष्ण ने ससार 
को यह दृढ़ आश्वासन दे रखा हँ-- 

“नहि कल्यागकृत्‌ करिचत्‌ दुर्गंति तात गच्छति”। कल्यागकर्ता 
दुर्गेति को कमी प्राप्त नही होता। योगेश्वर का यह अमय-वाक्य ग्रावी 


जी के लिए बहुत था। उसी की प्रेरणा उन्हें निर्भयता-पूर्वक मैचेस्टर 
तक छे गई। 
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वहाँ पर मिक के मालिकों तथा मजदूरों से महात्मा जी ने अपने 
स्वभाव के अनुसार खुलकर ही बाते की। कोई बात छिपाकर नहीं 
रक्खी। उन्होंने कहा कि आप लोग इस वात की आश्या छोड दे कि 
हिंदुस्थान में मेघेस्टर के वस्त्रों की बेसी ही खपत होगी, जैसी पहले 
हुआ करती थी । आपका वस्त्र-व्यवसाय हमेशा के लिए भारत से उठ 
गया, इसमें ज़रा भी शक नहीं। लेकिन यदि इंगलेड और मेरे देश के 
बीच प्रेम का सवव बना रहा, तो हम लोगो को बाहर से जिन वस्त्रो 
की भावश्यकता होगी, उन्हें और कही से न लेकर हम मेचेस्टर से ही 
ख़रीद सकते है । यथाथे में वि्ञायत के व्यापारी यदि नेक-नीयती से 
काम ले और ब्रिटिश राजनीतिज्ञ इस वात को अच्छी तरह सम जायें, 
तो स्वतत्न भारत से उचित व्यवसाय-सवध स्थापित करके मैवेस्टर के 
रोज़गारी टोटे मे हरगिज़ न रहेंगे। कोई भी देश अपनी सभी आव« 
इयकतामो के लिए स्वावलबी नहीं हो सकता। उसे कई चीज़ें अन्यान्य 
देशो से खरीदनी पडती है। हिन्दुस्थान को भी यही आवश्यकता प्रतीत' 
होगी। ऐसी हाछत मे पूर्व-सवध की प्रेरणा से वह मेचेस्टर का 
भाल मोल लेना अधिक पसद करेगा। हिन्दुस्थान कब्चा माल उत्पन्न 
करनेवाला कृपिप्रधान देश है और दंगलेड कढू-कारखानो का उद्यमी 
केन्द्र है। ऐसे दो राप्ट्रो का व्यवसाय-सवध दोनो के लिए छामदायक 
सिद्ध होगा। छेकित इस सवध के मूल में सदभावना की आवश्यकता 
हैं। उसका आविभवव उनके वीच तभी होगा, जव ढोनो देश समानाधिकार 
से पारस्परिक हानि-छाभ का निर्णय कर सकेगे। परतत्र भारत पर 
जबरदस्ती लादे हुए रोज़गार से लकागायर कव तक फायदा उठाता 
रहेगा ”? अभी तक तो यह जोपण-क्रिया जारी रही। लेकित अब 
उसके दिन गये। अब हिन्दुस्थान अपनी आवदयकता-पूर्ति के लिए स्वाव- 
लवी होते पर तुछा हुआ हैँ । मंचेस्टर के रोज़गारियो को इस चेतावनी 
की ज़रूरत थी, सो महात्मा जी ने दे दी। 

उनकी वापिसी यात्रा में दो बातें उल्लेखनीय है। रोमारो्ला का 
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आतिथ्य-सत्कार और मुसोलिनी से सभापण । लौटती वार रोमारो्ाँ 
से मिलने का निश्चय महात्मा जी ने पहले ही कर रसा था। पाइचात्य 
सभ्यता में छालित-पालित परन्तु उससे विलकुछ ऊब्ी हुआ यह उदार- 
चेता विद्वान्‌ यूरोप मे अपने ढंग का एक ही आदमी है। वे गाधी 
के परम प्रगससक और भवत है। महात्मा जी को अपने मेहमान के 
रुप में पाकर उन्हें कितनी आतरिक प्रसम्नता हुई होगी, इसका अनुमात 
झहृदय पाठक सहज हो कर सकते है। 
जीनोह्ना से महात्मा जी रोम पहुँचे । वहाँ उनसे और मुसोलिनी मे 
कुछ देर तक समापण हुआ। सुनते है, इटली के उस्त आतंकवादी 
सर्वाधिकारी ने हिन्दुस्थान के सबंध में कर्ई प्रशत गाधी जी से किये । मालूम 
नही, उस साम्राज्यवादी सिपाही ने प्रिटिश साम्राज्य के जानी दुश्मन, 
अहिसाचार्य गावी जी को फिस दाप्ट से देखा। भला उसकी क्या विसात 
जो महात्मा जी के महात्‌ माय को समझ पावे। 
रोमन कैयालिक सप्दाय का घधर्माबिकारी पोष रोम हो में रहता है| 
लेकित उससे और महात्मा जी से मेल-मुलाकात न हो सकी। कारण 
यह था कि दनिवार के पहले जून महात्मा जी रोम पहुँचे। दूसरे थूत 
पोप किसी से मिलता ही नहीं। दूसरा दिन इतवार का था, इसलिए उस 
दिन भी मुछाकात होनी सभव नहीं थी। कहना चाहिए कि यह पोप 
का बडा दुर्भाग्य था कि पृथ्वी के सर्वेश्रेष्ठ महापुर्ष से वह न मिल सका। 
मिथ्याभिमान भूर्खता का सगा भाई है और दोनो साथ साथ जाते है । 
कदाचित्‌ पीप के मस्तिप्क में भी इन दोनों का विलास-भवन बना हुआ है। 
अट्ठाईस दिसम्बर सन्‌ १९३१ को भारत का यह अप्रितम नेता 
अपने प्यारे देश को लोट आया। भारतवर्ष की भावुक जनता अपने 
हृदय-सम्राद्‌ के स्वागत के छिए पलको के पाँवडे बिछाये सतृष्ण नेत्रों 
से पुछकित खडी थी। अपने सर्वमान्य जन-स्वामी को फिर से अपने 


वीच पाकर वह इत-कत्य हो गई। हर्प और स्वाभिमान से उसका 
हृदय प्रफुल्लित और भस्तक ठोचा हो गया। 


अध्याय ३३ 


मोहनमाला 


मनुष्य में ऐसी कई विशेषताये है, जो इतर जीवधारियों में नहीं 
पाई जाती। परन्तु उन सबमें सर्वोपरि उसकी मानापमान-चुद्धि है। 
हमारे दुर्व्यवहारों से पशुओ को कप्ट तो होता है, परन्तु अपमानित होने 
को मनोवेदना उन्हें नहीं व्यापती । इसका कारण केवछू इतना हो है कि 
इन प्रागियों में स्वाभिमान-भावना जाग्रत नहीं रहती। छोटे-बडे की 
भेद-बुद्धि भी उन्हें प्रतिदिव के जीवन में सचालित नही करती। परन्तु 
ज्यो ही, प्राणी पश्ुयोनि से मुकत्त होकर मानव-शरीर धारण करता है, 
त्यो ही अज्ञात रुप से यह धारणा उसके हुदय पर अधिकार जमा छेती 
है कि वह इस ससार का सर्वश्रेष्ठ जीवधारी है। यदि वह आस्तिक 
हुआ तो केवल ईश्वर को छोडकर अपने को सभी से ऊँचा समझता है । 
आत्म-गौरव की यह धारणा ही उत्की मानाप्रमान-बुद्धि को जन्म देती 
है। जीव-सृध्टि में व्याप्त होकर रहनेवाला जो अविनाश्ी तत्त्व है, वह 
समूचे विदव-प्रपच का मूलावार और ब्रह्माण्ड का शिरोमणि है) इस 
सर्वश्रेष्ठ अमरतत्त्व का विकास विशेष र्प से मनुप्य-योनि में ही संपादित 
होता हूँ। मनुप्येतर प्राणियों मे यह अमरतत्त्व विद्यमान तो रहता है, 
परल्तु अत्यत जडता-कांत अवस्था में प्रचुप्त रहता हैँ । ज्यों ही जीवधारी 
विकास-परपरा से होता हुआ मनुप्य-योनि को प्राप्त होता है, त्यो ही उसे 
अत स्वरूप की यरत्किचित्‌ पहचान ज्ञात अबवा मज्ञात रुप ने हो जाती हैं 
यह भात्मजाग्रति ही मानवोचित स्वामिमान-वुद्धि की जननी होती हू, 
इस आत्म-चेतनता की भुभ घडी से ही प्राणी यह समझते छगता हूँ कि 
में प्रतिष्ठा पाने योग्य एक जीवधारी हैँ! अतएवं इस प्रत्यक्ष बात 
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को कोई अस्वीकार नही कर सकता कि सम्मानित होने की इच्छा सवेधा 
भनृष्योचित भावना है। वह मनृप्य की जाग्रत आत्मा की स्वाभाविक 
माँग है जो विह़कुल उचित भी है। इस माचवी आग्रह की जो 
अवहेलना करता है, वह सृप्टिकर्ता की दृष्टि से दोषों ठहरता है। 
आत्मा का अनादर यथार्थ में परमात्मा का ही अपमान है, क्योकि 
आत्मा परमात्मा का ही अश है। जीवो ब्रह्मेव नापर । 

थो तो आमतौर पर मानापमान-बुद्धि मनुष्यमात्र से पाई जाती 
है, परन्तु फिर भी शिक्षा, सस्कार तथा व्यक्तिगत विकास के अनुसार 
वह भिन्न-भिन्न मनुष्यों में न्यूनाधिक अह्ष में विद्यमान रहती है। मानव" 
हृदय जितना अधिक संस्कृत हो जाता है, उतनी ही अधिक मात्रा में 
उसमे स्वाभिमान-भावता जाग्रत होती जाती है। भतएवं एक सुशिक्षित 
मनुष्य की पहचान यह भी हैं कि वह अधिक से अधिक स्वाभिमानी 
होता है। ध्यान रहे, स्वाभिमान और बह॒कार में वडा अतर है। पहला 
दूसरे का मर्यादित रुप है। जीवन और विकास दोनो के लिए. मर्यादित 
अहंकार की आवश्यकता है। सोमा के वाहर जाकर तो वह बडे दुर्गुण 
का स्प धारण कर छेता है। जब तक एक मनुप्य को अहमभावना दूसरे 
की अहभावना को आदर को दृष्ि से देखती है और तुदनुसार आचरण 
भी करतो है, तव तक वह एक आवश्यक गुण का रुप घारण किये रहती 
है। छेकिन ज्यो हो वह और लोगो की उचित अहमन्यता को तिरस्कार 
की दृष्टि से देखने लगती है, त्यो ही वह तिरस्क्त दुर्गण का स्प ले बैठती 
है। इसी को गवे, अभिमान जथवा घमड भी कहते है । , घमडी मनुष्य से 
वढकर कोई दूसरा मूर्स हो इस ससार में नहीं होता अभिमान मूर्जता 
का सबसे वडा पुत्र है और सबसे बढ़कर दुराचारी भी हा 

स्वाभिमान को भावना सस्कृत हृदय को सबसे चीज़ हैँ। 
आदर पाने की इच्छा चाहे किसी मनुप्य के मन में न हो, परन्तु अनादृत 
होना कोई भी नही चाहता । अनादर का व्यवहार मनुष्य की स्वाभाविक 
स्वाभिमान-बृद्धि को कडी से कडी ठेस पहुँचाता है। अधिक्षित तथा 
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अतभ्य लोगो को ऐसा व्यवहार अपेक्षाकृत कम आधात पहुँचाता है, परन्तु 
एक सभ्य और ससकृत हृदय को उसकी जो मार वठती है वह एक ऐसी 
मनोवेदना उत्पन्न करती है कि मनुष्य एक बार अपना प्राण दे देना चाहे 
स्वीकार कर ले, परन्तु अपमान-जनित मानसिक सताप उसे बिलकुर 
सहन नहीं हो सकता । अनादृत जीवन स्वाभिमानी हृदय को विप से भो 
अधिक विपला प्रतीत होता हैँ ! अपने आत्म-गौरव को वलिवेदी पर 
मिट जाने का सामथ्यं रखनेवाला मनुष्य मानव-समाज का सिरमौर होता 
है। ईैयाय॑ मे स्वाभिमान हो मनुप्यत्व का सच्चा मानदड हैँ।/उसे 
खोकर आदमी पशु से भी गयान्वीता वन जाता है। उसकी आत्मा 
प्रमुप्त हो जाती हैं। इसी स्वाभिमान-भावना से घृन्य होकर हमारा 
भारत परावलवी हो गया। आज उसमें जितनी बुराइयाँ विद्यमान है, 
उनका मूल कारण उसको स्वाभिमान-शूत्यता है। यदि भारतवासी यह 
सममभकने लगें कि हम भी मनुप्य है और हमें मनुप्योचित्त अधिकार चाहिए 
तो आज ही बेडा पार हो। परन्तु अधिकाश हिन्दुस्थानो ऐसा नहीं 
समभते और जो थोडे-से लोग समभते भी है, उनके हृदय में बेचैन वनाने- 
वाली मनोवेदना उत्पन्न नही होती । इसी कारण हमारा विकास-पथ आज 
सर्वथा अवरुद्ध हो'रहा हूँ, आगे वढने को गुजाइश ही नज़र नही आती । 

इस स्वाभिमान-शून्य भारत को आत्म-गौरव की शिक्षा देनेवाले 
जितने नेता इस देश में उत्पन्न हुए, उनमें सबसे पहला स्थान महात्मा 
गावी का हूँ । अपने जीवन-कालछ में गत पद्रह वर्षो के अन्दर उन्होने 
इस सवध में जो एक देशव्यापी मानसिक क्राति उत्पन्न कर दी है, वह 
भावी इतिहासकारों के लिए महान्‌ आइचर्य की वात होगों,--इसमें 
हमें कुछ भी सदेह नही। जिस देश में किसी समय लोग कोडो के समान 
पेटके वक चलने के लिए मजबूर किये गये और जहाँ ऐसे घृणित अनाचार 
का एक भी विरोवी न निकला, वहाँ दस वर्षों के अदर इस स्वाभिमानी 
लोकतायक ने हजारो और लाखो की तादाद मे ऐसे लोग पैदा कर दिये 
जो पेट के वल चलता तो क्या, अपने प्रशस्त और उन्नत भाल को तिछ 
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भरभी भूकाने के लिए तैयार नही है । इस व्यापक और दुर्देमनीय जात्म- 
गौरव-भावना को जन्म देनेवाछा महापुरुष भारतीय स्वाभिमान का 
मृतिमान्‌ अवतार गाधी है। आज दिन हिन्दुस्थान में हो क्‍या, समूचे 
जन-समाज मे उनकी जैसी प्रतिष्ठा है, वह मानवी सभ्यता के लिए भहात्‌ 
गौरव की वात है। जिन लोगो ने गावी जी को हिन्दुस्थान' में रेल-यात्रा 
करते देखा होगा और उनके स्वागत के लिए स्टेशनो पर जमी हुईंजनता 
की अपार भीड देखी होगी, उन्हे इस वात का ज्ञान अनायास ही हो गया 
होगा कि इस देद्ष में महात्मा गावी के लिए जो आदर का स्थान है, 
वह किसी भी देश में किसी भी मनुष्य को प्राप्त नहीं है। इसके सिवाय 
उनकी प्रतिष्ठा केवल हिन्दुस्थान में ही सीमित नहीं है। आज दिन इस 
पृथ्वी पर गाबी जी एक ही! ऐसे व्यक्ति है, जो अतर्नातीय श्रद्धा के पात्र 
हो रहेहे। महात्मा जी को कीर्ति इस मे दिनीतल पर पूर्ण चद्र की चाँदनी 
के समान छाई हुई है मर सहस्नो सतप्त हृदयो को इस कौमुदी में शाति 
मिल रही हैं। 
लेकित देव को गति वडी विचित्र होती है। जिस आदमी के चरणों 
पर आज ससार अपना मस्तक भुका रहा है, उसी आदमी को अपने पुर्वे- 
जीवन के पग- पय पर इतने अधिक अपमान सहने पडे है कि उन्हें पढ-सु 
कर हम सरीखे सावारण मनुष्य को. भी ओोछी स्वाभिमान-बुद्धि स्तभित 
हो जाती है । हृदय फूट-फूटकर रोने लगता है। आँखों से आँसू की दो 
वेशकोमती दूंदें टपक पडती है। अवादत मोहनदास गाधी समवेदना 
भोर प्यार से मोत-प्रोत प्राणो के भीतर प्रवेश कर जाता हैं। हृदय को 
ऐसी अवस्था हो जाती है किवस कुछ कहते नही चनता । फिर भी हृदय को 
इस उत्तेजित भावना को भीतर हो भीतर दवाकर हम पाठकों को उन 
प्रसगो का परिचय देना चाहते है जव गाधी जी को अपमानित होना पडा 
था। इन असगो की केवक जानकारी से कुछ भी छाम नहीं। छाम्र तो 


तव होगा, जब हम यह भी शिक्षा ग्रहण करें कि ऐसे प्रसगो का सदुपयोग 
किस प्रकार किया जा सकता है ? 
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इन अपमानों की चर्चा महात्मा जी ने अपनी आत्मकथा में स्वय 
की है, अन्यथा वे ससार को मालूम ही न होते। अपने आत्म-चरित्र में 
उनका वर्णन करके गाधी जी ने अपने समान अपने अपमायों को भी 
अमर बना दिया है। ससार का अच्छा से अच्छा आदमी भी कौरति- 
णिख्वर पर आरूढ हो जाने के वाद अपने प्रति की गई पूर्व-कृत बुराइयो 
पर पर्दा डाल देता है और उन्हें प्रकाश में नही छाता। यह एक सज्जन 
से सज्जन मनृप्य की भी स्वाभाविक मनोवृत्ति हो सकती है और उसे हम 
नमिदनीय भी नहीं कह सकते। अनादर के धाव गहरे होते हैं। उनमें 
तासूर भी पड जाता हूँ। उसे देसने-दिखाने को ज़रूरत हो क्या ? 

परन्तु गायी जी एक विलक्षण प्रकृति के मनुष्य है। भारतवर्ष 
के आराध्य देव हो जाने के वाद भी उन्होने अपने पूवं-जीवन की सभी 
प्रतिप्ठाघात# बातो का खुलासा कर दिया है। फिर वे अपने अपमानो 
से रुसार को अपरिचित वयो रखने ? उनकी तालिका बनाकर उन्होने 
ससार के सामने खुद ही रख दी हू । ऐसा करने मे उन्हें कुछ भी सकोच न 
हुआ, वयोकि महापुरुषो की मानापमान-वुद्धि कुछ और हो होती है। 
वे ओछे लोगो के भनादरो को हँसते-हँसते केल छेते है। क्षमाशीलता 
ही उनके वडप्पन की जननी हूँ। ऐसे निलिप्त, निविकार और क्षमा- 
णीर पुरुषो का कौन अनादर कर सकता हैँ ? उनकी प्रतिप्ठा का पद 
ही इतनी उँचाई पर रहता हैँ कि अल्पात्माओं के हाय वहाँ तक नही 
पहुँच पाते । अनादुत होकर जो हँस देता हैँ, वह अनादर करनेवाले की 
अन्तरात्मा को रुला कर छोड्ता हैँ।(॥॥6 700960 ४ आया]88 
अं०घ5 ४०76शागह 707 ४॥० ०”, गेर की ओर देखकर जो 
मुस्कर देता हैं, वह चोरी करनेवाले से भी कुछ चुरा छेता है।) 

ग्रावी जी इसी कोटि के अलौकिक पुरुष हे। लोक-सेवा के पथ पर 
आसरढ रहनेवाला मनुष्य जिस सोपान-परपरा के द्वारा ऊपर चढता हैं, 
उसकी सीढियाँ अनादर और यत्रणा से निर्मित रहती है! औदार्य का 
आय छेकर जो इन सीढियो ०र चढेगा, उसी के पैर जम सकेगे। नही 
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तो फिसल जाने की समावना तो हैँ ही। भनुष्योधित्त गृगो को 
अवलब लेकर जो जीवन यात्रा में अग्रसर होता है, उस संत्युरुष को किसी 
का भय नहीं रहता। तभी तो आचार्य कहते है -- 

"रवैये य॒त्य पिता क्षमा च जननी शातिरिचर गेहिनी । 

सत्य सूनुरय दया व मगिनी आता मन संयम । 

शय्या भूमितल दिज्ोएपि वसन ज्ञानामृत भोजनम्‌ | 

एते यत्य कुटुविनोवद सले कस्मादभय योगित ? 
ऐसे योगियो का संसार ने मान किया तो दया और अपमान किया 
तो क्या, बुराई को तो क्या अथवा भलाई की तो क्या! वे तो मरते 
दम तक यही वहेंगे-- 

कम गिए्ाएल धोला, 0 धा०ए घा0फ गत प्रो 
769 40). 
दुराचारियो के लिए उनके ओठो पर अभिज्ञाप नही, भाशीवाद हो रहेगा। 
अपकार के पलटे अपकार देता, भोकने के जवाब में भोकना तो महज 
इवानवृत्ति है। महात्मा इस पथ के पथिक नही होते। उनका पथ ही 
निराला हैँ। 

महात्मा जी इसी निराडे पथ के पथ्रिक है। ससार-प्रवेण करते 
हो--रिस्टर होते ही उनके स्वाभिमान पर सबसे पहला आघात हुआ। 
बहुत आग्रह करने पर इच्छा के विरुद्ध वे अपने भाई साहव की सिफारिश 
करने पोलिदिकल एगेंट के पास गये। वह भला आदमी परिचित होने 
पर भी बडी हुख्ाई के साथ पेश आया। गावी जी की वात सुनना उसे 
नामजूर हुआ। केवल इतना हो नही, उसने अपने चपरासी के जरिये 
हाय पकडाकर देरिस्टर गावी को बंगले से बाहर निकाल बाहर किया। 
सवयूवक का खौरता हुमा चून और वैरिस्टरी की शान इन दोनो ने मिल- 
थे मानहानि का वाक़ायदा नोटिस दिलााया। परन्तु हिन्दुस्थान की 
वर्तमान अवस्था ऐसी है कि एक अदते से मदना अेंगरेश बड़े से बडे 
हिन्दुस्थानी का अनादर कर सकता है और उसे दु्परिणाम का भागी 
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नही होना पडता। पराबीन देश के निवासियों की प्रतिप्ठा ही नहीं 
होती, फिर उसकी हानि की समावना ही कैसी !' फिरोजजाह मेहता 
की सलाह से गाथी जी अपमान को उस कडवी घूट को पी गये। 
इसमे जक नही कि अपमान की घूृ'ठ८ वहुत कडवी होती है। ससार के 
मधिकाश लोग इसे नहीं पी सकते, उलटी हो जाती है। पर एक वार 
यदि वह गले के नोचे उतर गईं, तो ऐसे विलक्षण टॉनिक का काम 
करती हैं कि उसका पात करनेवाला वलिप्ठ होकर दुर्दमनीय हो जाता है । 
गाधी जी का अलोकिक आत्मवल ऐसे ही पौष्टिक पानो से वढा हुआ 
है। प्रकट किया हुआ कोव विलकुल' बेकार जाता है। प्ररत्तु वहीं 
यदि हृदय के अतरतम प्रदेश में दवाकर रख लिया जाय, तो पौस्ष के 
रुप में परिवर्तित होकर वह ऐसे 'डाइनामाइट' का रुप धारण कर 
लेता है कि बडे मे बडे साम्राज्य की इमारत को वह बात की वात में 
छिप्षमूल करके ढा देता है। 

वेरिस्टर गाधी दक्षिण-आफ्रिका पहुँचकर एक दिन डरबन की 
अदालत देखने गये। मजिस्ट्रेट ने उनकी ओर टकटकी छूगाकर देखा 
और' देखकर कहा-मपनी पगडी उतार लो।' स्वाभिमानी वेरिस्टर 
ने ऐसा करने से इनकार ।किया और अदालत को छोड दिया। दक्षिण- 
आक्रिका की अदालत में गाबी जी का पहला स्वागत इसी तरह हुआ। 
आज इस स्वाभिमानी भारतीय के सिर पर न तो पगडी है और न पैर 
में जूते हैं। उसने स्वयं अपने वदन से सब कुछ उत्तार डाले हैं। आज 
बह मर्वेवग्न फकोर है। उसने अपने शरीर में उतारने योग्य एक चिंदी 
भी नहीं रख छोडी है। परन्तु आज स्वार्थी ब्रिटिश साम्राज्य मी शान 
उतारनेवाछा वह एक हो आदमी है! आज उसके चरणों पर ससार 
का मस्तक अपती उँचाई से उतर चुका है। 

थोडे ही दिनों के पश्चात्‌ अपनी पगडी उतारने के बजाय गाधी 
जी को स्वय उतरने की वारो आईं। पहले दरजे के डब्बे में वे प्रिटोरिया 
जा रहे थे। उसी डब्बे मे बठने के लिए एक यात्री आया और एक 
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हिल्दुस्थानी को देखकर चकराया। वह लोटा औौर एक-दो रेलवे कर्म 
चारियों तथा एक आफिसर को लेकर डब्बे के पास फिर बाग) 
रेलवे आफिसर ने कहा---ुम्हे उत्तरता होगा'। गांधी जी बोलें 
'रे पास पहले दरने का टिकट है, में न उतरूंगा। उतर मिला 
परवाह नही, तुम्हे आखिरी डच्चे में वैठवा होगा'। गावी जीव 
तिप्लिय प्रतिरोव शुरू हो गया। ठेकित पशु-वछ की जीत हुई, रस 
खाकर उन्हें नीचे गिरता पठा। उतका सामान भी नीचे फ्ेक दिया ग्ा। 

सुहृदय पाठक अवुमान कर सकते है कि इस व्यवहार से गावी 
जी के स्वाभिमाती हृदय पर कैसा करारा आपात पहुँचा होगा। हि 
उनकी गम्भीरता बहितीय है। मन में अनेक कप्टदायक संकत्पनविकय 
उठने के बाद उन्होंने यह तय किया--- 

“भुझ पर जो कु बोत नही है वह तो ऊपरी चोट है। वह हें 
भीतर के महारोग का एक वाह्य क्षण है। यह महारोग है रफ्देप । 
यदि इस गहरो वीमारी को उखाड़ फेंकने का सामर्थ्य हो तो इस 
उपयोग करा चाहिए। उतके छिए जो कष्ट और दुख सहने १६ 
सना चाहिए ।” 

यह रग-द्रेप सफेद चमडीवालो के हृदय को आज भी काला करे 
रहा है! घोर अमावस्या को अपने अत करण में दवाकर बाहर की 
चाँदनी फैछानेवाली सफेद जाति अभी इस वात को नहीं समझे परि 
है कि (पशाक्0ााह 28 ॥० घी श्र त30702 0०6४ ) 
फर्वूतत अच्छी है, उसी का मुख उज्ज्वल है। इस वात को हदयंगम 
होने में अभी देर है। वादे ऋषइ़स्ट के गोरे भगत मनु य की मबोहर 
उन्तरत्मा को नही देख सकते। हृदय को परख हृदय हो कर सर्कता 
है। ऐसा पार हृदय सफेद चमडीवालो के हिस्से नहीं आया। अंगी 
इन्सानिवत को दिल्लो उनसे हर ई--बहुते दूर है। 

वशानिक सत्य उनकी समझ में नहीं आया। उन्हें मई 
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जानना चाहिए कि उनका रग केवल इसी कारण सफेद है कि सूर्य की 
किरण उन पर सोभी नहीं पठती। अतएवं उनकी चमडी के सबसे' 
उपरो परत को छोट्यर उनके शरीर कौ सारी बनावट बैसी ही है, 
उँसो काठे आदमियों की होती हैँ। $स जरा-सों बात पर इतना नाज़ ! 
बन्ठा है, महुकार के इत अधकार में वे पड़े रहे। यमय अपनी शिक्षा 
छेकर समय पर पहुँनेगा। वह सफेद रगवाल्ों के काले कारनामों का 
छुलासा फरेंगा और सादेपो तक किये गये दुराचारों के छिए पाई-पाई 
को दित्ताव निप्दुस्ता-पूर्षक छेकर छोटेगा। रग-देप का यह महारोग 
महात्मानों के पयत्न से जानेवालो व्यायि नहीं हैँ। इसका उपचार 
निप्दुर काल ही करेगा। 'कालाय तस्मे नग '। 

गायी जी के चौयें अपमान का वर्णन पढ़कर हृदय दुकड़े-टुकडे हो 
जाता हैं। फिर भी पाठक अपनी छाता कड़ी करके सु्ें। उन्हें धौडा- 
गाड़ी के जरिये जोहान्सवर्ग जाना था। गाडी हॉँकनेवाले ने पहले तो 
उन्हे न विठाने के लिए कुछ बहाना किया, वयोक साथ चलनेवाके सब्र 
यानी गोरे वे । उन देवदूतों के सा० एक काला आदमी भछा कंप्ते विठाया 
जासकता था! आख़िर रूम्पनी के अफसर ने उन्हें हाँकमेवाले के पास 
जगह दी और आप खुद भीतर बैठा गावी जी के स्वाभिमान पर 
इस तिरस्कार से बढा आधात पहुँचा। पारडीकोप पहुँचने पर उसकी 
इच्छा सुलरो हवा के लिए बाहर बैठने की हुई। ऐसी हाठूत में गाधी जी 
को भीतर विठाना था। लेकिन उस गोरे सज्जन ने ऐस। नही किया। 
एक मैछा-सा वोरा हॉँकनेवाले से लेकर पेर रखने के तले पर उसे डाल 
दिया और कहने लगा, “सामी, तू यहा बैठ, में हाँकनेवाले के पास वैदोंगा ।/ 
पहला अपमान तो हिन्दुस्थानी हृदय का सामी' चुपचाप पी चुका था। 
यह दूसरा उसको सहनशीछता के बाहर हो गया। उसने अपने हृदय 
का खुलासा करते हुए कहा कि मे अन्दर तो बैठ सकता हूं, पर तुम्हारे पैर 
के पास बैठने के लिए तैयार नहीं। इतना कहने की देर थी कि गाधी 
जी पर थप्पठो की वर्षा होने लगी। वह गोरा गुडा उनका हाथ पकड़ 


(७: 
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यर सौंचने लगा। साथ-माव ग्राती जौ” मार री शेडटारे भी इन 
पर पद हो थी। भारतदर का भावी हदमन्मक्लाद एइर अपमान सो 
चुपचाप भेटता हझ्य मानों हिल्‍्ृस्थानों होंगे हे जपयाध मय 
प्रायव्वित्त द रहा था। हिल्दुल्वान, एम नुझरे उम्र मह, बु5 हहते 
नही बनता; परमात्मा तेसा ऋला गरे। 


लत 


एक निपमा० मसु'य ये प्रति होनेवादे ऐसे पराशरिक दुरावार 
को ब्यदिर वह उदासी परमात्मा भी ने मं सलथा। इतनों देश लक नो 
बह गोर याश्यों हे हृदय में इसेशा मे समान मुँह दाये झुर्खोद मर 
रहा था, परल अद झाप्रत हज हर रहने तगा--अजी उस बेचारे 


र 7 
को वह बैठने क्यो नही देते * छिज़द उसे क्यों पोटते हो ? ४ह 
तो हहता हूँ। वहाँ नहों तो उसे हमारे प्राम अत्दर बैठने दो। गोरा 
सिहपिटाया। मार बन्द हुएं। गायी ही अन्दर बैठे ) गराटी चतों। 
गोस त्यौरो चटाकर गायी जी को झो: देप रहा था । हमारा विस्महाय 
सामी' ईश्वर में महायता के लिए प्रावंना कर रहा था। परस्तु रशर 
के कान बहरे हूँ, वह बहुत ऊँचा सुनता हैं। मातूम नहीं, प्रा्यना की दह 
दर्देनाक बावाड़ उसके ढानो तक व्यज मी पहुँची या नहीं। गोरे तो 
अभी भी हमें प्रेठ के वल हमारे घन हो में चला रहे है। 
उसी यात्रा में प्रिदोन्यि जाते हुए वैसा हो मोक़ा गाणी जो को 
फिर आाया। वे फ़र्न्द वलत़ में वैंठे हुए भे। उमिस्दत स्टेशन पहुँचने 
« पर भाई हिकठ देखने के छिए निकाय! एक झती को फ़र्म्द बहार में 
बेठा हुआ देखकर उनका सण्ेद चमदा कोय के उहर मे काला पड़ 
गया। उँयलों से इशाश कन्के उसने कहा, तीसरे दर्शे में जा बठ । 
डूलो चेरिस्टर' ने बपने पहले दर्जे का टिकट दिडाया। रख-ढप के 
सरक्षक गोरे गाई ने वेल्ाग होकर जवाद दिया, इसको परवा नहीं, 
चला जा दौपरे डब्दे में। 
ग्रतीमत्त थी कि उस उच्चे में वंठदेवाला एक ही जंयरेद बाजी था 
और वह भछामानून विकठा। उसने गाई व्ये डॉटकर रहा, ठुल इन्हें 


९ 
री 
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क्यो सताते हो ? देखते नहीं, उनके पास पहले दर्जे का टिकट है ? 
मुझे इनके पास बैठने में कोई आपत्ति नही है। इतना कहकर गाधी जी 
की भोर उसने देखा और कहा, आप आराम से बेठे रहिए'। गाघी जी 
बैठे रहे। 'कुली के साथ बैठना हो तो वेठो, मेरा क्या विगडता है, 
कहकर गार्ड चलता वना। गाडी चलो। 
जड्ताकरान्त भारत का उद्धार होना कोई आसान वात नहीं हैँ। « 

उसके लिए उद्धारकर्त्ता में बहुत आत्मवलू की आवश्यकता थी । इसी 
नैतिक शक्ति को प्राप्त करने के लिए सृप्ठि-विधाता मोहनदास 
गांधी को कड॒वा टानिक' पिछा रहा था। परन्तु उसकी खूराक 
पूरी न हाने पाई थी। अभी गावी को और भी बहुत्त-सी कडवी 
घू्ें पीनी थी। इसी कारण अभी अपमानो का ताँता 
जारी था! 

,प्रिटोरिया की वात है, गावी जी घूमने जा रहे थे। फुटपाथ पर से 
प्रेसीडेंट स्ट्रीट में प्रेसीडेंट करगर के मकान के पास से वे तिकले। विना 
कुछ बोले सन्तरी ने एक धक्का मारा, लात भी जमा दी और फुटपाथ 
पर से उतार दिया। गाघी जी सन्तरी के इस व्यवहार से स्तम्भित रह 
गये। कोट्स नामी एक अँगरेज़ मित्र ने सन्तरी के इस दुव्यंवहार को 
देखा और कहा, गाधी, मेने यह देख ।छुया है। यदि तुम मुकदमा चलाना 
चाहते हो तो में गवाही दूंगा। मुझे वहुत दु ख हैं कि तुम पर इस प्रकार 
का हमला हुआ।' गाधी जी की महान्‌ आत्मा ने इस पर क्या जगव 
दिया सो भी सुतिए-- हु 

“इसमें अफसोस की वात हो क्या है ? सन्तरी वेचारा क्या पह- 
त्ञानता ? उसके नजदीक तो काछे-काले सव वरावर। हृध्शियों को 
फुटपाथ से वह इसी तरह उतारता होगा। इसलिए मृभे भी बवका 
मार दिया। मैने तो अपना यह नियम बना लिया है कि भेरे जात खास 
पर जो कुछ भी बीते, उसके लिए कभी अदालत न जाऊँगा, इसलिए मुभे 
इसे अदाछत में नही के जाता है।” 
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कोट्स साहव ने सत्तरो को उच भाषा में टॉँटा। सन्तरी ने गांधी 
जी से भाफी माँगी। पर वह तो महान्‌ अनादुत के महान्‌ हृदय से पहले 
ही माफी पा चुका था। महापुरपो झी जननी क्षमामीखते, तू पन्‍्म 
है, तेरी उदारता को कोटि नमस्कार हूँ। 

सबसे बडा और सामूहिक आक्रमण महात्मा जी पर उसे समय हुआ, 
जब वे हिन्दुस्थान से एक बर्ष के बाद लौटकर दक्षिण-आक़िका पहुँचे। 
बाल-वच्चे तथा कस्तूर वा साथ ही में थी। जहाज़ जैसे धवके पर आया, 
पुलिस आफिसर ने जहाड़ के कप्तान को कहता भेजा कि गायी को शाम 
को उतारना,गोरे उसके सिल्ाफ सामूहिक रूप से विगटे हुए है। परन्‍लु गाधी 
जी के भाग्य में एक और आधात वदा था। कोई मिस्टर छाँटन आब 
घंटे बाद ही बाये और कहा, चलिए, अब तो शान्ति है, गोरे सब्र इसर- 
उधर चले गये है। रात को डिपकर जाना अच्छा नहीं।' गायी जी 
की स्वाभिमान-बुद्धि को यह बात पट गई। कल्तूर वा और बच्चों को 
गाडी में रुस्तम जी सेठ के यहाँ रवाना कर दिया और बाप मिस्टर 
लॉटन के साथ पैदल चले । उन्हें क्या मालूम कि वे एक दगावाज भेंगरेज 
के साथ जा रहे है। 

बाहर निकलते हो कुछ मेंगरेज़ छोकरो ने उन्हें देखा और लगे 
भावी, गायी' चिल्लाने । बस, भीड बढ़ने लगी। रिक्शा पर बेठने का 
प्रयत्त किया तो रिक्‍्शावाला भगा दिया गया। गावी आगे चले। 
भीढ भी पीछे-पीछे चली। लॉटन साहब से कुछ करते-धरते म जना। 
वे अछूय कर दिये गये । निस्सहाय गायी जी पर भीड़ टूट पडी। अठे 
बरसने लगे, पयडी गिरा दी गई और हातों की मार शुरू हो गई। 
मार इतनी पडी कि गावी जी को गश आगया और वे नजदीक के किसी 
घर के सीखने को पकड़कर रह गये। खड़ा रहना असभव था। भप्पों 
की वर्षा हो रही थी। दुराचारी गोरों के अृद्ध समुदाय में भारतीय 
स्वाभिमान का मूर्तिमान्‌ अवतार अपनी राष्ट्रीय परावीनता का आय- 
श्वित्त चुप-चाप दे रहा था। मानव-समाज का शिरोमणि जिस समय 
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इस समझ ठकगाया भा शा पा, उस समय दुदेव अपनों बतीसी काढे 
ट्रतम भर हा था। उसके उस निद्र दास में एक रहस्य था थो 
धार शुद्ध साय है। नियदय भपिष्य उसका सठाया और भी कर 
ऐैगा। 

मपमा ४ मे अपने एस अपमान का बर्णन जिस अध्याय में किया 
कै उस रण ई कैमोट़ो'। गयार्थ में गह दुर्घटना देव को दी हुई 
शक गसोटी थी, शिस पर परसभे भात का भावों उपरफ कसा जा 
शा था। इस बे डेणयक कमाशट में गावी जी निर्मल रचर्ण के समान 
हरे टारे। पुत्र दियो थे बाद गिरू भैवस्लेस से सार दिया कि गाधी 
पर गा गण पाली पर मामला चठया जाय । मि० एम्फव ने उन्हें 
बुझागा, ममवेदना पशद् भी और महा कि यदि हमछा करनेवालो 
को आप पाचान से, सो में उस गिरफ्तार करते मुझदमा चराने फे 
दिए सैथा” है, मिर भबरनेग भी शा हो चाहने है। 

खमानीद गावी ने जयाय दिया कि “में किसी पर मुरदमा नहीं 
शलाना चाएगा। हमसारयों में मे एके को में फाचान भी लूँ, तो 
उन्हें सड़ा करने से मुझे पया छाभ ? किर में तो उन्हें दोषी भी वही 
मानता हूँ। गयोकि उन बेचारो को तो कहा गया कि मैने हिन्दुस्थान 
में मंदाल के गोरो की भरपेट और बढ़ा-चडा कर निंदा की हैँ। एस 
बात पर यदि वे विश्वास कर ले जौर बिगड़ पड़े तो इसमें आइचर्य की 
योन बात हूं * कमूर तो ऊपर के लोगो का और मुझे कहने दें तो आपका 
माना जा सबता हैं। आप लोगा को ठीक सलाह दे सकते थे । पर आपने 
रूढर के तार पर पिब्वास किया और बा-पना कर ली कि मेने सचमुच 
अत्युवित में काम छिया। में किसी पर मुकदमा चलाना नहीं चाहता । 
जब असली और सच्नी बात लोगों पर प्रकट हो जावेगो और लोग जान 
जायेंगे तो अपने आप पठतावेंगे।” 

मालूम नदी, दुराचारों आक्रमणकारियों के नि'ठुर हृदयों में एक 
निर्दोष मनुष्य के प्रति किये गये दुर्ष्यवहारों के लिए कभी पद्चात्ताप 


है । 
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हुआ या नही। परत्तु उत पर मुक़दमा त चलाने का प्रभाव गाधी जी 
के लिए बडा लाभदायक सिद्ध हुआ। समभदार गोरो को रूज्जित होना 
पृडा। समाचारपत्रो ने गाथी जी को निर्दोष बताया और आक्रमण 
करनेवालो को मला-बुरा कहा। इस प्रकार अपमानित भारत के उस 
अनादुत सपृत को प्रतिष्ठा अनादरो कौ वदौलत ही वढ गई। कौन 
कहता हैँ कि अपने कत्तंव्य पर दृढ निएचय होकर भारूढ रहनेवाला मनुप्य 
कभी अनादुत हो सकता है ? अनादर का पात्र तो मनुष्य तभी होता है 
जब वह नैतिक पथ से पराद्मुख हो जाता है। हमारे अपमान के कारण 
स्वय हमारे ही दुराचार होते है; दूसरो के दुव्यवहार नही । जो मनुप्य 
अपने मनुप्यत्व को मान देता है, उसका अपमानित होना असमव है। 
वह सदैव और सर्वेत्र आदर का पात्र है। कदाचित्‌ इसी घारणा से भ्रेरित 
होकर महात्मा जी ने इन घटनाओ को बनादर के रुप में कभी नही देखा। 
वे समभते आये है कि उनका सच्चा अपमान उसी दिन होगा, जिस दिप 
उनकी अतरात्मा उनके आचरण की ओर तिरस्कार की उंगली 
दिखावेगी। इसो कारण लोगो के कठाक्ष उन पर कुछ भी असर नहीं 
डालते। उनके आलोचक उन्हें कोरा महात्मा हो समझे, व्यवहार-बुढ्धि- 
घून्य नेता कहकर उनकी खित्ली भले हो उडावें, परन्तु गाधी जी 
धीर है और घीर-वीर पुरुषो की पहचान है--- 

निन्दन्तु नौतिनिपुणा यदि वास्तुवन्तु। 

लद्मी समाविश्तु गच्छतु वा यथेप्डम्‌। 

अर्यव वा मरणमस्तु युगातरे वा। 

न्याय्यात्पवप्रविचछन्ति पद ने घीरा ॥ 

गोस्वामी तुलुसोदास जी ने कहा है, 'पराघीन सपनेहु सुख नाही।' 
सचमूच में परावीन प्राणी को कभी सुख नहीं हँँ। दासत्व के वधन में 
जकडे हुए मनुष्य के ऊपर दैहिक, दैविक और भौतिक सताप तीनो 
सहमत होकर दूठ पड़ते है । ऐसे मनुष्य को आत्म-तोप कहाँ ? बनादर 
तो उसके पग-पग में होता है। भारत पर विदेशियों के आक्रमण का 


डर 
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इतिहास यथाय॑ में हमारे जातीय अपमानो का इतिहास है। कहने का 
आशय यह हूँ कि परावीन भारतीय की हैसियत से आज हम भपने घरो 
में हो दुकराये था रहे है। तो फिर जहाँ स्पार्यस्त गोरे लोगो का बोल- 
वाला है, वहाँ प्रवासो भारतीयों को ऊँसी दुर्दणा हो रही |है, उसका वर्णन 
कौन फरे। वह तो वज्ञ के हृदय को भी दुकटे-टुकठे कर देगा। दक्षिण- 
आिका में हमारे प्रवासों देश-भाई मनुप्य तो माने ही नही जाते। वे 
पणुओ से भी गये दीने हो रहे है। एक कुत्ता गोरे आदमी के विस्तर पर 
लेट सकता हैं, उसवा मुँह भी चाट छेता है, परन्तु प्रवासी भारतीय 
गोरों की बस्ती के निकटवर्ती स्थानों में अपने मकान भी नही बना सकते। 
इस जातीय तिरस्फार की कोई सीमा है। 
साराश यह कि हमारे जातीय अपमानों की कोई इयत्ता नहीं है 
फिर भी इस वात की खास तौर पर जाँच की जाय तो हमे प्रतीव होगा 
कि शायद ही कोई ऐसा सावारण से साधारण भी हिन्दुस्थानी नहीं 
निकछेगा जैसे अपने जीवन में स्वाभिमाव पर इतने आधात सहने पड़े 
हो जितने कि गावी जी को एक उच्च कुल-प्रसूत तथा शिक्षित बैरिस्टर 
को हँसियत से सहन करने पड़े है। सचमच में यह आश्चर्य की वात 
हैं। कदाचित्‌ विधि का विधान ही ऐसा था कि अनादृत भारत को 
राष्ट्रात्मा अपमानों की कडी आँच में पहले फ्रोक दो जाय । इस अग्नि" 
परीक्षा में उत्तीर्ण होकर ही वह इतनी सबलवाहु हो सकती थी कि 
हिन्दुत्थान-सरीसे जठताकात देश को हिलाकर वह चेतनाशीक वना 
दे। इस कसौटी में पडकर ही वह तिरस्कृत मानव-समाज की ऐसी 
दुर्देभनीय समर्थक हो सकती थी। यथार्प में गाथी जी के अपमान उसके 
लिए आध्यात्मिक 'डबेत्स' का काम कर रहे थे। अपने अनादर का 
उसी क्षण प्रतिकार करके मनुष्य ज्यों का त्यो जड़ हो जाता है। परल्तु 
अनादर की कटवी घूंट यदि बह चुपचाप पी गया, तो उसके हूदय में 
एक भयकर काति मच जाती है। गावों जी ने विवाता की भेजी हुई 
इस आत्मवछ-वर्थक कडवो दवा को कई खूराक ली हूँ। न जाने अपने 
फा० ४६ 
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जीवन में कितने जातीय और व्यक्तिगत अपमान गावी जी ने गात्ति- 
पूर्वक और विभार-पूर्वक सह लिये हे । 


उनका सम्मिझित परिणाम क्या दिखाई देता हैं” आज 
गाधी जी का हृदय आत्मवक से परिपृर्ण होकर एक ऐसा प्रचड़ 
“डायनेमो' के समान काम कर रहा है कि जेल की दीवारें उनकी क्राति- 
कारिणी शक्ति के लिए कोई रुकावट पेदा नहीं करती | कारागार 
के भीतर जन-समाज से औभल होकर वह मनुप्य और भी सबरू हो 
जाता है। अपने विरोधियों के लिए गावी एक कठिन मे कठिन समस्या 
है। उसकी आवाज दोनो गौलार्वों में गूज रही है। उसकी तसवीर घर- 
घर दिखाई देती है। कूली और श्रीमान्‌ उसके सामने स्म्ाव श्रद्धा 
से नतभस्तक हो रहे हैं। गाबी मव मनुप्य नही रहा, वह तो आदमी का 
छोटा वाना छोडकर एक विद्वव्यापी सिद्धान्त वन बैठा है। जहाँ ब्रिटिश 
साम्राज्य की समूची सेना रुक जाती है, वहाँ और उसके बहुत आगे 
भी उसको पहुँच है। गाधी जी के आक्रमण में वन्‍्दूक की आवाज नहीं 
सुनाई देती। हाँ, उतकी चढ़ाई में अन्त करण को भनकार जहर 
सुनाई देती है। अपने निर्मल, सुदृढ़ और सुनिश्चित विचारों तथा सदृ- 
भावनाओं को प्रेरणा से वे जड भनुष्य के हृदय को भी एक बार ऐसा 
हिछा देते है कि उसके बुरे सस्कार चाहे कैसा भी विरोध करें, परन्तु 
उसकी अन्तरात्मा से ध्वनि तो यहो निकलती है कि 'गावी का कहना ठोक 
है।' गाबीवाद को स्वीकार करने में आज ससार समर्थ हो या न हो, 
पर प्रत्येक विचारवान्‌ मनुष्य इस वात को स्वीकार करेगा कि जन- 
समाज अपने कल्याण के दिन तभी देख सकेगा, जब अधिकाश लोग 
गावीबाद को अपने जोवन में चरिताथ कर सकेंगे । इस गये-गुजरे कछह- 
शीलछ कलिकाल में भी जहाँ मानव-हृदय के संस्कार स्वच्छ है, वहाँ गावी 
जी का आसन जम चुका है। यह उनको अलौकिक तपस्या का परिणाम 
हैं। इस तपस्या की ख़री आँच उन्हें दक्षिण-आफिका के अनादृत जीवन 
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में ही सहनी पडी है। इस आँच में तपकर गाथी जी का हृदय वज् 
से भी ककोर और कुमुम से भी कोमल हो गया है। 
इमारत बनाने के पहले लोग उसकी नोव में बडे बडे मजबूत पत्थर 

डालते है। सुनने में आता हूँ कि दुर्गय किलो की बुनियाद मे फौलाद 
भी पिलाया जाता है। यात्री जी ने अपने वडप्पन का जो दुर्दमनीय दुर्ग 
प्रयास-पूर्वके लडा किया है, उसकी नीव में जातीय तथा व्यक्तिगत 
अपमान, यन्व्रणा और आत्मरलानि का फौलादी लोहा पिलाया गया है | 
इसलिए वह इतना चिरस्थायों और सुदृढ़ हैँ कि ब्रिटिश साम्राज्य 
के विस्फोटक शम्त्र सव बेकार सावित हो चुके है। ऐसे सामथ्य॑वान्‌ 
पुम्प को कौन जीत सकता है। क्षमा जिसकी ढाल हो और सत्य शमसीर 
हो, उसका सामना साम्राज्यवाद के स्वार्यलोलुप समर्थक क्या कर 
सकेंगे ? ऐसे ही सत्यसघ वोर के सम्बन्ध में तो रामचन्र जी 
कहते है-- 

शौरज घीर जाहि रथ चाका। 

सत्य शील दृढ ध्वजा पताका॥ 

बल विवेक दम पर-हित घोरे। 

क्षमा दया समता रजु जोरे॥ 

ईश-मजन सारथी सुजाना। 

विरति चर्म सतोप कृपाना ॥ 

दान परणु बुधि शवित प्रचडा। 

वर विज्ञान कठिन कोदडा ॥ 

सयम नियम शिलीमुख नाना। 

अमल अचल मन तूण समाना॥ 

कवच अभेद विप्र-्यद पूजा । 


सखा घर्ममय अस रथ जाके। 
जीत न सर्काह कतहुँ रिप्र ताके॥ 
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गायीं जी के जन्म-सिद्ध सस्कार बड़े नुकुमार थे। वा-वावत्पा 
में वे अपदी स्कूली कितावो के अध्ययन हो में सारा समय लगा देते ये। 
मास्टर को उलाहना उन्हें सहन नही होती थी। इसो कारण ऐमे प्रस्॒गो 
से अपने गैशव के स्वाभिमान को सुरक्षित रवने के लिए वे अपना पाठ 
प्रयास-पूवेक याद कर ल्या करते थे। ससार के सादारण बच्चे मास्टर 
साहव की उलछाहना की तो कया, कही वेतो को भी परवाह नहीं करते। 
परन्तु वालक गाडी का हृदय इतना नाजुक था कि माम्टर के तिरुकार- 
सूचक शब्द मी जसह्य प्रतीत्त होगे थे । यही दालक जब वटकर एक प्रतिप्ठित 
भर स्वाभिमानी बेरिस्टर हुआ तो उमर अपने सगामणीकू जीवन में 
पग-पग पर अनादर को इतनी ठोकरे खानी पड़ी कि सुनकर एक वार 
पत्वर का भी हृदय पिघल जाता है। गावी जी के जन्मगत नाजुक 
सस्कारो कौ उत बपमानो मे कैसी कडी और मर्मातिक वेदना पहुँची होगों, 
इसका अनुमान सुहृदव पाठक त्तहज ही कर सकते है। हुदय की वह 
सम्मिलित वेदना बज बवडर के रुप में प्रकट होकर अशवत, अनादृत 
बौर जब्ताकात भारत को एक सिरे से दूसरे सिरे तक हिला 
रहो है। 

ससार का बडे से वदा आदमी भी अपने पूर्व जीवन के अप्रिय 
और जपमानजनक भ्रसगों को अपने वैभव के दिनो में भूल जाता 
हूँ। यदि वे बातें उन्हे याद मी रही तो तार्वजनिक रूप में उनको चर्चा 
करना उन्हे पद नहीं होतो। जन-समाज की जानकारों ते उन्हें 
छिपाकर हो रत छोडते है। परन्तु गाबी जी को अपने अपमान केवल 
याद हो नही है, प्रत्युत उनकी चर्चा अपने जात्म-चरिव में करके उन्हें उन्होने 
चदेव के दर बना दिया है। इसका कारण केवरू इतना ही है कि 
उन्होंने उन दुबे को बपनो खास दृष्टि से हो देखा है। जिस समय 
भूनु ने चोते हुए विष्णु भगदान्‌ के वक्षस्थर में एक करारो छात जमाई 


थी, उस समय उस क्षमाशील ससारन्तरक्षक ने उत्त नासमझ ऋषि 
के दुर्व्यवहार को उसी दृष्टि से देखा था। 
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छसम्ता वड़न को उचित है, ओठन को उतपात। 
रहिमन प्रभु को का घट्यो, जो भूगु मारी छात ॥ 


कुछ भी न घटा, वल्कि विष्णु भगवान्‌ के बडप्पत का समान ससार 
में बढ गया। यही' कारण हैं कि आज तक वे भूगु के पद-चिह्न 
को अपने हृदय में एक अनमोल आभूषण के समान धारण किये हुए 
है। महापुरुषों के उदार हुदय पर आततायी का पद-चिहक्न भी अलकार 
हो जाता है। महापुरुष गावी ने भी अपने अपमानों को माला बनाकर 
अपने हृदय मे सदेव के लिए धारण कर छी हैं। लोक-प्रिय हो जाने के वाद 
आज दिन गावी जी के गले में न जाने कितने स्वागत के हार चढते हे और 
दूसरेक्षण उतार भी दिये जाते है। गावी जी उन्हें पल भर भी धारण 
नही करना चाहते। परल्तु उनके गले मे अनादरों की जो माला पडी 
हुई है, वह कभी नहीं उतरती । प्रकट रूप से अपनी आत्मकथा में 
उनकी चर्चा करके गोया उन्होंने उन अपमानों का गलहार गढ़कर 
पहन लिया है। यह मोहनमाला मोहनदास गावी को खूब खुछती है और 
शिव जी की तरमुडढ-माछा से कई दर्जे वढकर सुन्दर भी हैँ! उसकी 
रचना भी विलक्षण है। उसमे क्षमाशीलता, मानवपष्रेम और ओऔदार्य 
के वढे-वडे बेशकीमती और पानोदार मोतो सत्यता के सूत्र में पिरोये 
गये है। मध्य भाग में अहिसा' का अतमोछू नोलम चमक रहा है। 
जिनकी प्रज्ञा की आँखें खुली है, वे हो गातरी जी के गले में इस 
देव-दुलंभ गलहार की शोभा देख सकते हैँ । हमें तो गाबी जी के 
असस्य स्वागतहार भी इस मोहनमाला के सामने विलकुछ फी्के और 
तेजोहीन प्रतीत हुए । 


प्रध्याध २४ 
मानचित्र 


इस पलियों के वैयय पी महात्मा री थे समीर बैठने का गोनाव 
मे तो अधावधि प्राल इता है, ने भतिष्य में पी होगा। यश सन्‍्मय हो 
बसे हो ? उ्ते दिए दृद विष्या और आप्यम थ्रदानाव चाहिद। रे 
दो साथतो में मे हमारे पास हे भी महीं हैं। ता गाोगे ही ने 
दर्शन और प्रगाम #मने दर मो से रिसे है) सा आदमी उसे 
ध्यवितस्य के सम्पन्ध में यू 7 भी लिये यो पगिरारी नहीं ही भढता। 
उनके मिडाल और विचार ती पय पच्यों सै वोनेलोने ता पहुँच चुरी 
है, परलु उतवो दिनचर्या, “गन-ाने, सानन्मात, सयभाव, सेशापण-/ती, 
च्यवहर तया व्यव्तत्व वा ज्ञामा परिलय उन्हीं लोगो गो मिल 
सकता हूँ जिन्हें उनके आम-गास झरने का सुयोग प्रात हेशा हैं। 
अतएव उनके दैनिक आचरण तया व्यतिगत व्यवता रन्यग्घन्दी विशेशवीमी 
को आँकने का काम सुयोग्य अख्जिय यो पर छोटत हुए हम यहाँ पर उसके 
व्यक्तित्व का स्पूल रप ने दिव्दर्शन-मात्र करना चातततें है। 

सन्‌ १९२० से गावी जी जन्तर्जातीय चर्चा तथा विवाद के विंपय 
हो रहे है। गत पत्वह वर्षों के अन्दर सभ्य तवा असभ्य संसार पी 
घ्याव उनको ओर पूर्णतया आकृष्ट हो चुका हैँ। श्ीमानों और शाह- 
शाहो की विभवन्वार्ता तथा बढे-बदे दिग्गज विद्ानों को कौतति कुछ 
दूर दौडकर लेंगड़ी पड़ जाती हैं। नूर और चन्द का प्रकाश भी एक 
समय पर पृथ्वी के एक हो गोलार्य पर पद सकता है। परन्तु वर्तमाव 
जन-समाज के उतप्त जीवन में नये प्रायो के फौकनेवाले इस अर्धनरत 
फक्कीर की कीत्ति-कीमुदी एक हो काल में इस मेदिनीतक पर चारों 
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ओर समान स्प से निखरी हुई है। ख्याति का योग गाधी जी फे जीवन 
में कुछ ऐसा विलक्षण है कि वस देखते हो वनता है। वैरिस्टर को हँसि- 
यत से वे दक्षिण-आफरिका पहुँचे। दूसरे-तीसरे दिन वे डखन की 
अदालत देखने गये। मैजिस्टेट ने उन्हें दो-्तीव बार घूरकर देझा 
और पगडी उतारने के लिए हुतम दिया। इस आज्ञा की अवहेलता करके 
वेबाहर निकल जाये । इस घटना के दूसरे हो दिन उनकी चर्चा दक्षिण- 
आकिका के प्रमुख समाचार-पत्रों में चह गई। वात की वात में गावी जी 
मशहूर हो गये | ज्याति एक ऐसो चीज़ है जो वर्षा मे वडी दिक्कत 
से मिला करती है। परन्तु गावी जी को उनके जीवन के प्रारम्भकाल ही' 
से वह सुलभ रहती आई है । इसमें सन्देह नही कि महात्मा जी. के साथ- 
साथ आगे-पोछे चलनेंवाली हमेशा से दो महिलाये रहती आई हूँ। 
जाग चलनेवालो का नाम है कीत्ति' और पीछे चलनेवाली का नाम 
है कल्तूर वा। मानव-सम्यता के इतिहास मे कई महापुरुष हो गये। 
परन्तु उनमें से किसो एक को भी वह भूतलव्यापिनों कौत्ति उनके 
जीवनकाल में नही मिल पाई जो गावी जी को प्राप्त है। 

कही तो लोग उनके व्यक्तित्व-वैचित्रय से विस्मित हे और कही 
उनकी महत्ता के कायल है। कही उनके सिद्धान्तो की व्यवहायंता के 
कट्टर अविश्वासी है और कही ऐसे भी लोग है जो एकान्त निष्ठा से 
प्रेरित होकर अपनो आँखों से देखना भी नहीं चाहते। परन्तु इन सब 
प्रकार के मनुष्यों मे सभी को यह घारणा है कि गावी एक विलक्षण 
कोटि का मनुष्य है। जो उनके भक्त हे, वे नही जानते कि उनका वर्णन 
कैसे करें। और जो उतके विरोबी हे, उन्हें यह नहीं सुकता कि उनका 
सामना किस तरह किया जाथ। इस प्रकार गावी जी अपने मित्र 
और अमित्र दोनो के लिए समस्या-रूप हें। असावारण तो वे सभी को 
प्रतीत होते हैं। उनमे से अधिकाश लोग उन्हें महान्‌ भी मानते है। 
ऐसो मे कुछ थोडें से लोग उनका अनुकरण भी करते है। लेकिन अनुसरण 
करनेवालो में ऐसे लोगो की सख्या और भी बहुत कम है, जो उन्हें 
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ते है कि आता परम धर्म है, उस समय लोग गुक्तकठ होकर कहा 
काते | हि शरे, मह तो छौर फौर नी, एस ट्सामशीड युग का गौतम 
थुए हैं। परिट्ध जौर उसे जनता की सेवा में जिस समय थे सलूम्त 
सपा ऐ, उस समय ये रगंय-मि ; व ्णव प्रतीत होते है । पर जिस समय थे 
सर मानपन्‍पमं के आयार पर 7्ल्टुन्मुग्लिम गैत्री की चर्चा में व्यस्त 
श्हो कै, एस समय सूततेया: समझो है कि कबोंर साटव के बर्लमान 
ससकरय था नाग गा री है। इस प्रकार गोती मनु्य तो एक हो 
, पर्स उसके पहल जन फ है । अस्येए पदल में फियो ने किसों महापुरुप 
थी भाकी पिला है । 
दशा पाए भिकविश् प्रमगो पर थे भिन्न-भिन्न मरापुरोो के रूप 
में प्राद होते छिर भी गाती उनमें से एड भी नहों है। बह मिछठुछ 
सथा जाउगो है। हल्टोंप मै समान थे परित्मयील जीवन के प्रतिपादक 
छोर किजीदियों के समर्थक है संतों, पर उनको अहिसा टॉल्स्टॉय 
गो के पना से भी आगे बद्झर विशुद्र आध्यान्मिव! विश्व-प्रेम को 
सप थाण कर चुदे /ै । उनके मानमिए रचना में रशियन ऋषि का 
सास्यवाद तो हूं, पर उसे साथ भारतीय महवियों का अदतवाद भी 
मिश्षित हैं। टसामसोट ने जन-समाज को सेवायर्म और नम्नता को 
शिक्षा गहन दी, परन्तु गाय में उा टूटने पर भी जाल्मा का आभास 
ने मिखा। गावी को पैठ उसे भी गठरो है। गाय को तो बात ही वया, 
वह बकरी को भी माता कहकर पुफा रता है। उथे जड-वेतन सभो में 
आत्मा का विकान दृष्टिगोचर होता हूँ। गौतम बुद्ध ने अटिसा को 
मानवधर्म का सर्मोपरि स्वरूप जहर माना, परन्तु उन्होंने अहिसात्मक 
हहने का उपदेश धर्म-मच पर आरढइ होकर उन लोगो को दिया, जो 
ससार-विस्यन मुमुनु थे। परलु गाती जी अहिसा-वर्म का उपरेश 
ससास्-जेन के राजन॑तिक तथा सामाजिक मच पर आत्द होकर उस 
लोगो को दे २हे हे जो विदेशियों मे छड़क र भौतिक स्वराज प्राप्त करने 
के अभिलापो हुं। कबीर साहव ने हिन्दू-मुम्लिम मैत्री के हारा साध्कृतिक 
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समस्वय स्थापित्त करने का प्रथल जरूर किया, पर उसको फटकार 
कह्वी कूंतैन थो और उनकी तर्क-सरणी युननेवालो के सिर के हपरतते 
निकल जाती थी। वे दौनो की बुराइयो को नगो घसीद कर चौराहे 
पर छाल देते थे। परन्तु गाबी हिन्दू-मुसलमानों को फ्रदकास्ता नहों। 
फूतलाता है, प्रेम-युवेक मीठी-मीठी वानें करता है। उसको त्कश्ीलता 
छाजवाव हूँ और वह दोनो सम्पदायो को अच्छाइथों को ही जन-समार्त 
के सामने पेज करता है! साराण यह कि गावी अपने व्य का पहल 
उपदेशक है। उसमें कई पैगम्बरो का निचोइ है। इस कारण वह उदमें 
मिलता-जुलता हुआ भी सबमे निराला है। इस सम्मताभिमादों 
वेशानिक सदी का वह एक अद्वितीय सनन्‍्यहूं। वह मानव-बर्मे का धुर्वर 
है और समाज-विज्ञान का गम्भीर वैज्ञानिक हैं। भारतीय उस्कारों के 
छातानों छावष्य से उसको अन्तरात्मा ओोत-प्रौद हु । 

परलु पूर्वी म्तार के इस बुद्धिमान्‌ से वुद्धिमान्‌ भनुष्य ने विस 
समय अपने सावेजनिक जोवन का सूत्रपात किया, उत्त समय लोग ठसे 
बर्ब-विक्षिप्त और चक्रमू' ममभते थे। उन दिनों वे इतना तो मानते 
थे कि गावी वद्य साहसो मनुष्य हैं, पर उसके साहस को प्रेरणा देने: 
वाली फिलासफी कियो को सम में नहीं जाती थी। पर द्षिण- 
आक़िका के उप्त कन्ी वेश्ल्टिर में और आज के महात्मा गावी में 
तोगो के दृष्टिकोग मे ज़मोन-आतमान कान्‍्या अन्तर पड़ गया है। 
अपमान और जत्मग्छानि की आँच ने तयकर इस लोकोच्तर मनृत्य वे 
ऐसा ठोस और सगीद चरिव-निर्माण किया है कि उसके सामने कुुत- 
मोनार को उच्ाई और ताजमहल की न्वच्छता दोनो त्तम्मिलित होकर 
भी फीकी पड जाती है। गावी जी के साथ इव दोनों की घुलवा 
करके हमे मन ही मन सकोच भी हो नहा है। कुनुवमोनार ऊँची तो हैं, 
परन्तु उतकी रचना बहकारमूलक हैं। त्ताजभहल स्वच्छ तो हैं, पर वह 
एक गतआग घरीर को समाधि है। गायी कुजुब के समान ऊँचा और 
ताज के समान मनोहर है, परलु उसकी उच्चता बनता को नौद 
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पर खडी हैँ और उसकी मनोहरता मसीहाई के आत्मनिप्ठ जीवन से 
उत्माणित हैं। इसमें सन्देह नहीं कि गाधी एक ऐसा 'बडर' हूँ जो 
आठवाँ होकर भी सबसे पहला है। सम्भव है कि शत्तान्दियो के करारे 
भोके खाकर इस भूमडलू के सातो आइचयें मिट जावे। परन्तु इस 
आठवे आइचयय की बुनियाद इतनी गहरी है कि वह इस भौतिक ससार 
में अमर होकर रहेगा। 

इस देश में भी जब गाधी ने आँधी की आवाज़ से असहयोग- 
आन्दोलन की सूचना पहले-पहल दी, तो लोगो ने उस्ते अविद्वास और 
सशय के कातो से सुना । परन्तु आज उसी आदमी पर समूचे भारत को 
आस्था इतनी अकम्प और गम्भीर हो चुकी है कि लोग अब कहा करते 
है कि इंगलेड और हिन्दुस्थान के वीच किसी भी तरह का समभौता 
गावी जी के विना सम्भव नही है। जिस समय पहले-पहल उसने ज्ञान 
और कर्म का साराण अहिंसा और चरखे के रूप में निकाला, सभ्य 
संसार उसकी ओर उपहास की उंगली दिखा रहा था। जिस समय 
वह सार्वजनिक सभामच पर पचा पहनकर प्रकट हुआ, भारत का 
जिक्षित समुदाय उसके राजनैतिक नेतृत्व को सशयात्मक दृष्टि से देख 
रहा था। जिस समय चौरी-चौरा-हिसाकाड के बाद उसने अपना 
आन्दोलन स्थगित कर दिया, उस समय लोग वेलाग होकर कह उठे, 
गावी व्यवहार-कुशल नेता नही, निरा महात्मा है! । इस देश के सत्ता- 
धारियो ने उसके विचित्र आन्दोलन को पहले-पहल किन्नित्‌ अग्रसन्नता 
के साथ कौतूहलू-पूर्ण नेत्रों से तमाशवीन के समान ही देखा । छेकिन 
उसी आदमी का महत्त्व देश के सार्वजनिक जीवन में इत्तता अधिक 
बढ चुका है कि वह अपने मित्रो के छिए अत्यन्त आवद्यक और अमित्रो 
के लिए विलकुल अनिवाय हो रहा है । किसी समय जिसे लोग वावला 
समभते थे, उसका वावलापन इतना बढ चुका हैँ कि वह समूचे देश 
के सिर पर सवार है और बोल भी रहा है। उसके उपहास करनेवाले 
आलोचक अव निस्तव्ध और गम्भीर है । उसका चरखा यन्त्र-युग के पू जी- 
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वाद से ग्रस्त जन-समाज का उद्धा रक प्रतीत हो रहा है। उसकी अहिसा 
निहत्यें जन-समाज के लिए एक अमोध शस्त्र सिद्ध हो चुकी हैं। उप्तका 
सत्याग्रह-सिद्धान्त सम्राम-त्रस्त जन-समाज के लिए सार्वजनिक आश्ञीवाद 
के रुप में प्रकट हो रहा है। इस तरह कोई भी समभदार आदमी इस 
वात को मानेगा कि गायी एक फतहयाव आदमी है। इस देश के सावें- 
जनिक जीवन मे ऋति को जो एक दीर्घकाय लहर उठी है, उसके सिरे 
दर यह फतहयाफ्ता आसन मारकर वैठा हुआ है और सत्रस्त संसार 
उसकी ओर वढ़ाज्जलि होकर श्रद्धा-पूर्वक देख रहा है । इस प्रकार जन- 
समाज का यह चित-चोर न जाने किवर से सेव लगाकर लोगों के अन्त - 
करण में पैठ चुका हैं। ससार अव इस बात को मुब्तकठ से स्वोकार 
करता है कि गावी इस जमाने का सर्व श्रेप्ठ महापुरुष है। छेकिन जब सो 
मनृप्य ने अपने सार्वजनिक जौवन का सूत्रपात किया, तव ने जानें कितने 
उपहास, कितने अपमान और कितनो यन्त्र णाओ का सामना उसे करना 
पडा ! गौरव का भाग फूलो से विछा हुआ नही होता। उस पर चलने- 
वालो को नैकडो कटकाकोणं गर्तों से गुजरना पडता है । 

गायी समाज-सरोवर का डिला हुआ फूल हैं। उसके हृदय में 
बाघ और वकरी एक हो घाट पानी पीते है। भिन्न-भिन्न प्रसगो पर 
भिन्न-भिन्न कारणों से वह नम्न से भी नम्न और भयकर से भी भयकर 
हो जाता है। सत्य-निप्छा से प्रेरित होकर वह शैत्तान को शैतान कहने में 
कमी नही चूकता, परन्तु ऐसा कहने मे वह अपनी स्वभावसिद्ध शिप्टता 
का परित्याग भी नही क रता। सत्य-समर्थन से वह अपने और सतसतार के 
प्रति बडी बेदरदी के साथ पेश आता है। यह जीवन उसके लिए प्रयोगशाला 
है और अपने प्रयोगो से वह ससार को सचाई का जौहर दिखाना चाहता 
हैं। अपनी कमजोरियो को छात्रवोन में वह वडा निर्देगो हैँ और उनका 
उद्घाटन भी वह ऐसी वे रहमी के साथ किया करता हैं कि सुतनेधालों 
को अपने दाँतो के तले अंगुली दवानी पडती हु। इसमें सम्देह नहीं कि 
उसके उपदेशों में उसकी महत्ता प्रतिविम्बित हैँ, परन्तु उसके भूल- 
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स्वीकार मे उसकी महत्ता का ठोस और सच्चा स्वरूप दृष्टिगत होता 
है। उसकी आत्मकथा संसार के पुस्तकालय में एक अनूठो रचना है। 
इस पुस्तक मे इस अद्वितीय सत्य-समारावक ने अपने अन्तर्वाह्य का खुलासा 
जिस साहस के साथ किया है, वह सर्वथा देव-दुर्लल है। अपने को 
आत्मगोपन-भार से मुक्त करने के लिए उसने अपने सारे कत्मप 
खोलकर धो डाले हे । अव उसके पास छिपाने के छिए अगुमात्र भी 
भात्मरहस्य शेष नही है । उसके खुले हुए जीवन का साक्षी पृथ्वी पर 
जन-समाज हूँ और जाकाश मे सूर्य-चन्द्र हे। अपनी मिछनसारी और 
नम्नता में वह पृथ्वी के सभी वडे-वडे लोगो को मात करता हूँ। परन्तु 
अपनी टेक और निरचयता मे भी वह वडा टेढा है। समूचा ससार भी यदि 
उसका विरोध करे, तो भी वह परवाह नहीं करता। उससे बढ़कर 
लडाका शायद हो कोई दूसरा हो। लेकिन छिपकर सहसा वार करना 
उसके शूरोचित स्वभाव को स्वीकार नहीं। अपना आक्रमण वह 
वाकायदा नोटिस देकर हो किया करता है। 
उसकी आत्म कया के पढनेवाले को यह भनायास प्रतीत होता है 
कि उससे अपनी मानसिक प्रवृत्तियो के साथ आजन्म युद्ध किया है। 
अपनी अन्तरात्मा को उसने अपने मन के पीछे जासूस बनाकर रख छोडा 
हैँ। मनोविजय प्राप्त करके वह ऐसा दिग्विजयी हो गया है कि ससार को 
बडी से वडी शक्ति का विरोध वह सफलतापूर्वक कर सकता है । जन-समाज 
का वह चत्रवरत्ती शासक है। परन्तु रत्न-जडित सिंहासन पर बैठना उसे 
मजूर नहीं। प्राणपोपक रक्तत-प्रवाह से सचालित मानव-हृदय पर ही 
उसकी आसनो विछी' हुई है। और उसका मुक्कुट ? हीरे-माणिक्य से नही, 
खालिस काँटो से बना हुआ हूँ! उसका शासन-विवान प्रेम-मूलक हैं और 
उसका राजदड सर्वथा अहिसात्मक हैं। उसकी मार शरीर पर नही, 
अन्तरात्मा पर पडती है। शासको के चार गस्त्रो-साम, दाम, दड और 
भेद-में से उसने पिछले तीन का सर्वथा परित्याग कर दिया हैं। उसके 
साम्राज्य का विस्तार यदि कोई देखना चाहे, तो उसे तकभे पर नहीं दूं ढना 
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चाहिए। मानव-्समान के अन्तस्तलल में ही उसकी इयतता दृष्टिगत हो 
सकेगी । 
इस महापुरुष की सारो भक्ति उसकी सदभावना में हैँ। वह अपने 
विरोधियों को प्रचंड प्रतिवादिता मे नहीं, प्रत्युत नप्नतापूर्वक तक-सिद्ध 
देलीतो मे पसस्त करता है। उसकी मातमिक रचना में परस्पर विरोतरी 
विशेषताये दृष्टिगत होती है। उनका हृदय वज्ध मे भी कठोर--और 
कुसुम मे भी कोमल हैं। उडीसा के जीवित नर-ककालों की दु्देशा पर 
जहाँ वह तर्म खाकर करुणा के आँसू वहाता है, वहाँ वह बम्बई को जत्मी 
जोपडियो को देखकर खिलूमिछाता है बौर उुध होता है। उसको 
माननिक व्यवस्था इतनी सूक्ष्म कौर विचित है कि वह प्रणानों मे घृणा 
करता हुआ भी उसके प्रवत्तंको से प्रेम का व्यवहार कर सकता है। एक 
ताक्तिक हृदय को यह वात विछकुछ अनगत जेंचनी है। परन्‍नु अपनों 
सदुभावना के प्रवाह में यह विश्वप्रेमी सारी तर्क-शरवछा को तोटकर 
वहा देता है। उसके जीवन में दुनिया भर को भिन्नताओों का एक 
विहुलण मेल दिलाई देता है। जन्मगत सस्कार में वह वश 
व्यवहार-कुशक वनिया है। नूत के कच्चे धागे को भी वह 
पुरक्षित रख छोड़ता है। शिना ने वह तकंथीर वैरिस्टर है। बुद्धिमात्‌ 
विपक्षियो को वह अपने तह से हो मात करता है। स्वभाव से 
वह अहिसात्मक सत्पापरहो है। प्रेथे से वह लोक-सेवक पत्र-संपादक 
है। पत्र व्यवहार में नम्न और सरछ, ण्र अपने सिद्धान्त 
शान में बडा देश भी है। दृष्टिकोण से वह भान्ति करा प्रेमी सौर 
प्रचारक है। फिर भी अपने कर्मों से चह बडे से बडा जातिकारो हैं। 
जन्म लेते हो उसने सोते के कहे पहने। पल्तु जीवन में उसके हाथों पर 
चोहे को हयकडियाँ हो नजर आईं। अपनी कर्मप्यता में वह पुष्प 
कै !९ दुदेय की सुबुभास्ता में वह स्तियो को भी भात कर्ता है। 
छोड्ती है। कोटी के गे और बुर्घन्धन्यूगे घाव वह उ्पे 
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कपड़ों मे हो पोछता हैं, पर शीमानी के सुगव-सने शानदार वस्त्रो 
से उसे दुर्गन्न आती है। धन-बुवेरो के राजमहलो में बैठकर भी वह 
अपने टीन ये तसके में हो भोजन करता हूँ। एक तरफ बच्चों से विनोद 
फरते हुए भी वहू दूसरी जोर फिर कर गहन राजनीति को चर्चा कर 
सकता है। गभौर निन्‍्ता में व्यग्त होफर भी वह लिलसिला कर हुँसने 
फा आदी हैं! उस स्वयं कोर्ड विपाद नही, फिर भी दरित्र जनता के सताप 
से उसफा हृदय दिन-रात माँनू बहाता है। वह स्वयं जीवन्मृक्‍त है, पर 
लोकमेवा के वर्मपाण में वह स्वयं ही ऐसा आबद हैं कि उसके लिए 
दस मे मस होना भी कठिन है, उठे पल भर भो फुस्सत नहीं। उसके 
बेरोपी उनमे लड़ने जाते हु, पर उसके सौजन्य से पराम्त होकर वापस 
लौट आने है। उसका जीवन सग्रामसय है, किर भी वह वात की वात में 
स्वस्थ और सरल वच्चे के समान सो जाता है । 


बुद्धि-वैमच 

यह बड्धिवाद का जमाना है। न जाने कितने महात्मा भारतवर्प 
में ज्ञात्त अवबा अनात रप से अब भी विद्यमान हैं। हिन्दुस्थान तो 
प्रारम्भ हो में साबु-महात्माओ का करत्तेंत्य-स्थल् रहा आया है। हिन्दू-जाति 
की सभ्यता के उनिहास में जितने अधिक जीवन-मुक्त साबु पुरुष हुए, 
उतने अन्यत्न कही न मिलेगे। गाथी जी तो अमी अपने को सत्य-योवक 
ही समभते है। पर हाल ही में परमहस देव स्वामी रामक्ृष्ण, स्वामी- 
विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थ-सरीक्षे जीवन-मुक्त महात्मा भारत में 
हो गये। परमहस देव समर्थ थे, सक्षिप्त किस्से-कहानियों के रुप में 
गूढ आत्यात्मिक तत््वो का निः्पण वे वडी सफलतापूर्वक किया करते 
थे। परन्तु ससार को अपना अमर सन्देश सुनाने के लिए उन्हे एक तके- 
पटु सतोगुणी और वर्तमान विनात के थ्राघार पर वैनानिक ढंग से धर्म 
की मीमासा कर सकतेवाले वृद्धिमान्‌ शिप्य को आवश्यकता हुई । 
न स्वामी विवेकानन्द होते, न रामकझृप्ण मिणन अमरीका पहुँचता और न 
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चहाँ वेदान्त और गीता की इतनी चर्ना होती। कहने का अभिप्राय 
यह कि वर्तमान तर्कगील घताव्दी में वैज्ञानिक बुद्धि का बावार लेकर ही 
कोई पंगम्बर पनप सकता है । 

इसी कारग इन पक्चियों का छेसक महात्मा जी के आध्यात्मिक 
विकास को ययोचित आदर देने हुए भी उसे उनकी विशेषताओं में गौण 
मानता है। गावी जी की विशेषता इस वात में नहीं कि वे महात्मा 
है, परन्तु इस बात में है कि उनसे आचरणवल के साय वैज्ञानिक बुद्धि 
और विचार-सरणी का विलक्षण मेल है। यदि ऐसा न होता तो उन्हे 
देशवन्बुदास, विटृठछ भाई पटेल तया पडित मोत्तीलाछ नेहर-सरीखे 
तर्वंशीर विहानू मुरोद मिलते हो नहीं। गावी जी मरात्मा तो है, 
पर साय-साथ वे वडे हाजिरजवाब, तर्कगीद और लठाका वैरिस्टर भी 
है। अपने विपक्षियों के कई प्रश्नों को वे एक हो उत्तर में लेंगेडा कर 
देते है। उनके माकूल, मौजू' और मुह-तोठ जवावों का यदि कोई सकलन 
करे, तो वह एक पढने योग्य चोज़ होगी । किचित्‌ विनोद के साथ बुटकियाँ 
लेना तो उनके बाँयें हाथ का खेल हैं। गावी जी पूरे आदर्शवादी पर 
व्यवहार-कुश्चल महात्ग है। उनके सानी का प्रत्यृत्तन्षमति नेता हमारे 
देखने मे आज तक नहीं भाया। उनकी हाजिर्जवादी का एक सुन्दर 
से सुन्दर उदाहरण हमारे हृदय पर अकित हो गया हैं और उसे प्रसग- 
वश यहाँ पाठकों को चुनाने का लोम-सवरण हम नहीं कर सकते। 

*राडेंड्‌ टेबूल कान्फरेंस' से लौटते समय इटली की वात है, किसी 
क्रिश्चियन योरोपियन स्वाभिमानी ने वडी शाव से पूछा, याबी जी, 
हिन्दुओ में अपने मृतको को कौवों से नुचवाने की जो प्रथा है, वह 
बिलकुछ असभ्य और निन्दनोय है, आपकी क्या राय है ? प्रव्नकर्ता 
अज्ञानी था। उसमे जानना चाहिए था कि यह प्रथा केवल पारसी 
लोगो में प्रचकछित है। उतको सत्य हिन्दुस्थान में सवते कम है और 
वे हिन्दू नही है। प्रथा के सम्बन्ध मे अपनो राय देने के पहले कोई 
भी वुद्धिमान्‌ से बुद्धिमान उत्तर देनेवाका पहले यहो कहता कि 
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मृतको को कौवो से नृचवाना हिन्दू-पथा नही, पारसियों की है । परन्चु 
इस उत्तर में साम्प्रदायिक मेद-बुद्धि का यत्किचित्‌ आभास भी आ जाता। 
प्रत्युत्पश्नमति गावी जी इस नाजुक प्रसग को बडी सफाई ते पार कर 
गये। फौरन और सीधा यहो उत्तर दिया कि मद्ाशय, मनुध्य अपने 
मृतको को चाहे खुलों हवा में कौवो से नुचवावे, चाहे कब्र में कौडो 
से, वात एक हो हैं । आप इसको चिन्ता न करें, चिन्ता तो इस वात 
की कोजिए कि आत्मा की रक्षा किस प्रकार हो सकती है। शानदार 
प्रदकर्ता निरुत्तर हो गया। गाथी जी की ओर वह अपनी बुद्धि के 
सीमान्त पर लाचार खडा खडा ताक रहा था। गायी जी चलते वने। 
पत्र-अतिनिधियों के पूर्व-निश्चित कुटिक और कौशल्पूर्ण प्रशनो का 
नि सकोच, उपयुक्त और तात्कालिक उत्तर देनेवाला नेता गाथी जी 
के समान हमारे देखने में दूसथ नहीं आया । दस-पाँच ढीठ से ढीठ प्रति- 
निथ्यों को दस-पाँच मिनट में ही एक साथ निपटा देना केवछ 
उन्ही का काम है। 7श्नकर्ता को बेवकूफ वनाना भी यह वैरिस्टर महात्मा 
खूब जानता है। इसी कारण उनसे प्रइवन करतेवालो को खूब सतर्क 
रहना पडता हैं। उतके समान तर्कंशील और सवद्ध व्यात्यात देनेवाले 
विद्ानू सावंजनिक सभाम थी पर बहुत कम मिलेगे। अपने “राउंड टेवलू 
का््फ्रेंस' के व्याख्यानों के सम्बन्ध में उन्होंने कहा था कि वक्‍त पर 
ईंदवर जो सुकमा देगा, वोल जाऊँगा, उसके लिए कोई खास तैयारी नहीं 
की हूँ। परत्तु उनके उन व्यास्यानों को कोई देखें, वे तात्कालिक 
विचार-शक्ति और साहित्यिक योग्यता के वेजोड उदाहरण है। राउंड 
टेवल कान्क्रेंस' के अँग्रेज प्रतिनिधियों को जिस समय उन्होंने अपनी 
स्वभाव-सिद्ध निर्भयता के साथ चुनौती दी और फ़िर भी सहयोग की 
आगा और सम्भावना दिल्लाते हुए यह कहा कि--7फ्रक8 8 छल 
80776 5दघत ]66 77 ४:06 8989 ”' उस ,समय उन्होंने यह तो 
सूचित किया कि वोलनेवाला अपने विचारों का स्वामी है, पर साथ-साथ 
इस वात का परिचय भी दिया कि वह सुल्दर से सुन्दर मुहावरेंदार और 
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मनोहर भाषा भी बोल सकता है। गायी जी एक उच्च कोटि के छेखक है , 
सक्षिप्त और सुन्दर में सुन्दर घछ्यों में परिणामवाही असर पैदा करना 
उन्हीं का काम हूँ! गात्री जी के वौद्विक उत्कर्प का नज्ज्ञार उस समय 
देवने में आया, जब वे महात्मा होने के वाद पहले-पहुल धाहर निकले। 
वह उनकी "राई टेवल कान्फ्रेंस'वाली याता धी। इस याता में उन्हें 
भारत के भावुक भरतरो से नही, कट्टर विदेशी उपहासको से निपटता था| 
योरप के विपक्षी वातावरण में किसी भी सभान्‍्मोसाइटी के सामने निरु- 
त्तर होकर वे भारत का राष्ट्रीय गौरव नहीं वटा सकते थे। लेकिन यह 
चूक गायी जी से कमो नहीं हुई । कई चूक जाने है। मौके पर वात 
अच्छे अच्छे विद्वातो को नहीं सूभती । बाद को तो वुद्धिमान्‌ सभी हो 
जाते है। वग्त को सूक गावी जी में विलक्षण है। समा- 
यप-चानुरी, वोद्धिक योग्यता और मानसिक समता का दुलेग योग 
महात्मा जी के जीवन में हो मिलता हैँ। कम्ठम्स आफिसर' के जिन मामूली 
प्रन्‍नों पर कवि रवीन्द्र खिक गये, उस प्रसग का निर्वाह गाघी जी हंसते 
हुए, चुटकियाँ भरते हुए, माकूल जवाब पलभर में कर देते और अमेरिका 
के अन्दर अपना उह्देष्य पूरा करने के छिए दाखिल हो जाते। इसमें 
सन्देह नही कि न केवल सावुता को दृष्टि से परन्तु बौद्धिक योग्यता 
की दृष्टि से भी उनके समान दूसरा व्यक्तित राष्ट्रीय महासभा 
को ऐसा नही मिल सकता था जो हिन्दुस्थान के राष्ट्रीय अधिकारों तथा 
आकाक्षाओ को पश्चिमी ससार के सामने ऐसी योग्यतापूर्वक पैरवी कर 
सकता। इसमें सन्देह नहीं कि गाथी जी ने अपना प्रतिनिवित्व बडे 
कमाल के साथ अदा किया है। स्थार रखने की वात है कि ऐसे वातावरण 
में जो लोगो के सच्चे प्रतिनिवियों से नही, वरन्‌ सरकारी मामज़द लोगों 
को भौड से भरा हुआ था, साम्प्रदायिक भमेछे में उन्हे जो नाकामयावी 
हुई, उसका उत्तरदायित्व उन पर नहीं डाछा जा सकता। उसके लिए 
जवाबदार मुसलमानों का साम्प्रदायिक आग्रह है। “ब्लैक चेक” दे डालने 
पर भी थे सफल न हो सके। क्यों होते ? उस चेक में समभदारी के साथ 


( ७३९ ) 


राष्ट्रीय दृष्ठि में आकर भरनेवाले मुसलमान वहाँ बुलाये हो नहीं 
गये थे। डा> अन्सारों के लिए महात्मा जी का किया हुआ प्रयत्व 
विफल गया। सश्कारों नामजद मुसलमानों से समभौता होना असम्भव 
था; सो हुआ। किमो भो देश में--इंगर्लंड में भी--ऐसे सौ- 
पच्रास़् आदमी कभी भी मिल सकते हूँ जो बुरे प्रभाव से प्रभावित होकर 
अपने देध-हित का घात कर सकते हूँ। इसमें किसो महात्मा का भी 
वया दोष ? यह तो मनुप्य-स्वभाव फी क्षुद्रता है और ससार में सभी 
जगह पाई जाती हूँ और विद्षेषकर परतत्र देशो में । पूर्णप से तो वह 
उनो दिन मिठ सकेगी जिस दिन यह ससार ब्रह्मतोक वन जावेगा। तव 
सके मानव-त्वमाव की यह नोचता कई महात्माओ को इझधिर के 
आँसू रुछावेगी। 

गावी जी का व्यवहार अत्यन्त नम्नताधूर्ण होता है, फिर भी उनके 
व्यवितित्व की एक धाक हैँ । उसका सामना करना बहुत मुश्किल हूँ, 
बहुत पक्की ज़मीन पर सशा होना पडता है, नहीं तो विरोधी के पैर 
फौरन उखड जाते हैं। आचरण-वल्ू का सामना करना केवल वुद्धिवल 
का काम नहीं। यही कारण हूँ कि चचिल महोदय गराथी जी की 
कार्रवाइयों में दिलचस्पी छेते हुए भी हन्‍्दन में उनपेन 
मिल सके । योरप ने उन्हें पग-पग में कौतृहल की निगाह से देखा । 
रन्दन की सडको पर दिसम्बर की शीत में उन्हें खुढ़े पैर चलते देखकर 
मामतौर पर भंगरेज नर-नारियो को भाश्चयं हुआ था। परल्तु 
उनकी खूली हुई वुद्धि और मुक्त हृदय का जौहर चचिल कोटि के ब्रिटिश 
राजनीतिन्ो ने हो देसा। उनके घर ही में बंठकर उन्ही को खरी- 
स्रोटी साफ-साफ वातें सुनानेवाले पहले मेहमान महात्मा जी ही निकले । 
अगरेज़ लोग हिन्दुस्थानी प्रतिनिधियों से इतनी खरी और स्पष्ट 
वा्तें सुनने के अम्यासी नहीं थे। महात्मा जी को सत्य-समर्थित दछौलो 
को सुनकर ब्रिटिण राजनीतिज्ञों की अन्तरात्मा सकुचित हो रही थी। 
उन्हें कदाचित्‌ ख़बर ही नही थी. कि गावी को चाहे दस वार आसानी झ्ले 
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जेल भेज सकते है, पर उसका सामना करना बडी हिम्मत का काम हैं। 
गांधी जी को निमत्नण देकर जो उन्होंने अपनों दृष्टि से भूल को थी, 
उसका ज्ञान उन्हें हो गया। वेश्स के जादूगर, योरप के प्रसिद्ध राज- 
नीतिज्ञ लॉयडजाओं ने प्रकट रुप से और सतापारी अनुदार दलूवालो ने 
गुप्त स्प से मत ही! मन इस वात को स्वोकार किया कि गाजी सिर्फ 
महात्मा हो नही, वडा चतुर राजनीतिम भी हँँ। इस बात को चर्चा 
हमने राउंड टेवल कान्फ्स्‌ु वाले अध्याय में की हूँ। 

गावी जी का शरौर तो बहुत छोटा है, पर उनको अन्तरात्मा इतनी 
ऊँची है कि उसको छाया जाकर पेशावर में पडो हुई है। सोमापन्त के 
कलहशीछ खूह़थार और शस्त्रधारों अफरोदियों में शान्तिपूर्दक गोलियाँ 
सह लेने को अहिसात्मक भावना का बात को वात में जाग्रतू होना ससार 
को भहान्‌ से महान्‌ आइचर्य-जनक घटनाओ में से एक है। गप्फार 
गांधी की पेशावरी प्रतिध्वनि हैं। उसने 'सोमा-प्रान्त से भय' वालो आतक- 
वादी नीति का खोबलापन खोछकर दिखा दिया। इसो कारण ब्रिटिश 
साम्राज्यवादियो के लिए; गफ्फार गायी से भी अधिक ,छौफनाक है। 
गावी गुजरात को लौट सकता है, पर गफ्फार का पेशावर पहुँचना सत्ता- 
घारियो की विलकुल मजू र नही है। इसमें सन्देह नही कि खूरवार 
अफरीदियों के बोच गफ्फार महात्मा गायी का पैदा किया हुआ एक 
वढर' हैं। स्वभाव से सरल और साधु, राष्ट्रीयता का सच्चा प्रेमी 
और निर्भय मुसलमान हमें यह पेशावरी गावी ही नज़र आया। महा- 
पुरुषों में रचनात्मक ब्क्षित कितनों अधिक होती हं--इस बात का 
परिचय हमे गाबी जी के इस पेशावरी सस्करण से मिलता है। 


ुरुदेव । 


गाधी जी यथार्थ में अपने गुरु स्वथ आप ही हूं। फिर भी वे 
योज़छे को अपना राजतेतिक गुरु मानते आगे है। यह एक विचित्र 
सम्बन्ध हैँ, क्योकि यह बात समझ में नही आती कि गावी जी ने गोसके 
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से किस वात को दीक्षा लो है। माननीय गोखले के लिए स्वर्ग में भी 
यह एक सौभाग्य की बात होगी कि' गाषी जी के समान शिष्य उन्हें 
अनायास मिल गया। पर मालूम नही कि वे अपने थ्यारे शिप्य के 
अमली असहयोग को किस दृष्टि से देखते होगे। 

गावी जी कवि रवीच्धताय ठाकुर को भी 'गुरुदेव' शब्द से सम्बोधित 
करते है। यहाँ भी गुर-शिप्य का ता प्रत्यक्ष रुप से दुष्टिगत नहीं 
होता। एक एकान्त-सेवों कवि है, दूसरे व्यवहार-कुशल सार्वजनिक 
नेता हैं। एक पक्षियों के प्रात कालीन मधुर कछरव को सुनकर काव्या- 
नकद में मस्त हो जाता है, दूसरे को उन चिडियो की आवाज़ सुनकर इस 
वात को चिन्ता हो आती है कि उन्हें रात को भोजन मिला या नहीं। 
गांवों जी का ऐसा कोई भी सार्वजनिक कार्य क्रम नही जिसे कवि रवीन्द्र 
ने खुले दिल से स्वीकार किया हो। अपने “लेट फ्रॉम एब्राड” मे उन्होने 
असहयोग के कार्यक्रम का जी खोलकर खण्डन किया हैँ। विचारों की 
'इस विषमता के कारण महात्मा गादी और कवि रवीन्द्र के बोच किसी 
तरह का दृढ नाता जोडना ज़रा कठिन मालूम होता हैं। फिर भी गावी 
जी तो उन्हे अपना गुरुदेव मानो ही हैं। हमें भी कुछ ऐसा ही समझ 
लेता चाहिए। जिस मनुप्य के हृदय में मिथ्याभिमातर की बू-वास 
भी न हो और जो सत्य की तलाश में एकनिष्ठ होकर मानवोचित सदगुणो 
का अनन्य प्रेमी वन गया हो, वह जडभरत के समान आत्म-विकास की 
एकान्त इच्छा से प्रेरित होकर मनुप्य की तो वात हो क्या, पशु-पक्षियो 
में भी गुरुत्व का आरोप कर सकता है। 


चिंतन और विनोद 
गानी जी में दैहिक दरॉनोयता कुछ भा नहीं है। उनमें जो कुछ हैं, 
बह उनका नैतिक व्यक्तित्व ही है। विदेशों से जो लोग उनके दर्गेनार्थ आते 
है, वे पहले-पहलछ उनके रग-हप और वेष-भूषा को देखकर विस्मित हो 
जाते हैं। परन्तु ज्यो हो उनके समोप बैठकर वे विदेशी अभ्यागत किसी 
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व 4 का चचा छडते है और महात्मा जी के मुँह से उतके निश्चित विचार 
भपे-तुले शब्दों के द्वारा घारावाहो“रूप में निकलने लगते है, त्यो ही इस 
चतुर वक्‍ता के बुद्धि-कौशल का जौहर जुलने लगता हैँ। सिर्फ जबाब 
घटे की मुलाकात में गाधी जी की वौहिक तथा नैतिक क्षमता आगन्तुक 
की आँजो के सामने अ्रत्यल हो जाती है। वहू किर उनके ल्थु शरीर 
की ओर रक्ष्य करना भूल जाता है। स्वभाव की सरलता, शिष्टाचार- 
पट॒ता, सभाषण-चातुरी, भाषा-सौप्ठव, निर्भयता तथा विचा र-गाम्भीर्य 
को देख-नुब॒कर विदेशी अभ्यागत का हृदय इस जात को फ्रौरत 
स्वीकार कर छेता है कि गायी ययाथे में एक महापुरुष है। ससार में 
अनेक विद्वान्‌ ऐसे भी होने है जिनके साय घटो सभाष॑ग करने के वाद 
भी इस वात का पता नही चलता कि हम किसी सुयोग्य व्यक्ति से वातें 
फर रहे है। इसका का रण यह नही होता कि ऐसे लोग अपनो योग्यता 
को छिपाने का प्रयत्व करते है। उनकी विद्ठता उनके सभापण में थोडे 
समय के अन्दर प्रकट हो नही होतो। विशिष्ट रूप में विशेष प्रसगो 
पर कित्ती विशेष कारण की प्रेरण पाकर हो थे अपनो योग्यता का 
अदर्शन कर सकते है। परन्तु योग्य *यक्तियो में कुछ थोडे-से लोग ऐसे 
भी होते है कि जिनको वात वात में उनको आन्तरिक प्रतिमा बोलती 
है। गाधी जी इसी कोटि के विद्वानों के शिरोमणि है। उनको हर वात 
में किसी न किसी तरह की विशेषता पाई जाती हैँ। हर जबाब में उनको 
सत्य-निप्ठा प्रकट होतो है। मानव-जीवन के उत्तर्प से सम्बन्ध रखनेवाला 
ऐसा कोई विषय नहीं, जिस पर गावी जी अधिकारपूर्वक वात न कर 
सकते हो। क्या राजनीति, क्‍या धर्म, क्या अर्य-शास्त्र, क्या समाज- 
शास्त्र, क्या त्त्त्वज्ञान, क्या अन्तर्जातीय समस्या, सभी क्षेत्रो में उनकी 
निर्वाध गति एक समान दिलाई देती हैँ। उतसे प्रश्न करनेवाले को 
किसी भी वात की कैद नही; चाहे जिस विपय पर प्रइन कर सकता है। 
पदन इता और फौरन से पेश्तर हो गावी जी के मुँह से उत्तर निकला। 
जननेवालो को प्रतीत होता है कि महात्मा जी के मस्तिप्क में बने बनाये 
डा 
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उत्तर पहले हो ते मौजूद रहते हैं। लेकिन आदमी का दिमाग कोई 
'ह्वाइदू अबे लेडला' कम्पनी की दूकान नही है जहाँ वनी-वताई चीजें 
सिलसिलेवार सजी हुईं रखो हो। प्रइन और उत्तर के दर्म्याने में 
जो मानसिक क्रियाये होती है, वे बी मृक्ष्म और तात्कालिक होती है) 
अनेक प्रइनो का रुप ऐसा होता है कि पूर्व निश्चित उत्तरों से उनका 
समाधान नही हो मकता। वुद्रि को उसी क्षण नया।उत्तर नई भाषा में 
गढना पडता हूँ। मनुष्य को मेथा यदि ठीक समय पर ठीक उत्तर देने 
में सक्षम न हो, तो विद्वान से विद्वान्‌ मनुप्य को भी निरत्तर होकर लछज्जित 
होना पडता है । ऐसी तात्कालिक वुद्धि बहुत विरली होती है | वह अच्छे 
से अच्छे विद्वानों में भी नही पाई जाती। महात्मा जी की मेघा-शक्ति 
अपनी तात्कालिकता में बडी निपुण है, वह कुछित-होकर कभी घोखा 
देना जानती ही नहीं। यथोचित उत्तर के अभाव में गाषी जी को 
गम्भीर औौर त्रस्त मुद्रा धारण करते हुए आज तक घायद॑ हो किसी ने 
हेपा हो। उनको बुद्धि सर्वतोमुख्ी है। वह हर विपय में हर तरह से 
चवकर काट सकती हूँ । तभी तो वे अच्छे अच्छे चतुर प्रदन करनेवालों 
को एक-दो भब्दों में हो शान्त कर देते हे। सभापण में विनोद करने 
का मौका आया तो मज़ाक उडाने मे वे कभो नहीं चूकते। हमेशा गम्भीर 
मुद्रा से वातचीत करनेवाला सुननेवालों को प्रियकर नहीं होता । गावी 
जी ऐसे महामहोपदेशकी में से नही हैं । वे समय समय पर चुटकियाँ 
लेना, हँसी-मज़ाक करना भी खूब जानते है । अपने मित्रों से तो खूब 
खुलकर बातें किया करते है। सुनते हे कि एक वार नाक के फोडे पर 
नइतर चलवाने के वाद सरदार पटेल गाधी जी से जिस समय पहलछे-पहल 
मिले, तो गात्री जी ने उनकी पीठ पर प्रेम को थाप मारते हुए कहा, 
क्यों मई, नाक कठा आये ! सुननेवाले मज़ाक के कहकहे लगाने लगे। 
ययाथ्थ में शुद्ध सतोगुणी विनोद-भाव जीवन को सफलता के 
लिए एक आवश्यक गुण हैं। जो मनृप्य सूप्टि की उलमी हुई महान्‌ 
समस्याओ में व्यस्त रहता हुआ लम्वा-सा मूह बनाये गम्भीर बैठा रहता 
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हैँ, उसको लोग दूर हा मे प्रशाम कर छत । ऐसा मदत्मा भी जब-ममाव 
में घुलमिल नही मदता । लोगो के हृदया में रिंग आदमी शो पद हूं की 
हो सकती , वयोकि उसके सामने अपने हृदम थो बात फोर सोलता हैं 
नहीं। मनुष्य महार्‌ दा ही, पर उसमें शनन्ममराज यो सॉदिने की 
आकर्षण-मत भी हो! जम। हो सल्ली गोफमेया + यो ये हो रुसता 
है। सार्वजनिक नेता ऐव हो, दिलेझे पास छोटे से छोटे आदमो क। के 
पहुँच हो सके भौर ये सभी प्रदा के लोगों को अपने पास दीप 
सकें। आकर्षय में हो तो लेद्हय का समय है। महात्मा जी ऐसे 
आकर्षग्ीर नेता है। वक्त भी उसझो जो” दृढ्धा थे समात सिर 
आने है। स्वय गातरी जी वो भी बस्दो से सेंहना बहस पसंद है 
वे अपने आध्रम में प्रनिदित बादकलाटिनाओ मे निश्चित समय पा 
मिला करते है कौर उन 7 जिनोद ऊरने हुए उन्हे उपदेश दिया करते ह। 
उन्होने स्वय इस बात की स्वाका7 फिया हैं कि यदि मुझे विनोद 
(9008 0 ॥ग0णा) ने होती, नो गे लिए “ना मुब्किल हो 
जाता। चान तिलकुल महू है। निम्ताओं व कोर सौमा नहीं। उही 
के बीत हंस हेने का प्रयेय हो निकाल सेह्ता है, हही मनुध्य इस जोवसे- 
भार वो हंसाहुसवे हैंड सकता है। गोवा जी का हार विततता दृई 
हैं, इसका अनमान केवल दे लोग हा कर सह: हैं, जिन्हें ईशबः ने 
अच्छी ने अच्छी के पनाजाि प्रदाव की हैं। देश की भायद हो गंध 
कोई सार्वजनिक सप्पा हो, को अपना दसडा रोने के लिए महात्मा हीरें 
पास ने जादी हो। निरूमाडिकों मे मज़दू तब अपनों रथिनाओ्मी 
नो हल करने के िए उन्हीं के पास दौड़े जाने हैँ। वन्ह 
के स्वार्धी तथा प-मार्थी उन्हें दिन-रात इर्द-गिर्द घेरे रहने हैं। ऐसे सभी 
लोगो का समानान उन्हें कला पहला है। फ़िर कोरे दरनावियों को 
भी कोई कर्मी नहीं। ठे बच बच में अपना उन्‍्ल सोबा कर हूं। हेने 
ह्‌ । भैसार भर को खत-विताबन भी उसहें साव-साथ करना परी 
है। जिसके मन मे जो शक्ता उपस्यित हुई, गायी जी के पास हस्वेललौरे 
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चिटृठो में लिख मेजता हैं। इस विचार-विनिमय के जमाने में जो 
आदमी दुनिया भर मे मदहूर हो और जो वडा वुद्धिमान्‌ लोक-नायक 
भाना जाता हो, उससे वातचीत करने की इच्छा किसे ने होगी? 
इस प्रकार दुनिया भर का पत्र-व्यवहार, प्राय हमेशा का दौरा, देश 
को राजनैतिक उलभने, खलनेवालों साम्प्रदायिक समस्या, भारतीय 
जनता को बढतो हुई दर्खिता, शिक्षितों को राष्ट्रीय अनास्था, 
यहाँ की आग और वहाँ का भूकम्प, न जाने कितनी चिन्तायें गावी जी के 
हृदय और मत्र को घेरे रहती है। फिर भी वेअपने करुणामय 
जीवन के बोच में हसने-हँसाने के छिए समय निकाल लेते है। जो मनुष्य 
हंपते-हँसाते अपने! कठिनाइयो को पार क₹ जाता है, वही तो महापुरुष 
है। जो अज्ञान हैँ, वृही रोता है, वही खिन्न रहता है। यथार्थ में जीवन 
आनन्दमय है, केवल दृष्टिकोग चाहिएं। इस पहलू से ससार को 
जो देख सकता है, वह महात्मा है। स्वामी विवेकानन्द को कई बार 
वच्चो से तथा इत र लोगो से हँसौ-मजाक करते और खुलकर हँसते देख- 
करएक पादरी ने उतमे किर्स। समय कहा था-स्वामी जी, आप तो बड़े 
तत्वज्ञानी और गम्भीर वेदान्ती हे, आप इस तरह साधारण लोगो 
के समान हेंसी-मज्ञाक की वातचीत क्यो किया करते हे ?' स्वामी 
जी तुरन्त बोल उठे, “क्यों भाई, हम हमेशा चिन्तित और उदासीन क्यों 
रहें ? मनहूसी तो मानसिक पतन का वाहरों लक्षण है। हम तो सब 
आनन्दमय पिता के पुत्र है । हर जगह, हर हालत में आनन्द हैं, भादी 
हैं। फ़िर क्यो न खुश रहें, क्यो न हेँसें ?” पादर। महोदय इस गम्भीर 
उत्तर को सुनकर चुप रह गये। 

साराण थह कि महापुरुष सबसे अिक चिन्ता-भार से छूदकर भी 
खुश रहते है। यही उनकी विशेषता हैं। ससार को साधारण आदमी 
केवल अपनी स्वार्य-चिन्ता से ही इतना वत्र जाता हैँ कि उसके माथे 
को सिकुडन कमी सीधी नहीं होती, हास्य को एक फीकी-सी रेखा भी 
ओठो पर कभी नहीं मकनों। पर जो लोग महापुरुष कहलाते है, 
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और उपसहार दोनो कला कौ दृष्टि से वडे उपयुक्त और पंरिगामवाहो 
होते है। भाषा का उपयोग वे उतना हो फरते हे जितनी आवश्यकता 
उन्हें विचारों को पूर्णहुप से प्रकट करने के लिए होती है। एक भी अना- 
बब्यक शब्द उनके लेज्षो में दूँढने से भी न मिलेगा। खासकर विद्येषणों 
का उपयोग वे बहुत सोच-समभकर किया करते है। दूसरों के पास 
के आये हुए पत्रो का सक्षिप्त साराश निकालना और नपे-तुले शब्दों में 
उपयुक्त उत्तर देना उन्ही का काम है। यथपि पढनेवालो को यह प्रतीत 
* नही होता कि वे अपनी भाषा को साहित्यिक सौन्दर्य देने के लिए विशेष 
प्रयत्तशील रहते है, तथापि कोई भो साहित्य-मर्मज्ञ इस वात को स्वीकार 
करेगा कि गावी जी भाषा-सौप्ठव के शौकीन ज़रूर हैं। छेखन की धारा- 
वाही क्रिया में जो मुहावरे अयवा अलकार उन्हे अतायास यूक जाते है 
उनका उपयोग करने में वे नहीं चूको। उनकी शारोरिक पोशाक 
तो विलकुछ आडम्बर-जून्य होती है, खुले वदन एक पचा पहनकर हो 
अपनावहुत-सा समय वे निकाल लेते है । परन्तु उनको भाषा वैसी मलकार- 
हीन और भर्वनग्न नही होती । वह एक उच्च कुल की सश्नात्त गुजराती 
महिला के समान सादगी के साथ भी सजी रहती है। कहना नहोंगा कि 
यह सारो विशेषता उनको मेंगरेजी भाषा-सम्बन्धी है। इन पक्तियों 
के लेखक को गुजराती का ज्ञान नही है, अतएव वह इस वात पर विचार 
करते का अधिकारी नही है कि गाथी जी की गुजराती कैसी होती है। 
हरिभाऊ जी उपाब्याय ने उनको आत्म-कया मे अनुवादक को ओर 
से अपना जो वक्तव्य दिया है, उसमें वे इस वात को तसदीक करते हैँ 
कि “महात्मा जी बडे थोडे में और वहुत खूबी से अपने हृदय के गूढ 
भावों को व्यक्त कर देते हं। उन्तका अनुवाद करना कई वार कठिन 
हो जाता है। भाव को विद्वद करने जाते है तो भापा-सौन्दर्य नहीं निभ 
पाता और भापा-सौन्दर्य पर ध्यान देते है तो भाव में गडवडी पडने लगती 
हैँ ।” गुजराती के मर्मन एक विद्वान्‌ लेखक को यह सम्मति सर्वेथा माननोय 
है। यही विशेषता गाबी जी को मँगरेज़ी भाषा में भी पाई जाती है॥ 


$ 
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हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि उनकी बेंगरेज़ो मापा-शैलों वी ओर 
के अच्छे अच्छे बेंगरेज लेखक भो ईर्प्या और प्रहिस्पर्ना को दृष्टि से 
देखने होगे। कम से कम हिन्दुस्थान के बेंगरेडों पत्र-सपादकों में हमें 
आाजी जी को जोड़ का हुसत लेखक नज़र नही आया। अलबदा महारेवं 
जी देसाई वहुत कुछ उतके समान लिख सको है और कर प्रतगो पर 
यह समझना मूश्किक हो जाता है कि मूल-लेखक गातरी जी है जयश 
देसा: जी। मदत्मा जी के जेल चले जाने के बाद यग इडिया का सपादद- 
आर कुछ काल तक श्रीयूत राजगोपाछाचाये पर बा पडा था। उन्होने 
भी उस पत्र को साहित्यिक योयता वहुत कुछ सुरक्षित रकक्‍जी घीं। पर 
भैव कुरेशी के हायो पदकर तो बग इडिया' कुछ का कुछ हो गया, 
उसका हुलिया हो वदक गई। 
जाती जी के जीवन का खाला अच्छा समय पत्र-सपादत तथा 
'लेबनन-कार्य मे न्य्वीत हुआ हैं। वर्तमान सार्वजनिक जीवन के केजव 
तथा न्याव्यान दो ही तो प्रयाद सावन हूँ । पहुले-पहुल दक्षिय-माटिको 
में उन्होंने 'डडियिद बोपिनियन छा सपादन किया। दाद को वह पत्र 
फिनिक्स सेंटलमेंट' से निकलने छगा। उस स्थान में 'इडियिन ओोपिनियत' 
के प्रथम अक को समय पर निकालने में जाअम-वासियों को कितनी दिक्वेत 
हुई तथा मेगीन के विगड जाने से किस तरह उन्हें रात भर जागरग 
के नापडा, इस दात की चर्चागांवी जी ने अपनी स्ात्मकण में की है। 
इसके पटनेवालो को अवायात्त प्रतोत होगा कि एक पत्रकार क्यो हँसियत 
से समव कय पवन्दी को गायी जी कितना अधिक महत्त्व देने थे । हिंल्‍्दु- 
स्थान को लौट आने के वाद यहाँ पर उन्होने तोन साप्ताहिक पत्रों को 
जन्म दिया, बकेंगरेडी में यय डडिया और हिन्दों तथा गुजराती 
में नवजीवन'। इस समय तो परिस्थिति की प्रेरणा से ये तीनो पत्र 
वन्‍दहोचुके है। परन्तु उनके भाषानऔैली तया विचारों को गूँज अनो 
नो मंत्री के हृदम में मेप हं। विज्ञापनबाजो के “दूधग- से मुक्त, सलिष्त, 
वा शनित्त और न्‍्यायो विचार तथा भाव-सव्ि से सम्पूर्व सान्ताहिक 
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पत्र वैसे किर देखने में नहीं आये! उनकी कमी गावीवाद के प्रेमियों 
को बहुत खल रहो हूँ। 'पग इंडिया' के अधिकाण अग्रलेसों को सककन 
प्रबाशित हो चुका हूँ । पर हमे नहीं मालूम कि नवजीवन के गुजराती 
तवा हिच्दी-लेंदों का सत्रह अमी तक निकला या नहीं। यदि नहीं तो 
कमी प्रकाधक को यर काम फौरन हाथ में लेना चाहिएं। गावी जी के 
विचार तया ले नततार-माहित्य की स्थायों सम्पत्ति हूँ, यदि वे अलक्षित 
हप में अन्पकार में परी रहे, तो उसमे हमारी बुह-हीनता का ही परिचय 
मिलेगा। उनके प्रेरणा मे निकलनेवाला हरिजन अब भी अंगरेजी- 
पाठकों को 'यग एटिया' का कुछ आभास दे जाता है। 


समाज-सुधारक 

महात्मा नी बढ़े सत्य और सावधान समाज-सुधारक है । वर्तमान 
युग के भारतपपं में दो बे वड़े प्रय्यात समाज-सुवारक हो गये । पहले 
राजा रममोहन राय औ- दूसरे मह॒पि दयातरद सरस्वती। इन दोनों 
ने प्राचीन वर्ण्ययस्था को डिन्नन्मूल करने को फोशिय को। एक ने 
ब्रद्म-समाज को जन्म दिया और दूसरे ने आर्य-समाज की रचना की। 
दोनो जात-पाँत तोउक' समाज हूँ। दोनो ने हिन्दू-महिलाओं को विववा- 
विवाह करने के छिए प्रोत्साहित किया। दोनों मूनि-्यूजा के बडे अवरदस्त 
विरोधी निकछे । एक ते सून्य भवन में क्रिश्चियन शैलों पर सामूहिक 
प्रार्थना को अपने समाज में स्थान दिया, दूसरे ने यनन्याग की प्राचीव 
वैदिक विधि स्वीकार को। उपर्यूबत तीनो तरह के सुवार हिंस्दृन्सामा- 
जिक व्यवस्था के म्रय मुरय स्तम्मो को हिलानेवाले हैँ । इत परिवर्तनी 
को अविकाण हिन्दू-समाज ने स्वीकार नहीं किया और वह जज भी अपनी 
शचीन बुनियाद पर स्थिर है। निकट भविष्य में इस बात के जासार 
भी नज्ञ> नही आते कि उपर्यवत सुधा रकठ्य के मतव्यो को हिंल्‍्दूँ-्माज 
स्वीकार कर सकेंगा। 

महात्मा जी ने इन तीनो प्रकार के सुतारो में से किसी एककों भी 
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हाथ नहीं छगाया। वे अपने को 'सनातनी हिन्दू कहते हैं। इससे प्रतीत 
होता है कि उन्हें वर्गाश्म-श्यवस्था को डिन्नमूठ करना मजूर नहीं है। 
आज तक उन्होने ऐसी कोई भी वात सार्वजनिक समामच ने नहीं कही 
जो ह्दुओ की प्रावीन सामाजिक व्यवस्था के प्रतिकूल हो । फिर भी 
वे व्यक्ति-स्वातजूय के इस युग को देखकर भिन्न-भिन्न वर्णों के स्त्री 
थृद्पो का पारस्परिक परिणय-सम्वन्ध वर्दाइ्त कर लेते है। अमी हाठ 
ही में उत्होने अपने पुत्र देवदास को एक ब्राह्मण-कत्या (श्रोबुत 
राजगोपालाचार्य की पुश्री) से विवाह-सम्वन्व करने की अनुमति दी है। 
वैश्य-पुत्र और ब्राह्मण-कन्या का यह परिणयनवन्धन प्रतिलोम विवाह 
का एक नमूना है। सुनने में आया है कि जद गावी जी को इन दोनों 
के प्रेम-सम्बन्ध की सूचना मिली और कन्या के पिता को इस सस्बस्त 
के लिए तैयार देखा तो दोनो लडकेन्लडकियो की पारस्परिक प्रेम-निप्ठा 
की परीक्षा करने के लिए उन्होने वहुत-सा समय लिया। प्रत्मश्वार 
बहुत सोच-विचार कर उन्होने इस सम्बन्ध को अपना आशीर्वाद दिया! 
“इस कौटुम्विक विषय की चर्चा करते हुए अथवा उसके समर्थन में कुछ 
कहते हुए हमने महात्मा जी को कभी नही सुना। फिर भी उन्होने अप 
प्रतिलोम सम्बन्ध के लिए जो स्वीकृति दो उसमें वर्तमान व्यक्तिवाद 
की छाया दृष्टिगत होती है। स्त्री-पुरुष का हादिक प्रेम-यत्वत हो सच्चा 
परिणय-सम्बन्ध है। उसके अस्ाव में स्त्री-पुरुपों का केवछ शारीरिक 
पाणिग्रहण विगत-प्राग दरीर-सम्बन्ध हो के समान हैँ। ऐसा निर्गीर्त 
“विवाह-वन्धन स्त्री-युए्प के आत्म-विकास का सहायक तो होता ही नहीं 
प्रत्युत दोनो के जीवन को अविकाश मे विफल बना देता है। अतएव जहाँ 
मिश्न-भिन्न दो वर्षो के स्त्री-पुरुपो में पारस्परिक प्रेम-भाववा का ऐसा 
उद्देक हो कि दे प्रकट रुप से जन-समाज के सामने अपना परिणयस्ताव 
पेश करते हों और निश्चय तथा दृढ़ता के साय करते हो तो जन-समार्ज 
को उसका विरोब नहीं करना चाहिए। फिर भी प्रचलित परिपाटी, 
शेसो हो कि एक हो वर्ग तथा समाज-सस्कार के स्त्री-युरुषों में 
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ही रकत-सम्बन्ध स्थापित करना उचित और उपादेय माना जावे! 
ऐसे सम्बन्ध में उच्छ खलता तया निरकुशता स्पृहणीय नहीं है। स्वय 
गांधी जी को भो यह मत सर्वेया मान्य है कि लोगो का विवाह-क्षेत्र 
सौमित होना चाहिए। किसी एक सं।मा के अन्दर विवाह नहीं करना 
(शाव० 8४०४७) और किसी दूसरी सीमा के वाहर नहीं जाना 
(270 8&77075 ) उम्हें मजूर है। हिन्दू-धर्म-शास्त्रों का भी यही 
सिद्धान्त है। प्रागिलशास््त्र को वैज्ञानिक वृष्टि से भी यह समर्थित हैँ। 
चर्ग-सकर समाज के लिए हानिकारक है। हमारी सम्मति में महात्मा 
जी इस विचार के पूर्ण समर्थक है। 

विधवा-विवाह के सम्बन्ध में भी गाबी जी का मत वहुत कुछ स्पष्ट 
हो चुका है। वे वाल-विवाह को अन्यायमूछक सममभो है। जब तक 
'विवाह-वन्वन के उत्त रदायित्व का ज्ञान लडके-लडकियो में न हो, तव 
तक माता-पिता का परम थर्म हैँ कि वे अपनी सतानों का विवाहू ने 
करे। ऐसे अन्यायमूलक और अनुचित सम्बन्ध के विरुद्ध आवाज़ उठाने 
का अधिकार समभदार होने पर प्रत्येक स्त्री-गुएप को मिलना चाहिए। 
अतएव यदि कोई वाल-विधवा वालिग होने पर पुनविवाह करना चाहे, 
तो वह सर्वथा मान्य हैं । इस अश तक महात्मा जी को। विधवा-विवाह 
स्वीकार हैँ। परन्तु उन विधवाओ के सम्बन्ध में जिन्होंने गृहस्थी का 
जीवन न्यूनाधिक अश्न में व्यतीत कर लिया हूँ, महात्मा जी विधवा- 
विवाह के पक्षपाती प्रतीत नही होते। ऐसे वैषव्य को तो वे स्त्री-पुरुषो 
के लिए जीवन का श्वगार सम भते है । ऐसे जीवन से लोगो को इस वात 
का परिचय मिलता है कि वे वासनाओ से कहाँ तक आवद्ध है और 
उनसे छूटने के क्या उपाय है। इस दृष्टि से यदि वैधव्य जीवन का 
सदुपयोग हो सके, तो सचमुच वह मानव-जीवन का श्वगार ही है। लोक- 
सेवा का कार्यक्रम लेकर यह जीवन वहुत सफलतापूर्वक व्यतीत किया 
जा सकता है। पर जहाँ इसका पालन असम्भव हो, चहाँ किसी तन किसी 
सामाजिक व्यवस्था की दरकार स्पष्ट है। वासन्तीदेवी से समवेदना 
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प्रकट करते हुए गाय जी ने थे गठय जीवन-सर्दस्थ। जाने भी विधा 
प्रगट फिये है, थे परे यो ये ह यौर ये दस दात रो मिद्वरी # हि 
उन्होंने इस विपय का विशुद्ध आ गेडियात फी दि से देश है और 
उसी पा हय ये प्रा नल खून व 8य | राबद है । झहरय पॉठिश हे 
यह बढ़ने के डिए क्षमा करगे के गयी जी मो बा स्रामाशिफि 
कन्तदूँ प्टि न तो राजा राममोटग गण में थी, में सदागी दापानाद में। 

मूतिएुजा मे सम्बन्ध में तो गोपी जी था मत झूये मे समात स्पद 
हैं। हग्जिनों न्‍ लिए मम्दिश्टपदे शानिंगार माँगप” ये अपनी हब" 
तिद्न वैष्णय-निठा पा हा परियय ४ सोफे । सब पृछा धरिस वा 
लोग अपने थो मृत्तियूजा ये विरोवी छस्लाने है, ये नही सम भें हि सदा 
वे कया वह रहे है। गृवितता (तगोधाए) छा पशानिए कम 
हैं। ये नहीं सम भते । तिशवार पन्‍्मात्मा मै! लिए सिसी भी तरह भा 
साशर अवहम्ब सेना ही मृतितृज्ा है। संसार में ऐमा कोर्ट पर 
हो नही जो ईइयरोपासना शे शिए मिस ने वि प्रयार था भौतिए 
अवखस्ब ते लेवा हो। हझ॥ बीरथया है, पं ननयोस्परा है, होता 
भी चाहिए। हिल्दू-धर्म ते भी समर्थ है समाव आयतार: स्मापुर्पी 
को तया परीग्यारी देयताया [प्रद्मा, व्रिणु, महेश, एस दम्यादि) 
की ही मूतियां स्वापित की हैं। उन्हें वीस्यूज (गल०-फणआए) 
हो समभना चाहिए। बाज तय 7मने यम, है /ण, शिव, महावीर, देगी 
तथा इतर देवताओ के मन्दिर देपे, परल्यु “शव का मस्दिर हमें एक 
भी देखने में नहीं आया। अतरद्र फ्रितों न मिलो टग से वीरनपूजा 
तथा मूर्तिपूजा जिन तरह दूत मर्द के मोग किया परते है, उनी 
तरह हिन्दू भी अपने ठग में करते है। बस्त्न उनमें रो भेद महीं। 
बाहरी प्रफार मिश्न-भिन्न है, परन्तु दोनो को आतस्कि मन त्यिति 
समान है। यथावे में हिन्दुनों की मूतियजा (7व0705) अस्तर 
भूति की पूजा नही हैं; बह विचास्यूजा (उत्क्ांडा-) है। प्रत्येष 
देवता किसी न क्िनों गुण का आदर्स माना जाता हैँ। भाववा-वगत 
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के इस आदर्श को हो पूजा उन मृतियों के द्वारा होती है। जब हम 
किसी नेता तथा महापुरुप का चित्र अपने कमरे में रखते हे तो उसके द्वारा 
हम उस अनुपत्यित व्यक्ति के गुण-धर्म तथा स्वभाव का ही स्मरण 
करते है। गुण-घर्मं तथा स्वभाव तोनो निराकार है, अतएवं उनके लिए 
भौतिक आधार का अवलम्व लेना ही तो मूर्तियुजा है। इस दृष्टि 
से वह सर्वया स्वाभाविक और उचित साधन भी है। स्वामी 
विवेकानन्द ने मूरत्ति-पूजा के सम्बन्ध मे अपना विचार एक दूसरे 
मामिक ढग से प्रकट किया था। उन्होने अपने गुरु परमहसदेव की चर्चा 
फरने हुए कहा था कि यदि कोई मनुप्य मूतिपूजा को अवहम्ब ढेकर 
ऐसा जीवन्मुकत महापुरुप हो सकता है तो वह क्‍या बुरी है ? उसमें 
आध्यात्मिक टोदा हो कहाँ हूँ ? 

हिन्दू-समाज की दृष्टि से गावी जो ने एक अत्यन्त महत्वपूर्ण सुधार 
का काम अपने हाथो में लिया है और वह है, अत्यजों तथा दलितवर्ग का 
उद्घधास्थार्य। विशुद्र सामाजिक दृष्टि से उनका मन्दिर 
प्रवेशाधिकार ही मुख्य है। उनके उदार के शेप कार्यक्रम राष्ट्रीयता 
तया नागरिकता से सम्बन्ध रखते है। हम पहले हो कह चुके है कि 
महात्मा जी का यह कार्य कोई नया नहीं है, सदियों से यह काम वैष्णव 
आचार्य करते माये हैं। गाथी जी भी उसो वैष्णव-धर्म का पाछन कर 
रहे हैं और वह सर्वथा उचित और वर्तमाव परिस्थिति में अत्यन्त 
कआवध्यक भी है। दछितोद्धार के कार्यक्र को राजा राममोहत 
राय तया महपि दयानत्द दोनो ने स्वीकार किया था। परन्तु इस विपय 
में गावी जी को जो सफलता मिलो है, वह उत दोनों मे से किसो एक को 
भी न मिलो। यथार्य में इस कार्यक्रम का सम्बन्ध विचार-परिवर्तत 
से है। हिन्दू-समाज में दलितों के सम्बन्ध में जो विचार-क्रान्ति गावी 
जी ने पैदा की है, वह सर्वथा अपूर्व है। 'आमरण उपवास' की अमर निष्ठा 
इस कार्यक्रम को जिला रही है। वह भविष्य में जीवित रहेगी जौर 
अपना असर दिखावेगी, इसमें हमें कुछ भी सन्देह नहीं 

फा० ४८ 
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वक्ता-शेता 

गावी जी स्वभाव तया सस्कार से बड़े मितभापी है। वे आत्म- 
कया में लिखते है कि में बचपन में बटा 'मेंगू' था। कला के अन्याय 
विद्याधिय्रों से वे खुछझकर मिलना-जुलना जानते हो ने थें। वाचाह 
और चाल्ाक लड़को की प्रकृति मे उनको तासोर बिलकुल विपरीत 
थो। उनके स्वभाव का यह 'भेंपूपन' कई मरतवे उसके लिए ढाल का 
काम कर गया है। ऐसे लोग स्वमावत मितभाषों होने है। उनकी 
हमेशा यह इच्छा रहती है कि दो-चार दशत्द बोछकर किसी से पिंड 
छुडा ले। बदालत की वैरिस्टरो में उन्हें जो पहले-पहुल आत्म-विदवास 
नहीं था उसका कारण उनके स्वभाव की यह मितमापिता ही थी। ऐसे 
आदमी के लिए सार्वजनिक सभामच पर सफलतापूर्वक बोलता असम्मव- 
सा हो जाता है। 'असम्भव-सा' हम इसलिए कहते हे कि ग्राथी जी ने 
उत्ते पूर्ण हप से सम्भव वना लिया है। लोकमेवा फे मार्ग में उन्हें हमेशा 
बोलने के तथा विव्राद करने के प्रसय एक के बाद एक जबरदस्ती आते ही 
गये। इस जबरदस्ती की शिक्षा (एणगएप्रॉड0) ण्वेए८डंधणा ) 
से गाधी जी वक्‍तृता के स्कूछ में शिक्षित हुए हैं। उनकी व्यास्यान-गैली 
वाह्य कला की दृष्टि से बिलकुल विशेषत्ता-शून्य होती हैँ। उनकी 
वब्तृता में दो सर्वोपरि विशेषतायें पाई जाती है, आडम्दरशूल्य सादगी 
और आत्म-विश्वास। पहलो उसका वाहरी रूप हूँ और दूसरी उसे उत्पा- 
णित करनेवाली आत्मा है। गाधी जी के व्यास्यानों में नतों 
भाषा बोलती, न शैली हो कुछ बोलती, एक मात्र आचरण-वरू ही 
बोलता है और खूब वोलता है। उनके कला-शून्य सौधे-साथे व्याज्यानो 
को पच्रास हजार मादमों घटो तक एक समाव शान्ति का समा वाँधे 
हुए सुता करते है। यह सावंजनिक शान्ति अच्छे अच्छे वक्‍ताओं को 
भी दुर्लभ होती हैं। गावी जी के समामच पर जाते ही एकदम शान्ति 
का सन्नाटा छा जाता हैँ और अन्त में व्यात्यान-समाप्ति के बाद 
ही महात्मा गाधी की जै' के साथ उसका भग होता हैं। * 
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सादगो और आच रण-वल के अतिरिक्त महांत्मा जी के व्याख्यान 
बड़े सारगभित और तर्क-सिद्ध रहते है। एक हो विषय पर अनेक 
बार बोलते हुए भी वे अपने वकक्‍तव्यों में दिलचस्पी पैदा कर सकते है। 
उनको विचार-अदर्शन-शैलो हमेशा किसो न किसी अश मे मौलिक हुआ 
करती है । इस एक बात से हो' गावी जी के वुद्धि-वैभव का परिचय मिल 
सकता हैँ। अब तो कई विषयो पर उनके विचार इतने परिमाजित 
और स्पष्ट हो चुके है कि उन्हे बोलने के पहले कोई तैयारी नहीं करनी 
पडती। यहाँ तक कि “राउंड टेवलू कान्क्रेस' में उन्होंने जो भाषण 
दिये, वे भी तात्कालिक हो थे। फिर भी वे विचार-सम्बद्धता और भाषा- 
धिकार के सर्वोत्तम उदाहरण हैं। क्‍या अँगरेज़ी में, क्या हिन्दी में 
और क्या गुजराती में, वे एक समान अविच्छिन्न धारा-प्रवाह से अपने 
विचार प्रकट कर सकते है । बोलते समय उन्हें भाव तथा भाषा की' कठि- 
नाई बिलकुल प्रतीत नही होती । उनकी आवाज़ में चढाव-उतार भी 
नही रहता, वे समान स्वर मे सारी बातें कह जाते है। भाव-भगी का 
अदर्शन, बोछते समय ऊपर-तीचे, इधर-उथर देखना तथा 
हाथो का साकेतिक सचालन करना वे जानते ही नहीं! इसी कारण 
साइक्रोफोन के सामने जितनी सफलतापूर्वक वे वोल सकते है, उतनी 
कामयावीक साथ अच्छे अच्छे वक्‍ता भी नही वोल सकते। अतएवं परिणाम 
की वृष्टि से यदि गावी जी को वक्‍्तृत्व-दाक्ति पर विचार करें तो 
हम कह सकते हूँ कि वे वडे सफल वक्ता है। अपने शब्दों की कौमत 
करना वे जानते है। इसी कारण जन-समाज भी उन्हें श्रद्धापूवक सुनता 
है तथा उन पर विचार और मनन भी करता है। 
लोकसेवा के भार्ग में महात्मा जी' को न जाने कितना बोलना 
पडा हैँ। आज तक दिये' हुए उनके सार्वजनिक व्यास्यानो की सस्या 
यदि कोई लछगावे, तो वह एक जानने छायक वात होगी । जब वे दौरे पर 
रहते है, तव तो नियमित रूप से एकन्दो व्याख्यान' उन्हें प्रति- 
दिन देने पडते है। कभी कभी उनका नम्बर पाँच-छ तक पहुँच जाता 
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हैं। मृस्य म्रय स्टेशनों पर जहाँ वडी भीड रहती है और गाडी भी 
अधिक देर तक ठहरती है, वहाँ उन्हें जो कुछ बोलना पइता है उसका 
हिसाव हो अलग है। डेरे पर लौटने के दाद कार्यकर्त्तावों से वातचीत 
और प्रदनकर्त्ताओों से जो वकृ-वक करनी पडती हैँ, उसका भी हिसाव 
अलग ही रखन|होगा। उनके पास जानेचालो में से अधिकाश लोग उनकी 
बातें सुनने की इच्छा मे ही जाते हैं । कहने का अभिप्राय यह हैं कि गाघी 
जीको दिन भर में इतना अधिक बोलना पडता हूँ कि एक स्वस्थ से स्वस्थ 
नवयुवक भी इतने अधिक बोरछूने के वाद भिथिल्ू पड जावेगा। 
कल्पनाशील पाठक सहज ही अनुमान कर सकते हूँ कि सप्ताह मे एक दिन 
का मौन उत्तके लिए कितना आवश्यक है। परन्तु इन मौन-दिवसो में 
भी उन्हें पूरा आराम मिलता है, ऐसा नही कह सकते । लिखने-पढने का 
काम तो वे इन्ही दिनो में किया करते है । मस्तिष्क का प्रयास वैसा ही 
जारी रहता है, वल्कि अधिक कहें तो हज नही, क्योकि जब मनुष्य बोलता 
नही, सिर्फ सोचता है तो उसकी विचार-फ्रिया अधिक गम्भीर मौर 
तीव्र भी-हो जाती है । 

परन्तु महात्मा जी को इत्तना अधिक सिर्फ लाचारी से वोलना पडता 
है। यह उनके स्वभाव के विछकुछ विपरीत है। मितमापी सस्कार की 
प्रेरणा के कारण अपने जीवन को प्रारम्मिक अवस्था में थे बोलने में 
सावारण शिक्षित आदमी से भी अदक्ष थे। विलायत के विद्यार्यी-जीवन 
में वे पहले-पहल अन्नाहारी मडल के सदस्य हुए। इस मडल को सभी 
बैठकों में वे उपस्थित्त हुआ करते थे, मगर चोलते फुछ भी न थे । वे अपनी 
आत्मकथा में लिखते है--- 

» “समिति में और लोग तो पते अपने मत प्रदर्शित करते, पर में 
मूँह सीकर चुपचाप बैठा रहें--यह भौंडा सालूम होता था । यह वात 
नही कि बोलते के लिए मेरा दिछ न होता हो। पर समझ ही नहीं 
पडता कि बोलू कंसे २” हि 

“उसी समिति की किसी बैठक में उन्हें बोलने की भौतर ही भीतर 
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यडी प्रेरणा हुई। फिर भी उनकी हिम्मत न हुई । अतएवं अपने विचार 
लिखकर अध्यक्ष को दे देने का निदचय किया । लिखे हुए को पढने का 
भी सहिस उन्हें न हो सका | अव्यल् ने दूसरे सदस्य से उसे पढवाया। 
एक बार बेंटनर में भी उन्हें अपनी इसी मानसिक कमजोरी का 
चुरा अनुभव हुआ। अक्नाहार को उत्तेजना देनेवालो एक सभा हुई। 
गावी जी और मजूमदार महोदय वहाँ वोलनेवाले थे। मौखिक 
व्यास्यान देने को हिम्मत तो गावी जी में थी ही नही, लिखकर पढने का 
'निएचय किया था। पर उनसे यह भी न हो सका। जब पढने खडे हुए 
तो आँखो के सामने मँवे रा छा गया और हाथ-पै र कॉँपने छगे। लिखा 
हुआ भाषण मुश्किल से फुल्सकेप का एक पृष्ठ रहा होगा | आखिर 
मजूमदार महोदय ने उसे पढ सुनाया। गावी ज़ी को अपनी कमजौरी 
पर बडा दुख हुआ। 
व्यास्यान देने का तीसरा अवसर गाबी जी के लिए उस समय 
आया जब वे वैरिस्टर होकर विलायत से लौटने हंगे। विंदा होने के 
पहले उन्होने अपने अब्नाह्री मित्रो को हावर्न भोजनाल्‍रूय' मे निमश्रित 
किया। जब भाषण करने का समय आया, तो वे तैयारी के साय खडे 
हैए.। पर बे'एंक ही वाक्य बोलकर रुक गये। एडिसन की कहानी 
: से उन्होने अपने विनोदी व्याख्यान का प्रारम्म किया और थोडी ही देर 
के वाद एडिसनवाली हालत स्वय उन्ही को हो गई। 
अपने इस अनुभवों का सार गात्री जी ने यह निकाला-- 
“परन्तु इस फोपू स्वभाव के कारण मेरी फजीहत होने के अछावा और 
कुछ नुकसान न हुआ-कुछ फायदा ही हुआ हैं । बोलने के सकोच से पहले 
तो मुझे दुख होता था। पर अव सुख होता है। वडा छाभ तो यह हुआ 
कि में शब्दों की किफायतशारी सीखा। अपने विचारों पर कब्जा करने 
की ओदत सहज हो हो गईं। अपने को यह प्रमाग-पत्र में जासानी से 
दे सकता हूँ कि मेरी जवान अयवा कलम से बिना विचारे अववा विना 
सोचे शायद हो कोई शब्द निकलता हो। मुर्भे याद नहीं पडता 
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कि अपने भाषण या लेख के किसो हुघ के लिए ग्मभिरदा होने 
या पछताने की सावद्यकता मुझे कमी हुईं हैं। इसके वदौल्त में अनेक 
खतरों से वध गया हूं और वहुने रा समय भी वच गया है, तो यह एम 
अलग हूँ।" 
आज गायी जी में मेंपूपद को बृ-वास भी नहीं हैं। बाज उनके 

समान निर्भय वक्‍ता शायद हो इस पृथ्वी पर कोई दूसरा हो। बह 
मानसिक दृढ़ता उन्हें लोक-सेवा के मार्ग में प्राप्त हुई है। जाज वे सैकडो 
व्याख्यान पूर्व तैयारी के बिना हो दिया करतेहै, पर अनुचित सबबा 
अनुपयुवत बात एक भी मुँह से नहीं निकठती। साम्राज्यवादी चढुर 
राजनीतिनजो के बीच राउंड टेवल्‌ कान्फ्रेस'! में उन्होंने जि 
खूबी ते व्यात्यान दिये, वे भारतीय स्वतम्ता के इतिहास में मकित 
होकर रहेंगे। हमें इस वात पर ज़रा भी विश्वास नही हूँ कि हिन्दुस्घान 
का कोई भी दूसरा कुशछ से कुशल राजनंतिक सुवक्ता इस कार्य 
का सपादन इतनी बच्छी तरह से कर सकता। 

उपर्युक्त उदाहरणों से पाठकों को अनायास प्रतीत हुआ होगा कि 
गांधी जी के जन्मगत स्वभाव को अडिक वोलना पसन्द नहीं है, पर उनके 
नेतृत्व और परिस्थिति की लाचारी उन्हें बोलने के लिए प्रतिक्षण प्रेरित 
करती रहती है। जो लोग स्वभाव से मित्तमायो होते है, वे दूर को बातें 
सुनना अधिक पसन्द करते हे। यह विशेषता गावी जी में भी है। 
वे अच्छे वक्ता तो हैं हो, पर उत्तने कही अधिक अच्छे श्रोत्रा है। ससार के 
अधिक़ाश पटे-लिखे लोगो में अपनो हाँकने की मानसिक प्रवृत्ति वहुत 
दिल्लाई देती है। किस्ती विषय पर विवाद करते समय वे विपक्षी को 
बात सुनना उतना पत्तन्द नहीं करते जितना कि खुद वोलना उन्हें प्रिय 
होता है । दूसरों की वात काटकर बपनो वात जडा देना उनका स्वभाव 
होता है । वाद-विदादों मे अकसर देखा जाता हैँ कि दोनो पक्षो के लोग 
एक ही ताथ अपनी अपनी दलीलें दिया करते है और कोई किसो को 
नहीं चुनता। ऐसे उपहासजनक दृश्य हमने अवेक देखे हँ। उपहात्त- 
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जनक उन्हें हम इसलिए कहते है कि ऐसे विवादियो के बीच. किसी तरह 
का निपटारा होना विलकुल असम्भव है । जब दोनो पक्षो के लोग एक 
दूसरे को वात विचारपूर्वक सुनते ही नही, तो समाधानकारक उत्तर ही 
ही क्या दे सकते है ? इस तरह की विपय-चर्चा शब्दों की चाँदमारी 
हो जाती है--साराश कुछ भी नहीं निकलता। 

कहने का अभिप्राय यह कि प्रत्येक सफल वक्ता को अच्छा श्रोता 
भी होना चाहिए।* स्वय,बोलने के पहले उसे चाहिए कि दूसरे की'वात 
शान्ति के साथ ध्यानपूर्वक सुन ले और समभकर विचारपूर्वक उत्तर 
दे। स्वय बोलने के लिए उत्कठित होने के वजाय उसे दूसरो की वातें 
सुनने के छिए अधिक उत्सुक होना चाहिए। क्योंकि ध्यानपूर्वक 
दूसरो की वातें सुनकर ही वह अच्छा वोल सकता है। अच्छा श्रोता ही 
कुशल वक्‍ता हो सकता हूँ । ऐंप्ते हो श्रोता-बक्ताओ में गावी जी 
अग्रगण्य है। वे दूसरो को बातें एकाग्र मनसा सुना करते हैं और सुन- 
समभक थोड़े शब्दों मे ऐसा जवाव यढ देते है कि फिर आगे उस बात को 
बढाने की आवश्यकता ही प्रतीत नही होती। अच्छे श्रोता होने कौ वदौलत 
ही गाबी जी के विचार इतने परिष्कृत होते है। दूसरों की न सुनकर 
अपनी हाॉकनेवालो के विचार वेतुके और अस्पष्ट हुआ करते है। ऐसे 
वेतुके हॉँकनेवालों की सख्या इस देश के पढे-लिखे लोगों में बहुत 
अविक हैँ। शिक्षित होने के नाते कम से कम इतनी शिक्षा तो उन्हें 
महात्मा जी के उदाहरण से ज़रूर लेनी चाहिए--न सही गहिंसात्मक 
सत्याग्रह अथवा भद्र अवज्ञा। 

आस्तिकता 

महात्मा जी को आस्तिकता एक विलक्षण कोटि को भावना है । 
योतो ससार में ऐसे बहुत कम लोग निकलेंगे जो यथार्थ में नास्तिक ही । 
किसो न किसी रूप अथवा जश्ञ में हममें से प्रत्येक आदमी आस्तिक है । 
अपने से किसो बडी शक्ति को कल्पना तथा आराधना उस्ते जीवन के 
कई प्रसगो पर करनी ही पडती है । जब तक मतुप्य सुखी रहता है, तव 
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तक वह अपने को सामथथ्यंवान्‌ समझता है। परच्तु ज्यो हो कोई ऐसी दुर्घटना 
हुई जो उसके सामर्थ्य के बाहर हैं और जिससे अपनी रक्षा करने में वह 
अपने को अशक्‍त पाता हैँ, त्यो ही उसका कमजोर हृदय उत्तकी नात्तिक 
बुद्धि को एक किनारे छोडकर सामने आता है मौर खुलकर किसी अदृप्ट 
और जज्ञात शक्ति का समाराघन किया करता है। मरते समय कई 
नास्तिको ने अपने जीवन में पहले-पहल और अन्तिम वार ईश्वर का वाम 
लिया है। सुख-दु&्त में समान रूप से ईश्वर को माननेवाले लोग ससतार 
में बहुत ही कम हुआ करते है। ऐसे आस्तिक तो थोडे- 
बहुत्त मिलेंगे जो अपने सुख और वैभव को ईश्वर को कृपा समभकर 
सदूवुद्धि के लिए प्रार्थनाशीर रहते हे। परन्तु ऐसे आस्तिक जो अपने 
महाव्‌ से महान्‌ सकट को सी ईश्वर का आशीर्वाद समझते हो--विरले 
ही मिलेंगे। अच्छे-अच्छे गरास्तिक भी कष्ट के करारे झोके खाकर 
नास्तिक हो जाते है। ईश्वर को गालियाँ देने लगते है। ऐसे दुख के 
प्रसगो पर टिकनेवालो आत्तिकता ही सच्ची आस्तिकता है। महात्मा 
जी के मानसिक लिर्माण में ईइवर-निष्ठा खासकर इस जडवादी विज्ञान- 
युग के लिए बडे आइचर्य को चीज़ है। आजकल का पद्ा-लित़ा 
तकेशील वैरिस्टर यदि पचा पहन कर वात वात में ईद्वरकों दुह्ाई 
दे, तो हम उसे मामूलो वात नही कह सकते। वैज्ञानिक तकोशीलता 
के साथ अदृष्ट बातों के प्रत्ति अनास्थय भी रहा करती हैं। ईश्वर 
एक अदृष्ट तत्त्व हैं। अतएवं विज्ञान अभी उसकी ओर से उदासोन हूँ । 
एक प्रतिष्ठित वैष्णव-कुछ में जन्म होने के कारण भी गावी जी के 
जन्मगत सस्‍्कार आत्तिक थे। भक्त-हुदय को आत्तिकता उनके रुघिर 
के साथ प्रवाहित हो रही थी। रभा ने राम-नाम का वौज वारूक ग्राधी 
के हृदय में वो हो दिया था। माता की घर्मे-निष्ठा वढी-चढी थी। पित्ता 
भी धर्म-भीरु थे * रामायण तथा गोता से उन्हें प्रेम था। ऐसे वातावरण 


में जन्म लेनेबारा बालक यदि जीवन में नास्तिक मिकल जाता, तो 
व बड़े आइचय की बात होती। 
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पार में मास्विकता ही लौकनायक महापुरुषो का वल है। ससार में 
जितने पय-प्रदर्भक महात्मा हुए, ये समी आत्तिक होते आये है ! नास्तिक 
विद्वान अश्यत्ता देखने में आते है, पर नाश्तिक महात्मा अभी तक सुनने 
में भी नहीं आया। नास्तिक की आत्मा महान्‌ हो ही नहीं सकतो। जो 
मनुष्य बिची महान्‌ गेद़्ीभूत और व्याप्त चेतन-गपिति-पुज को कल्पना 
कर सकता है जौर उतके अस्तित्व पर विश्वास करता है, उसे आस्तिक 
समभना चाहिए। वेदात की आध्निकता और भी अविक वैज्ञानिक 
है। अपने मे बाहर किसी करिपत ईदवर पर विश्वास करने को आ4- 
इयकता अबयदा मौचित्य ही पया है ? जो मनुप्य अपने अस्तित्व और 
आत्मा पर बिब्वास करता है, वही सच्चा आस्तिक है । महात्मा जी 
की आस्तिकाता सर्वागीण हूँ, वे बाहर-भीतर सिवाय ईशवरोय प्रेरणा 
के कुछ भी नही देसते । उनका अक्षरण विश्वास है कि ईश्वर की 
इच्छा के बिना एक पत्ता भी नहीं उोलता। उसी नि ठा के आधार पर 
बे काम करने हुए दियाई भी देते है, यहाँ तक कि कभी कभी ईश्वर की 
दुह्ई देकर वे दीगर दुनियावी लोगो मे उपहास के पात्र मी हो जाया करते 
है। परन्तु उनकी आस्तिकता वडी अटल है। इस मामले मे वे उपहास 
को परवाह नहों करते। 

यायी जी अपने प्रत्येक कार्य को ईइवरीय प्रेरणा समभने के 
अम्यासी है । वे अपने को परमात्मा का केवल बस्तर मात्र समभते है। 
ये जीवन को प्रत्येक घटना को किसी न किसी आशय का ईदवरीय सकेत 
सममते हूँ। बिहार के भूकप को उन्होने ईश्वर का दिया हुआ अस्पृश्यता- 
रुपी सामाजिक अपराय का दप्ट माना था। कई प्रसगो पर वे केवल 
अत स्फूति के आधार पर काम किया करते हैं। ऐसे मौको पर वे कमी 
कमी रहस्थवादी के समान बाते भी किया करते हैं और जन-साधारण की 
समभ के परे भी हो जाते हैं। हि 

गावी जी ईदवर को सत्य के हू प में देसते है। अतएवं उनकी दृष्टि में 
ईव्वर-प्रेम और सत्य-विग्ठा दोनों एक ही वात है। ईदवर-निप्ड होने 


के कारण थे बडे प्रार्थनायादी है। प्रार्यता उतके देलिक जीवन की एक 
अटल और निदियत चर्या है। सब्या-्समय कर प्रात गाल ये आयम 
में आश्रमवामियों के साय अयया बाहर में जनता के साथ नियमित 
रूप से प्रार्थना किया करते है । उनका विश्वास है कि जो बातें मनुप्य के 
प्रयत्न से रफल नही हो सफती, ये प्राथना के बल पर अनायास मपादित 
हो जाती है। हम इस बात को माल सकते हूँ. कि गी जी की जीवन 
में इस घारणा के लिए प्रमांग मिस होगे। परन्तु जनन्गादारण के छिए 
ऐमे प्रमाण नही के बराबर है । इसो कारण प्रार्यना गो उचित मसानेते 
हुए भी लोग उसके अमोघ परिणाम पर उतना निब्वास नरी वर सकी । 
क्दाचित्‌ ईव्वर को भी इस बात को परवाह महीं कि प्रात उसकी सत्ता 
और विश्वसनीयता पर अनायास ही विश्वास कर ले। 


प्रार्थना के प्रेमी अकसर कहा करने है कि सच्ची प्रार्यना ईप्वर के 
दरबार में सुनो जाती हैं। यदि ऐसा होता, तो आज यह संसार 
इतना दुखी न होता । सताप-प्रस्त मनु प्य के हृदय से जो प्रार्थना निकलती 
है, वह विलकुल सच्ची होती है। सकट-काल में मनुप्य और ईश्वर ये बोच 
का फासला कम हो जाता है। फिर भी हम ऐसा नहीं कह सके कि 
ईदवर मनुप्य को प्रार्यवा सुतता है और उसके अनुप्तार वह उत्ते प्राण 
देता है। जन-समाज का अनुभव इसके विपरीत हैँ। ईदवर प्रागियों के 
सुख-दुस में किसो प्रकार का हस्तभेप नही करता। मनुष्य अपने कर्मो 
से. बनता है और कर्मो से विगड भी जाता हैं। अपने बनने-विगरडने में 
बह स्वतत्र है। अतएुव उसे कर्मे-विपाक का भला-बुरा अनुभव छेता 
ही पडता है । कर्मो से हो वह मोक्षपद का अधिकारी होता हू, ईद्वर की 
कृपा से नही। इसी वात को बडे गभीर कटाक्ष के साथ एक कवियों 
कहता हँ--- 


एक बात एकान्त में, चुन लो जगदावार | 
तारें मेरे के तो, प्रभु का क्या उपकार ? 
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किसी को शिकायत हम एकान्त में तव करते है, जब 'हम उसकी 
सावजनिक प्रतिप्ठा पर किसी प्रकार का आधात नहीं पहुँचाना 
चाहते । ईष्वर के सम्बन्ध मे आमतौर पर लोगो को यह धारणा है 
कि वह बडा कृपालु है, इस लोक मे मुख और परलोक में मोक्ष का दाता 
वही है ।-ईशइवर की इस सर्व-स्वोकृत सच्ची-भूठी प्रतिः्ठा पर यह कवि 
किस्तो प्रकार का आघात नही पहुँचाना चाहता। इसलिए वह एकान्त 
में कहता है, ताकि उसकी शिकायत ईदवर के सिवाय कोई दूसरा न 
सुनने पावे । वात भी बडे पत्ते को करता है।, वह पूछता है कि यदि 
यह वात सन्न हूँ कि में अपने, कर्मों से हो भव-सागर तर सकूगा, तो उसमें 
फिर आपके उपकार के लिए गुजाइश ही कहाँ रह जाती है ? फिर 
में आपकी और क्यों हाथ फैला ? में अपने कर्मो को ही देख-भाल 
क्यो न कछें ? यहू प्र्न प्रार्थता-सम्बन्धी प्रचछित धारणा को बिलकुल 
निमूछ सिद्ध करता है। , 
हम इस बात को मानते है कि ईश्वर है, परन्तु इस बात को विलकुछ 
भूछ,जाना चाहिए कि वह किसो को कप्ट-मुक्त करता'है। कर्मजनित कप्ट 
तो भनुप्य को भोगना ही पडता है । किर भी जिस समय दैहिक, देविक 
अथवा भौतिक तापो से सतप्त होकर सप्तीम मनुष्य असीम परमात्मा की 
ओोरएकान्तनिप्ठा से मुखातिव होता है, उस समय उसकी सीमित सहन- 
शवित को सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर से कुछ थौडा-सा 'ग्राठ' मिल जाता है। 
यदि इसी वात को वैज्ञानिक भाषा मे प्रगट करना चाहें तो कहना पडेगा 
किब्नह्माण्ड के मूल मे जो केन्द्रीभूत पर फिर भी व्याव्यमान आध्यात्मिक 
शक्तिपृज है, उससे अपनो आत्मा का आध्यात्मिक सम्बन्ध जोडकर कोई 
भी प्रार्थी अपने सम्बन्ध की घनिप्ठता के अनुसार न्यूनाबिक बश् में कुछ 
सहनशवित प्राप्त कर सकता है। इस गवित से प्रार्थी के कर्मजनित 
सकट नही ठलते, केवल उन्हे सहन क रने की अधिक मानसिक क्षमता आप्त 
हो जाती,है। भविष्य मे ऐसे कर्मो से बचने को सद्वुद्धि भी प्राप्त हो जाती 
है, क्योकि प्रार्थना से प्राप्त की हुई शक्ति जड नही है, वह एक चेतन-शविति 
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वह अपनी मस्ती में रहता है नादाँ, 
- जिये या मरेकोर्ः अपनी बला से। 
मनुष्य को अपने किये हुए कर्मों के शुभाशुभ परिणाम भोगने ही 
पते हूँ। न तो ईदवर क्िसो को सुख देता, न फिर उस्े लोगो 
की तकलोफो से ही किसी तरह का सम्बन्ध है। वह तो केवछ ससार- 
चक्र का चलानेवाछा एक मैशीनमैन के समान हैँ । इस ससार-यन्त्र की 
छान-बीन कोजिए और अनुमव एवं तर्क के आवार पर यह निश्चय 
कीजिए कि किवर जाने से दवकर पिस जाने का भय है और किस ओर 
का मार्ग प्रशस्त और श्रेयस्कर है। अपने स्वय निरिचित पथ पर 
चलिए और अपना उद्धारआप ही कीजिए । 
उद्धरेदात्मनात्मान नात्मानमवसादयेत्‌, 
आत्मंव ह्यात्मनो वन्धुरात्मेव रिपुरात्मण । (गीता अध्याय 
६, इलोक ५), «८ 
ईश्वर न तो किसी का उद्धार करता हैँ न फिर वह किसी 
को नरक हो में डालता है-- 
न करत त्व न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रभु, 
ते कर्मेफलसयोग स्वभावस्तु श्रवर्तते। 
नादत्ते कस्यचित्याप न चैव सुकृत विभु, 
अजानेनावृत ज्ञान तेन मुहान्ति जन्तव ॥ (गीता 
अध्याय ५, श्लोक १४, १५) 
साराश्ष यह कि मनुष्य स्वय ही अपने भाग्य के विधावा हैं ॥ ऐसा 
समझकर उसे पुरुपार्थी होता चाहिए और किसी भी देवता अथवा 
ईबवर से सहायता की आजा छोड देनी चाहिए। भक्तों ने ईश्वर के लिए 
करुणा-सागर', दयासियु' तथा कृपानिधार्न इत्यादिक विशेषणों का 
दुरुपयोग करके ईश्वरीय कर्त्तव्य के सम्बन्ध में वडी गरूतफहमी फेला' 
दीहै। यदि वह केवक करुणा-सागर ही होता, तो ससारी प्राणियों 
की भयकर से मयकर और रोमाचकारी यन्‍्त्रणाओ को कदापि नही देख 
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सकता। 'कछणा-निवान' परमेश्वर की सृष्टि में कोई दुछ्ली ही न रहता। 
छेकिन वस्तु-श्पिति इसके बिलकुछ विपरोत दिखाई देती है। समार में 
दुखी प्राणियों को हो सस्या अधिक है। इस सृत्टि-व्यवस्था को देखकर 
यदि हम निरपेक्ष भाव से ईश्वरोय स्वभाव के सम्बन्ध में कोई 
सिद्धान्त निकालें, तो हमें स्वीकार करना होगा कि इस जगत्‌ का रचनें- 
वाला कुसुम से कोमल मछे ही न हो, परन्तु वह दज्ञ से भी अधिक कठोर 
तो जलर है। उसकी व्यवस्या में ककणा, दया अथवा कृपा के हिएं 
'तिलमात्र भी गुजाइश नही है। प्रार्थना के प्रेमियों को चाहिए कि वे इस 
'मिष्ठुर सत्य को ओर ध्यान दें और परमेदवर के सम्बन्ध में उन्होंने 
जो उद्श्रान्त धारणा वना ली हैँ उत्तका सर्वया परित्याग कर दें। 
राम भरोखें चेंठकर, सवका मुजरा लेय। 
जेसी जाको चाकरी, वैसा वाकों देय॥ 
ध्यान रहे कि यहाँ पर 'चाकरी' शब्द पुरुषायं' के अर्थ में ही व्यवहृत 
ह्भा हैं। 
कर्म प्रधान विश्व करि राखा, 
जो जस करहि सो तत्त फल चाहा । 
(तुलत्तीदास) 
तमी तो उपर्युक्त जिन्नासु बडे ग्रम्मीर कटाक्ष के साय प्रदत 
करता हँ-- 
तारे मेरे कर्म तो, प्रभु का क्या उपकार ?”? इस प्रश्न के 
उत्तर में' हमारा विवेक कहता है 'कुछ भी नही। परमेश्वर 
किसी का उपकार नहीं करता। वह एक हृदयहीन और निप्ठुर 
निर्माणकर्ता हैं; इसके सिवाय कुछ भी नहीं। 
हात्मापन! के कष्ट 
'महात्मापन' एक नया दब्द है, भदेस भो है। फिर भो यहाँ पर हमें 
यही उपयुक्त जेचता है। क्योकि इस प्रकरण में हम महापुरुषो के उन 
कष्टो की चर्चा नही करना चाहते, जिन्हें सहकर वे महान्‌ होते हैं और 


( ७६७ ) 


जिन्हें वे अपने सिद्धान्त की प्रेरणा पाकर सहा करते है। ऐसे कष्ट 
तो महात्मा होने के लिए अनिवाय॑ हे । यहाँ पर हम भमहात्माओं के 
उन कथष्टो को चर्चा करना चाहते है जो उन्हें अपने ही श्रद्धालु भक्तों से 
मिला करते है । इन्ही को हम 'महात्मापन' के कप्ट कहते है । ऐसे कप्टो 
को देखकर ससार का समझदार आदमी महात्मा होना तो पसन्द करेगा, 
यर भहात्मा के नाम से मशहूर होना वह हरगिज़ न चाहेगा। यह वात 
हम हिन्दुस्थान के सम्बन्ध में कह रहे है । पृथ्वी पर यही एक ऐसा देश है 
जहाँ लोग स्वार्थ से या परमार्थ से महात्माओ के पौछे मरते है । गाधी जी 
का इस देश में जो इतना व्यापक प्रभाव है, वह अधिकाश में इसी कारण है 
कि वे महात्मा हैं और महात्मा के नाम से मशहूर भी है । लोकमान्य तिलक, 
देशवन्धु तथा लछाजपतराय भी त्यागशील महात्मा थे। हिंन्दुस्थान की 
जनता राजनैतिक नेता किसे कहते है, नहीं जानती। कुछ थोडे से पढे- 
लिखे लोग ही राजनैतिक नेतृत्व का महत्त्व समभते है। पर भारेतीय 
जनता सावु-महात्माओ को आदर ढेना खूब जानती हूँ । यह उसका 
प्राचीन ससस्‍्कार हैं । यही कारण है कि वह गाधी जी के राष्ट्रीय कार्यक्रम 
की उतनी परवाह नही करती, जितना कि वह उनके दर्शन करने अथवा 
चरण छूने के लिए उत्कष्ठित रहती है। देहातो में अथवा यात्रा करते 
समय उनके स्वागत के लिए स्टेशनों पर लोगों की जो अपार भीड 
दिखाई देती है, उसका अधिकाश केवल दर्शनार्थी होता हूँ। वस् एक 
वार महात्मा जी को सिर से पैर तक देख लिया, भौका मिला तो चरण 
छू>लिया ,और इतकृत्य हो गये। यही कारण है कि कई प्रसगो 
पर सार्वजनिक सभाओ में तथा विश्ेषकर स्त्री-सभाओं में ऐसे अग्रिय 
अवसर आ जाते है कि लोगो का हल्ला ही नही वन्द होता! महात्मा जी 
को यदि पूरे समय तक नही, तो बहुत समय तक हल्ला सुनते हुए 8, 
बैठना पडता हैँ। हल्ला वन्द ही क्यो हो, लोग तो दर्शन करने आये है, 
वातचीत करते जाते है, गावी जी की ओर देखते जाते है। दोनो वारतें 
साथ-साथ निभ जाती है। चुप रहने की ज़रूरत ही क्या ? 
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महात्मा जी के छिए रेल्-यात्रा कै कप्ट और भी अधिए होते हूँ । 
दिन को प्रत्येक स्टेसन पर दर्शनावियों गत समायान मरना हो परता 
है, पर रात को भी जरा जहाँ गाडी चही टोती हैं, बरश लोग उनके उस्ये 
के नजदीक हो-उल्ला मनाते हूँ, दर्मन है दिए विएफुद अड़ जाने हूँ। नींद 
ओर माराम छोट कर महात्मा जी रो इस्वे से बाएर निश्लप्र सारा 
होता हो पहता हूँ। इस तरह ९ बे औौर ४ मे बोच रात नो 
यदि ठीन-चार बार भी बाहर आना पढ़ा, तो सात भी 
सारी नींद हो सराय हो जाती है। निद्रा थे अमाय वा स्वास्थ्य 
पर बुरा परिषाम होता है, पिेधषरर उस हाोझत में जब कि 
दिनभर काम करना पटता हो। किर भी लोगों को इस दांत की 
परवाह नही, वे तो दर्शन चाहों हें, सो मिलना हो खाहिए। 
गांधी जी का स्वागत लोगो की श्रदालुता का एफ सयगर प्रदर्शन 
हैँ। एक बार सयपुर मौ० पौ० शा स्वागत स्वयम्‌ उन परकितयों रे उेसके 
ने देसा है । उनवो गरा्ी झे पहुँचे हो व्यवस्था का सादा बाँध दूट गया । 
स्वायतकारिणी के भम्य सदस्य वावायदा स्वागत ही ने कर सरे। वे 
उत्कठ्ति जन-ममाज के प्रचंड प्रवाह में न जाने कहाँ के कहाँ डूबी हुई 
नौका के थातियों के समान वह गये। भहात्मा जी की गाटी लोगों के 
ववडर में पड गई। यदि वह काफी मजबूत ले होती, तो लोगो वी 
सम्मिलित भक्ति से दवकर बह चूर चूर हो जातो। जोगीते दर्शनार्वी 
गाडी के फुरवोईड पर खड़े हो गये । अब भीतर हो घुसने को देर थी! 
साराम यह कि गाधी जी का वह स्वागत-समारोह इतना वेक़ाब हो गया 
कि बडी मुश्किल से गुज़रा । महात्मा जी दवने से बाल-बाल बच गये । 
ऐसा ही एक प्रसग हमने सन्‌ १९२० के नागपुर-कार्मंस में देखा था । 
स्वयमेवको का वाँच टूट चुका था। समाभवन के बाहर एकत्रित जन- 
समुदाय मे गावी जी अरक्षित्त और निहत्थे रह गये थे। भीड उन पर 
टूट रहो थी। गावी जी पीछे हटते जाते थे । दौच वोच में लोग उसके पैर 
भी श्रद्धापुवंक पकड़ लेते थे। इसछिए उनका चलना भी मुश्किल था। 
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वे लोगी से दीनतापुर्वक यह कहते हुए पीछे हृते जाते थे कि “भाई, आप 
लोग ऐसा न करे, मेरो तवीअत घवरातो हूँ ।' हटते हटते देवयोग से उन्हें 
एक पास हो पडा हुआ बेच मिल गया । उसो पर खडे होकर महात्मा जी 
ने अपनी रक्षा को, दवने से वच गये ! सार्वजनिक श्रद्धा का वह अतिरेक 
श्रद्धा-पात्र को कुचल डालनेवाला था! 

लोगो के स्वागत-भाव को सतोष देने के लिए घटो तक धूप और गर्द 
में धीरे धीरे चलना आसान वात नहीं है । ऐसा स्वागत हम सरोखे किसी 
साधारण मनुष्य का यदि किया जावे, तो एक हो स्वागत्त में वस ढीलें 
पड़ जायें और फिर वैसे स्वागत की इच्छा ही न रह जावे | गाधी जी के 
समान महात्मा को विरोधियों की घूली पर चढने के छिए तैयार तो 
रहना हो पडता है पर भक्तों की अमर्यादित श्रद्धा का शिकार भी होना 
पडता हूँ । श्रद्धा का शिकार कैसी विचित्र शब्द-योजना है | पर वात 
विलकुल ठीक हूँ । 

महात्मा जी अपने जीवन मे सार्वजनिक श्रद्धा के शिकार है। उनकी 
लोक-प्रियता उन्हें कई अवसरो पर वे कप्ट में डाल चुकी हैं । ऐसी अनाव- 
ध्यक तकलीफो को वरदाइत करना भी एक महत्ता का काम है । जितका 
हृदय उदार हैं, वे जन-समाज को अन्घ-अ्रद्धा को नापसन्द करते हुए भी 
उसके दुष्परिणाम चुपचाप सह लेते है । महात्मापन के शारीरिक कप्टी 
के सिवाय उन्हें मानसिक बेचैनी भी वहूत भोगनी पडती है। जिला बोडे 
अथवा म्युनिसिपैछटी के मान-पत्रो में मतकूव को वात ने कहकर लोग 
भनमाती उनकी प्रशंसा किया करते हैं और उन्हे इुपचाप बैठे बैठे सुवना 
भी पडता है। आत्म-प्रगसा का चाहे कोई कैसा भी प्रेमी हो, बारवार अपनी 
तारीफ़ सुनकर वह ऊब जायगा। सभवत उसे सकोच भी होने छगे। 
फिर अपनी प्रदासा वार वार सुनकर महात्मा जी के समान विनस- 
भीक और विनम्र आदमी को कैसी मन स्थिति होती होगी-- 
कत्पनाशील पाठक सहज ही अनुमान कर सकते है। कई बार तो वे 
भान-पत्रो के प्रदसातिरेक से घवराकर अपने उत्तर में यह स्पष्ट 
फा० ४९ 
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कर चुके है कि ऐमे प्रस॒गो पर केवल मतरूव को बात करनी चाहिए, 
व्यर्वं की वडाई से कोई छाम नहीं। छिर भी लोगो को वेढयों स्दागत- 
विधि ज्यो को त्यो बनी है! उन्हें अपनो तारोफ अपने कानों 
सुनी ही पह्ती है। गाघीजी को अपने भावुक भक्तों को ओर 
मे जितना कप्ठ मिलता है, उतना कझचित्‌ विरोधियों से नहीं। बदि 
विपक्षी उनके उपरेशो को ओोर दुर्लक्ष्य करे जववा उनका विरोय करे नो 
यह एक बिलकुल स्वाभाविक बात है। इसमे उपदेशक को किसो तरह 
का मानसिक क्ट नही होता, परन्तु बपने हो भक्तो को बपनी शिक्षा- 
दीक्षा के विरुद्ध आचरण करते देखकर भाद्री जी को जो मानसिक 
सताप होता है, उसे वे ही जानते है। इसी आजय को उन्होंने एक 
प्रसण पर यह कहकर प्रकट किया था कि में अपने अनृगामियों से 
जितना डस्ता हूं, उतना किद्नी से भी नही । 

ध्यान रहे कि उपर्यक्त दातें हमने अपने सम्गन सर्व-तावारय मनुय्य 
को दृष्टि से ही लिज्ी हूँ। पर महापुस्पो का दृष्टिकोग कुछ झौर होता 
है। जो अपनी नदान्त-रक्षा के लिए दडो मे वढठी कौमत चुकाने के लिए 
तैयार रहने हूँ, उन्हें श्रद्धालु भक्ो को मूर्वतायर्वक पैदा को हुई तकलीफ 
नहीं व्यापती । अपने त्वभाव-सिद्ध बौदार्य का आय लेकर वे महात्मा- 
पत्र के कप्ठ हेसते-हँसते फेल जाने है। 


अध्याय ३५ 
'हिस-खराज' 


आवियेहूँ - “ सो विचाफ हा साय या पूर्ण प्रतिदिस्ध दृष्टियोचर 
होता है। अनशय पिचा+मौलिफिता वा दग्टि से उस पुस्तक का कोई 
विशय मारुप नही है । “समे फई वाले ऐसो ६, जो बिलकुल नि्रिवाद है, 
पु ऐसे। है को मनन-सिन्तन के यो य है .र +ई व्चिर ऐसे भी है जिनमें 
मतभेद एवं विचा“्मनस्य थी पूरी गुजाउद् हूँ । पुस्तक बोस अध्यायो 
में परिभस्त हूँ और प्रश्मोचर के "प में छिद्ी गई है। प्रश्नकर्ता है, एक 
पाठक दौर उनरदाता हूँ, सपादक। प्रदन करनेयाला कौ$ हिन्दुस्थानी 
नौजगन हूँ जो त्रातिझारियों के प्रतिनिधि की हैसियत से वाते करता है! 
इसको समावानकारक उत्तर देनेवाले सपादक स्वय गावी जी है। इस 
एस्तझ भे जितने सवाल-जचाव है, वे यथार्थ मे दो ऋतिकारियों के 
बीच हुए है। एफ हिंसात्मक प्रयत्नों पर विष्वास करनेवाा राजनैतिक 
जतिकारी है, वी दूसरा अद्धिसापूर्ण पद्धति से वर्तमान जडवादी सम्यता 
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को ठिन्नमूल करके त्ामाजिक व्यवस्था में पूर्ण परिवत्तेद करनेदालो 
विचार-क्ाति का समर्वक हूँ। दोनों दो सिरे (85%87॥०७) के 
विचारक है, इस कारण मध्य-विन्दु दोनों से छूट गया है। इस प्रकरण 
में हम मध्यवर्त्ती आलोचक को हैसियत से दोनो ऋ्रातिकारियो के 
तिद्धान्दो को सक्षिप्त मीमात्ता करने का प्रवत्त करेंगे। 

इस पुस्तक का पहल्य जध्याय कांग्रेस और उसके पुर्वंकालोन कर्ण वारो 
के चन्वन्च में लिखा गया है । वत्तमान के अधीर और ज्ञातिकारों नव- 
युददो के मन में पूर्वकाल के प्रार्थनावादी' नेताओ के प्रति अश्नद्धा उत्पन्न 
हैं। गई है। लोगो को इस युग की राजनैतिक जाप्रति के प्रकाश में पुराने 
नेताओं का चित्र कुछ घुबला-सा दिलाई देता है । इस कारण नये जमाने 
के नौजवान पुराने नरम प्रकृति के नेताओं को अकसर कड्टी मालोचना 
विया करते है। इस जब्याय मे महात्मा जी ने इस नवीन मनोवृत्ति में 
सशोषन करने का प्रयत्त किया है। तपादक के रप में उन्होने दादाभाई 
तौरोजी, हयूम, विलियम वेडरवने, प्रोफेसर गोजले तवा वदरुद्वीन तम्यत 
जी के प्रति अपनो श्रद्धा-मावना प्रदर्शित की हैँ। महात्मा जी और इन 
लोगो के बीच सिद्धान्त-मेद इतना अधिक हैं कि यदि गोझले शौर तथ्यव 
जी सरीछ लोग आज मौजूद होते, तो गावी-बात्दोलन के सभामच पर वे 
भूलकर भी पैर न रुखते। इस वात पर किसी को झुछ भी सदेह नहीं 
होना चाहिए। इस विच्ार-वैमतन्य के कारण कोई यह न सम भेकि 
ग्रावी जी के मन में उनके प्रति किसो तरह को जनासस्‍्वाय्ना बपूज्य 
बुद्धि हैं । इस्तों बात का खुछासा करने का प्रवत्त महात्मा जी ने परोक्ष 
तप मे इस अब्याय में किया है। नाम तो चार-पाँच के लिते गये है, पर 
दादाभाई नौरोंजी और गोखले क्ोप्रशसा कुछ विस्तारकेसाथ को गई 
हैँ। दादामाई नौरोजी के सम्बन्ध में गाधी जी ने जो सद्भावना प्रकट 
को है, उन पर किसो को कुछ भी आपत्ति नही हो सकती, दह सर्दया उचित 
हैं । पन्‍्तु विचार प्रकद करे को बैली में ऐसो बातें कुछ जरूर है, जिन पर 
कुछ दोका-टिप्पणो की जा सकती है। ग्राघी जी लिखते है +- 
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“वे आदरणीय दादाभाई नौरोजी ही थे, जिन्होने हमें यह सुकाया 
कि अँगरेज़ लोगो ने हमारे जिस्म और जिन्दगी का सारा खून चूस लिया 
है। क्या हज हैँ अगर उनका विश्वास अभी भी अगरेजों पर 

[बना हुआ है ?” 


हज तो जरूर है | यदि हज नही तो ताज्जुव को वात तो जरूर है 
कि जो आदमी औरो को यह सुभावे कि मेंगरेज़ों ने हिन्दुस्थान का रक्त 
पान किया हूँ, वही आदमी फिर अभंगरेजो कौ नेकचलूनों पर विश्वास 
भी करे | जो आदमी रहस्योद्घाटन के द्वारा परदा फाहिश क रके मगरेज्ो 
के प्रति जन-समाज में अविश्वास उत्पन्न करे, वही स्वय वडें से वडा 
विश्वासी वना रहे ! इसमें सदेह नही कि पूर्वकालीन नेताओ ने हमारे 
राष्ट्रीय उत्थान में सोपान-परम्परा का काम किया हूँ। उन्हीं की वदौ- 
रूत आज हम इस उँचाई पर विद्यमान है। अतएव उनके प्रति हमें अपनी 
कृतजता प्रकट करनो चाहिए। निरसेनी की उपमा उपयुक्त हैँ । परन्तु 
शिक्षक और विद्यार्थी की उत्प्रेक्षा के साथ गावी जी ने जो कुछ लिखा 
है, उसके सम्बन्ध में हमें कुछ कहना हैँ । जो विद्यार्थी अपने शिक्षक से 
ज्ञान प्राप्त करके उसमें कुछ और भी अधिक जोड छेता है, वह शिक्षक 
से अधिक वुद्धिमान्‌ तो ज़रूर हो जाता है। पर इसका भतलव 
यह नही कि विशेष वुद्धिमत्ता के कारण वह अपने शिक्षक का 
पूर्ववत्‌ आदर न करें। 


प्रौफेसर गोखले एक विद्वान्‌ देश-मक्त थे, इसमे सदेह नही । परन्तु 
उनके लिए भारतीय राष्ट्रीयता के माता-पिता! (2अथ/&) की 
उपाधि अथवा उपमा उपयुक्त नही जेंचती । उनके कई समकालीन और 
पूर्वकालीन नेता ऐसे है, जो इस उपभा के अधिक योग्य हो सकते है। 
गौखले देश-भक्‍त ज़रूर थे, पर उससे अधिक बढकर अर्थ-शास्त्री' विद्वान 
थे। परल्तु अपनी देशभक्ति की वलिवेदी पर प्राणो की वाजी ऊगानेवाले 
देशभक्‍्तो में उनकी गणना नहीं की जा सकती! ऐसे लोगो में लोक- 


( छछद ) 


आान्य थे, लाला जी थे जौर भी कई थे। नरम और गरम दतो के 
पौरुप-बल में यहो तो भेद रहा हूँ । 
वग-मंग 
दूसरे अध्याय में गावी जी ने हमारी राष्टीय जाग्रति के इतिहास 

में 'वगभग' का महत्त्व वतलाया है। उनको सम्मति में वह एक ऐसी 
घटना है, जिसने वगाल के नही, वल्कि ब्रिटिश साअ्राज्य के ही दो दुकड़े 
कर दिये । उसी दिन से हिल्दुल्थान के नौजवानों भौर वडें-बूढो में भी स्वत- 
च्ता के लिए एक नई उत्तेजना पैदा हुई। विभाग तो वगाल का हुआ, 
पर भूकप के समान उसका ववका दूसरे प्रान्तो पर भी खूब पडा। सारे 
देश में असन्तोप की एक वडी-सी लहर दौड़ गई । स्वदेशी भावना का जन्म 
हुआ। आज विचार-दृष्टि से और उसी बंश में प्रचार-दृष्टि से भी वह 

भावना बहुत प्रौढ हो चुकी है। परन्तु उसका जन्म उस खाई में हुआ, जो 
वगार को बोच से तराबने में बन गई थी। काटा गया चगाल, और वह 
जुड भी गया, पर ब्रिटिश स्टोमर में उस दिन जो सूराल पट गई, वह 
बढती ही गई । आज वह वढकर बहुत बडी हो गई हूं । 

नरम और गरम दल के नेताओ के वीच विचार-वैमनस्य पर खेद प्रकट 

करते हुए महात्मा जी ने इस अध्याय का अस्त किया है। जन-समाज में 
दो तरह के लोग हमेशा से रहते आये है। कुछ ठडे दिल से विचार 
करनेवाले वृद्धिवादी ऐसे होते है, जो विचा र्पृवंक सावधानी के साय अपने 

प्राणो को विशेष ख़तरे में न डालते हुए वीरे घीरे अगसर होने के पक्षपाती 

होते है । कई हृदय-शाली लोग ऐसे भो होते है, जो अपने आदर्श के 

मतवाले होकर वेचन हो जाते है और उसके लिए अपने प्रायो का भी 

मोह छोड देते है। ऐंम वो तरह के लोगो को खीचातानों मे हो जत- 

समाज का कल्याण है। दोतो घक्तियों के समन्वय में हो सामाजिक 

अगति सभव हैं । जब-समाज को ऐसे लोगों को बहुत जरूरत है जो उसे 


निर्मय होकर भग्रसर होने को उत्तेजना दें और ऐसे लोग भी चाहिए जो 
उसे सावधान रहने को सलाह देते रहें। 
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स्वराजय्यवस्था कैसी हो 
तीमरे जध्याय में सारेजनिक क्सन्तोप पर अपने विचार प्रकट फरके 
भौधे मे गाी जी ने एस बात पर प्रगाश एलने का प्रयत्न किया हैं कि 
स्वराज वित फपना चाहिए। पुस्तक को भूमिका में महात्मा जी ने इस 
बाल शारप टी कफरर फर दिया है कि सद्यपि मेरा स्व॒राज-्सम्बन्धी आदर्ण 
नुए और है, त'रपि सोगी का सम्मिखित एच्छा के अनुसार में प्रजातन्त 
सपगन [म्रिशापाला। 0) 59070) प्राप्त करने के छिए प्रयत्नवान्‌ 
हैं। ये एस एपाय है प्रा नमन हो में फहने है कि हिन्दुस्थान के लोग स्वराज 
प्रात परने के सिए अथीर हो रहे हू, परन्तु अभीष्ट स्वराज का हप 
बया होगा, एस सम्बन्ध में एम लोगो का कोर भी निश्चित मत नही हूँ । 
ब्यमतो” पर लोगो फी ये थारगा है किडइस दश्श से अंगरेजो को निकाछ 
बाहर गारने पर एगे स्वराज प्राट्त हो जावेगा। परन्तु इसका परिणाम 
क्या होगा, एस बाल पर वे विचार नहीं करते । 
प्रब्न-यर्ता पाठक को शय हूँ कि अगरेजो के चले जानें के बाद हम 
उनको बना हुई योजना एवं शासन-प्रणालो पर अपना अधिकार कर 
लेंगे और उमस्रो ये अनुसार हम अपना राज आप हो चलावेंगे। परस्तु 
सपादद महाघय (गायों जी) को यहे राय मंजर नहीं। वे कहते 
हैं लए फो निकादकर उसके हक स्वभाव का अनुकरण करना 
कोर बुटिमानों का काम नहीं हैं। यदि हम अंगरेजो को निकाछ दें 
ओौ न उनकी धासन-पद्र ति कौ ज्यो को त्यो स्वोकार कर ले तो इससे हमें 
कोई विशेष छाम ने होगा। यथार्थ स्वराज को प्राप्ति तो हमें मेंगरेज़ो 
के बहिप्कार से नही, उनकी शासनन्थथालो के परित्याग से होगो। 
उस उत्तर पर पाठक फिर प्रइन करता हूँ कि क्या आपको केंगरेज़ो 
को प्रजातन्त्र घरामन-यद्धति (?क्ावीक्मागणा्ए (0ए९/श76970) 
पसन्द नहीं हूँ ? इसके उत्तर में गाथी जी जो कुछ कहते हूँ वह यथार्थ 
में कई लोगों के मन में विस्मय के भाव उत्पन्न करेगा। व्यान रहे कि 
प्रारम्मिक ववसव्य में उन्होंने प्रजातन्त्र झ्लासत को अपने राजनैतिक 
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बान्दोलन का तब्ष्य तो जदर माना है, परल्नु साथ साय यह भी कह दिया 
हैं कि लोगो के इच्छानुसार ही मैने उसे जपना लक्ष्य बनावा है। इसका 
स्पप्ट आयय यह निकलता हूँ कि स्वयं बापी जी को पालिनेंट का राज 
बाहतीय प्रतीत नही होता। ब्रिटिश पालिस्रेंट के छिए उन्होनें दो 
उपमायें चुनकर दी हैं। अगरेडो को यह सम्था जिसे प्रदातन्य की 
जननी (>०धाल ज॑ एगशाीशाथफ५ ) होने दा नाज है, महात्मा जी 
की नज्ञर में एक बाल औसत और वेथ्या के समान प्रतीत होती है। 
वेब्या के समान वह इसलिए है कि वह किसी व्यक्तिविशेष की धर्म-पत्ली 
होकर नहीं रहती । जो मन्दी जिस समय आशा, उत्तो के आश्रव में 
वह नहा करतो है । इस कारण उसकी निश्चित नौति-रीति कुछ भी नहीं 
हहती। नधिका के समान वह अपना रूप-रग हमेशा वदछूती रहती हूँ। 
स्व होकर उसने अभी तक लोगो का एक भी उपकछार नहीं किया, 
इसलिए उहु दच्या के समान हूँ। गावी जी को वह भी शिल्ययत है कि 
उसके सदम्य जविकाद में कपटो बौर स्वार्यी हुआ करते है। इसलिए 
अपने ग्ानन-काल में वे साव॑जनिक हित की अपेक्षा अपने स्वार्ब-सावव 
की ओर अधिक ध्यान देते है । महात्मा जी का यह भी जाप है दि 
पालिमेंद के सदस्य बाँखें वन्द करके अपने दल का साथ देने हूँ और जो 
कोई अपना स्वत्तन्त्र मत्त देने क्र साहस करा है, वह बदनाम होता हूँ। 
इन बालेपो के वाद गावी जी कुछ ऐसी वात कह जाते हैं 
जो अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं; क्योंकि उत्तमें उनके स्वराज-सम्बन्धी 
आन्तरिक विचारों की कुछ ऋलछ दिलाई देती है । वे छिसदे हैं.--- 
मर दाह ग्रण्मशुल शावे (6 पक्का क्ता४६टते 5 पं6 
ए8ताभाशां परत धापप-2ते ६० 8 2७ 800०4. पशा, 6 
घाट्डीी गरढा0 ए०गद 98 ०००फजंगड 0095 & फरपली 
गाल छोड, पल. एलोडप्टा:. 45 शाफए 8 
९057७ ₹6ए ० इस गर्ए0ा, ? 
यादे ब्रिटिश पालिमेंट जितने समय जौर घन कहा अपव्यय क्या 
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बरी हूं, वह यदि फुट पोड़े से भरे आदमियो के सुपुर्दे कर दिया जाता, 
तो बेगरेजो फो प्रतिश्दा और योग्यता आज तक बहुत ऊँची हो गई 
होती। पाछिमेट क्‍या है, एफ वेशडोमती खिलौना हैं । 
गाधी थी केठ्स विचार पर कर्र लोगों को शाइ्चर्य होगा। प्रतीत 
होता है. कि ये पालिमेट के भन्‍्त्री तथा उसके सदस्यों को होनता से 
ही असन्नुष्ट नही है; उन्हें पाछिमेद फी शासन-पद्रति भी मजूर नहीं 
है। अपने पूर्व-परिनित अनुभव के आधार पर वत्तेमान ससार का 
सम्य और शिक्षित जन-समाज प्रजातना को सर्वोत्तम शासन-प्रणाली 
समभना है । एक या छुछ थोटे से लोगो फो प्रभुता उसे पछ भर के लिए 
भी सहन नहीं हो सफतो। लोगों ने एकच्छन्र-यासन (०7४००) ) 
का सबमे पहने अनुभय फिया। उसके कई दुष्पश्णाम देखे । तत्पण्चात्‌ 
राजन्मसा की फूड धो? से तोगा (0॥87/श9 ) के हाय सौंपकर 
भी देसा। समाज वा कल्याण-सपादन उसमे भी न हो सका। सभी ने 
अपनों प्रभुता रा दुग्पैयोग ही किया । अब प्रजातन्ध को बारी हैँ। इस 
बहमत-सचाखित घधासन-प्रणालों के समर्थन में सबसे प्रवक्त दलील दी 
जा सकती हूँ और वह यह हैं। अभपिकाश लोगो का अधिक सुख-सपादन 
करना हो नोति-मभाम्य (700॥0) फा उद्देष्य है। अतएव जिन 
साधनों से अश्रिकाश लोगो का अधिक सुस-मपादन हो सकता है, उनका 
निर्मयाधिकार अधिक लोगो (वहुमत) को हो औचित्य-पूवेंक दिया जा 
सकता हूँ, एक या कुछ थोटे से लोगों को नहीं, फिर चाहे वे कितने 
भा अच्छे हो। प्रजातन्प के समर्थन में दी हुई यह दलोल बिलकुल 
अकाटघ हैं, इसमे हमें सन्देह नही! 
अब रही उसकी सामियों की चर्चा। महात्मा जी ने वत्तेमान के 
प्रजातन्‍्त्र में जो दोष दिसाये हैँ, वे अधिकाण में ज़रूर पाये जाते 
हू, इस वात पर भी हमे सन्देह नहीं हूँ । शासन-प्रणाली चाहे कंसी भी 
अच्छी हो, यदि उसके सचालक बुरे हुए तो उसका परिणाम वुरा 
ही होता हैँ।वर्तमान प्रजातत्म के सचालक गौर सूत्रधार पूजीपति 
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और उनके मुतबिर लोग हो हू । पूँ टीवालो के च्वार्यद्प्टि अहत 
गिरो हुई होता है। इसतिर झत्होंने प्रजातस्थ का अपने स्वार्य 
के लिए हर तरह से दुश्पयोग हो किया है।इस वान वा अनुमद 
बव जन-समाज को हो चुका है। सार्वजनिक अमन्तोप वी उस प्रेरणा 
ते ही साम्यवाद को जन्म दिया है। साम्यतादियों फ्र मत है रि भासन- 
व्यवस्था ऐसो हो लि उसके अन्दर पूजी कुट बीटे से हाथों में 
एकब्रित ने होने पावें, बसों का किनों पा जनुवित प्रभाग दे 
पटने पाठे क्षैर बहुमत मे चुने हुए जब-ममाज़ के सच्चे ह्निपी 
हो प्रजातत्य के सचालक हो। यदि भविष्य में ऐसी स्यवस्था 
स्वापित हो गई--और हो सकती है--तो पूंजीवाद मे मुक्त होकर 
वत्तेमान का प्रजातल घासन सामाजिक उत्कपे झा सर्वोत्तम सार्न 
सिद्ध होगा, इसमें किसों को कुछ भी सन्देह नहीं होना चाहिए। 
प्रगतिमान्‌ राजनंतिक विचान्को का यहों निश्चित मत नो हैं। 
समाज-शासन के सचालन के लिए महात्मा ही दुछ घोड़े ने 
भछे आदमियो' को योग्य समझते है, परल्नु भलूमनसाहन की यवादर्व 
मापतोल करने का सच्चा माव-दढ दया होगा, किस प्रदार उसका 
निश्चय हो सकेगा और कोन निर्णय करेगा, इस दाततों पर गाँदी डी 
ने कुछ भी प्रकाथ नहीं डाला हूँ। काम कठिन भी हूँ। पर इसमें 
तो सन्देह नहीं क्वि महात्मा पी प्रजातन्त के पेनी नहों हूँ। व 
इटा जाव तो थे किसो भी त्स्त्र के प्रेमो नहीं है। जो आदमों 
शासनमात्र का विरोधी (पाए) हो, वह नासन की किसी 
प्रणाली को क्योकर पत्तन्द करे ? समयत' कुछ लोग ऐसा भो 
कहें कि ऐसे मासन-विरोधी आदर्भवादी ने हम अपनों व्यावहारिक 
राजनोति में कुछ भो सहायता नहीं प्रा खकते | ऐसा कहनेवालों 
को समुचित उत्तर देना ज़रा मुदिक का काम है। 
गायी जी की विचार-सरणो को ओर पाठकों का ध्यान ह्म 
फिर से बाहृष्ट करना चाहते है। सबसे पहले तो उन्होने इस 


( ७७९ ) 


बात को स्वीकार किया कि स्व॒राज के लिए हम अधीर तो हे, 
पर स्वराज का स्वरूप-निर्णय अभी तक हम लोग नहीं कर पाय है। 
इसके वाद उन्होनें यह कहा कि हिल्दुस्थान से अगरेज लोगों को 
निकाल बाहर करने का कोई महत्त्व नहीं है, क्योकि प्रदन हूँ 
उनको स्थापत्त को हुईं प्रणालो का। यदि वह वनी रही, तो हम 
भंगरेजों को बहिप्कृत करके भी स्वराज प्राप्त नहीं कर सकते। इस 
पर प्रश्त हुआ कि क्या आपको--अगरेज़ो को प्रजातन्त्र शासन-अणाली 
पसन्द नही है ? इसके उत्तर में गावी जी ने ब्रिटिश प्रालिमट को 
बुराइयाँ वतछाई । इसके सचाकृक मन्त्रियों की तथा सहायक 
सदस्यों की स्वार्थी मनोबृत्तियों का भेदोद्घाठव किया और अन्त में 
समाचार-पत्रों की भुठाई और लोकमत कौ चचछता का चित्र 
सीचा । पश्चिमी जन-समाज के स्वभाव में ये सव बुराइयाँ 
वयोकर और कहाँ से आई दे महात्मा जी के मतानुसार इस प्रश्त 
का उत्तर हैँ वर्तमान सभ्यता! 


्ध वर्चमान सभ्यता 


इस कारण छठवे अध्याय का विचारणीय विषय है सभ्यता! 
गाबी जी कहते है कि वत्तेमान का सभ्य आादमी अपनी सम्बता की 
बुराइयी को स्वभावत नहीं देख सकता। स्वप्न देखनेवाला मनुष्य 
स्वप्तावस्था को सच हौ समझता है। इस सभ्यता की मौछिक बुराई 
पह है कि उससे रेंगा हुआ आदमों शारीरिक सुक्ष्रेय को हो 
जीवन का उद्देष्य मानता है। इस भौतिक सुखोपभोग की इच्छा 
से प्रेरेत होकर ही वह बडे बड़े सुसज्जित महलो की रचना 
करता है, महीन से महीन और मुलायम कपडे पहनता है। पर उसको 
मनोवृत्ति वही पुरानी बनी हुई है। पहले वृक्षो की छाल या चमडा पहुंन- 
कर तीर-बमान या भाला लिये हुए वह फिरा करता था। आजलछ 
वह पतलून पहने और पिस्तौल छिपाये हुए चलता है। ऊपरो रहन- 
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सहन और सजघज में जरूर परिवत्तन हुआ है, पर आदमी वही जगली 
है। उसकी वही पुरानी वर्बरता प्रच्छन्न लप से उसके स्वभाव में 
अब भी वनी हुई है। 

“पहले योरप मे लोग अपने हाथो से ही हल चलाते थे, पर आज 
भाष के यन्‍्त्रो से एक ही आदमी कई बवींधे जमीन बात की बात में जोत 
डालता हैं। इस तरह कई लोगो का पेट काटकर वह वहुत-सा पैसा 
कमा लेता हैं। यह आजकल को सभ्यता मानी जाती है। पहले 
बहुत थोडे से लोग दस-पाँच हो ग्रन्थ लिखा करते थे और 
वे उच्च कोटि के होते थे। अब छपाई-सफाई के ज़माने में 
जिसका जी चाहता हैँ वहो कुछ छिखकर छपा लेता है और इसे 
तरह उसका प्रचार करके लोगो के हृदय भौर बुद्धि को कलुषित 
कर देता है। पहले ज़माने मे लोग वेलगाडियो पर भीरे धीरे यात्रा 
किया करते थे और अब वे हवा में मोलो तक मिनट भर में उडकर 
चले जाते है। यह व्यवस्था सस्यता की पराकाध्ठा मानी जाती 
है। लोगो का कहना है कि आगे चलकर हमें अपने हाथ-ैर 
से काम करने की आवश्यकता न होगी। ज़रा-सा वटन दबाया 
कि भोजन सामने आ गया। दूसरा बदन दवाया कि पहनने के 
लिए कपड़े सामने आगे और तीसरे बटन के दवाते ही मोटर 
दरवाजे पर हाजिर हो जायगी। लोगो के मतानुसार सभ्यता की यह 
आदर्श व्यवस्था होगी।” 

“पहले लोग अपने शरीर की ताकत से लडते थे। अब एक आदमो 
मैशीनगन के पीछे छिपकर हजारो आादमियो के प्राण ले लेता है। पहले 
लोग डुली हवा में स्वेच्छायूरवंक काम किया करते थे । अंब उन्हें मजबूरन 
लाखो फो तादाद में खानो के था कारखानो के भीतर गन्दी हवा में वन्द 
रहकर काम करना पडता है। पूजीपतियों के स्वार्थ के लिए उन्हे अपनी 
जातो को जोखिम में डालकर काम करना पडता हैँ। पहले लोग शारीरिक 
चरू-प्रयोग-ूर्वक गुलाम बनाये जाते थे, पर आजकरू वही काम पँसे के 
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प्रतलोभन से किया जाता हैं । आजकल ऐसा एसो बोमारियाँ फैल गई हैँ 
जिनकी कल्पना भी पहछे के लोगो को तहीं थी । इसी कारण आज 
हमे डागटरो क्री एक बडी फौज-मो दिखाई देती हू जो हमेशा व्याधियो 
को दूर करने के उपाय सोचा करती है । अस्पतालो की सस्या इस कारण 
वहत ब्रदट गई हैँ। पढ़के चहुत मुश्किल और खर्च से ।कसो खास आदमी 
को भेजकर हो हम अपना समाचार एक दूसरे को भेज सकते थे। गाज को 
सभ्यता-निश्ति व्यवस्था ऐसी है कि हम तीन पैसे के पोस्टक्राड में किसी 
को भी गाली लिप कर भेज सकते है । यह सहां है कि हम उसी तरह 
घन्यवाद भी आसानों फे साथ भेज सकते हे । पहले लोग अपने घरो 
में भोजन पकाकर दिन-रत्त में सिर्फ दो या तीन वार खाया करते थे । 
अव तो होटलों में हर दो घटो में योग अच्छे अच्छे माल उडानते है, उन्हें 
दूसरे कामों के छिए को5 फुरसत हो नहीं। में अब अधिक वया कहूँ। 
यही आजकल को सभ्यता है। इसी की लोग प्रशसा करते है । 
जो उसकी बुराइयाँ वतलछावे, वह मूर्ज और नाछायक माना जाता है ।” 
"इस सम्यता में धामिक शिक्षा को कुछ भी गुजाइग नही है । यथार्थ 
में यह अवर्म का रूप हो हैं। इसके चगुल में जो लोग फेस गये हैं, 
वे बऊ-विक्षिप्त-से हो रहे है। व तो उनमे साहस हैं, न फिर 
शारीरिक शक्ति ही रह गई हूँ। नें के जरिये वे कुछ थोडी-सी 
ताकत बनाये रखते हूँ | गृहस्थी को रानी स्त्रियाँ सडको पर फिरा 
करती हैं, या कल-कारसानो में मजदूरी करती है। उनकी दशा बडी 
दयनीय हो रही है।” 
यह सभ्यता आप ही आप नप्ट होनेवालो है, जरा धैयें को जरूरत 
हैं। इसी सभ्यता के युग को हिन्दू-धर्म में कलियुग कहते है। अगरेज- 
जाति इसके दृष्परिणामों मे जज॑रित हो रही है। इसका सर्वथा परित्याग 
हो श्रेयस्कर सिद्ध होगा। पार्लिमेंद यथायं में दासत्व के प्रवर्तक हूँ। यदि 
इन बातो पर आप ग्रम्भीरतापूर्वक विचार करेंगे तो मुभसे सहमत 
होने में आपको कुछ भी कठिनाई प्रतोत न होगी । 
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महात्मा जी के वर्तमान सम्बल-त्न्वन्धी व्चारों का यही साराश् 
हूँ। मननभील प्राठक उस पर मवोनिवेशपूर्वक विचार करे। 
छठवें अध्याय में वरदान सम्ण्ता पर छठान करते हुए गावी जी वे 
सातवें अध्याय में इस वात पर दिचार ल्यि है कि हिन्दुस्थ्वन हमारे 
हावो मे क्यो जोर किस तरह छूट गया। णदि जैगरेजो को सम्बना 
इतनों निह्-८ और निकन्मी है तो >िर उन्होने इतना बच्य साह्ाज्य 
कैये तैयार लिया ? इस बश्न के उत्तर ने नहात्मा जी कहते हूँ कि इस 
देश पर बंगरेज़ो का बाश्पित्य उनको भक्विनता के कारप नहीं चर्न्‌ 
ह्मारो कमजोरी के कारण स्थापित हज्ा हूँ। वम्पनों बहादुर को 
ग्हादु" लिसने दनाया ? दे यहाँ पर अपना नाज्य स्थापित करने की 
इच्छा से तो जाये हो न थे। उनके सिदक्पे की शोर ब्मिते लोः 
को दृष्टि से देखा ? किनते उनके सामान श़रोदे? उन्हे नहने-वेसने 
तया रोडगार बनने के लिए ब्सिने बनेे नुश्यावे न्ह्ना 
न होगा, यह सब हम्शे लोगो न किया। हनारे ग>-हनाओे आपसे 
ने छइने छगे। कम्पतों वहादुर से उन्होंने एक दूसरे के विटद् सहायता 
ली। कम्पनो व्यवत्ताय-कुघठ थो, छटने-लडाने में मिडहस्त 
थी। उसके सामने नोतिमता का काई प्रशव ही न वा। हिन्द 
मुसक़मान दोनों एक दूसरे के जानो दृष्मन थे। दोनो ने मिलकर 
ऊम्पनों को प्रभता वटाई सौर देश को उनके हाथो में सौंप 
दिया। इसलिए यह कहना सच नही है कि अंगरेजो ने हिन्दुस््यन को 
भम्ब-बक से जीता। सच दात यह है कि टमी लोगो ने आपस के दिरोच 
में उनकी गुरामों स्वोकार कर लो। 
बंगरेज़ो का नाज इस प्रकार स्वापित तो हुआ, मगर प्रग्न यह है 
कि झब तक उनकी जड इतनो मद्वृत दयो दवा हुई है? इस प्रध्न के 
उत्तर मे बाद जी ने आठ से लेकर व्गरह व्ब्याव तक हि्दुस्णन का 
बनेमान दूउत्वा का दिन्दर्गन किया है। उनको साय में यह देश जयरेजो 
के जआाविपत्य से दलित तही है। ययायें में वह वर्तमान चम्बना के दुप्परि- 
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पामो से विज्षत और श्रप्ट हो रहा हैँ। हमारो पततओीलता का कारण 
अँगरेजो का राज नहीं, वरन्‌ मनुप्य-वर्म और ईइवर की ओर से हमारा 
परराडमुख्च होना है। हिन्दु-वर्म, इस्ाम, पारसी तथा ईसाई मजहव यही 
शिक्षा देते है, कि हमे दुनियादारों से उदासोन रहना चाहिए और 
पारलीकिक चिन्तन में रत होना चाहिए । हमारी भौतिक इच्छाओं की 
कोई निश्चित मर्यादा हो और हमारी घामिक आकाक्षायें असीम हो। 
सपादकंगावी जी के इस विचार पर पाठक विगडकर कहता हूँ कि 
उसी से हिन्दुस्थान इस दुर्दशा को पहुँचा है और वहो धर्माबता 
आप फिर से लोगो को सिला रहे है। गाती जो इस वात को स्वीकार 
फरते है कि वतेमान काल में धर्म के नाम पर बहुत घृत॑ता प्रेली हुई 
है, परन्तु उनका कहना है कि वर के पूर्तों से ससार को उतनी हानि नही 
है जितनी कि वर्तमान सभ्यता के दगावाजों से हो रही है । जितनी 
बुराई आजकल को सस्यता में है, उतनो पडे-ुजाश्यों को प्रवृत्ति में 
नहीं है। धर्म के नाम पर प्रच्छन्ष या प्रकट रुप स॑ जो अनाचार हो रहे 
है या हुए है, उन्हें महात्मा जी स्वोकार,करते है, परन्तु उनका कहना 
है कि वर्तमान सम्यता के जो अत्याचार है, वे कही बहुत बढ़े-चढे हे । 
यह स+यता एक अन्त सारहीन पर मोहक प्रकाश है, जिसत आकृष्ट होकर 
लोग पतगो के समान लाखों और करोड़ो की सख्या में झुलसते, जलछते 
और मरते जा रहे है। धर्म के नाम पर जो बुराध्याँ विद्यमान है, वे 
अपेक्षाकृत बहुत कम हानिकारक है । 
पारचात्य सभ्यता पर महात्मा जी ने ज॑। जाक्षेप किये है, उनसे किसी 
भी समभवार हिन्दुस्णनी को कुछ भी मतमेद नहीं हो सकता। जिस 
प्रकार एक मनृप्य की वाल्यावस्था, यौवन भौर जर--ऐसी तौन अवस्थाय 
होती है, उसी प्रकार मनृप्य-जातियो की भी हुआ करती है! वर्तमान 
की पाव्चात्य जातियाँ वहुत प्राचीत नही है । अपनी वर्वेर्ता और बचपन 
से वे कर हो मुक्त हुई हे । अभी उनका यौवन है, इसी कारण उनका 
>प-्टिकोण स्वथा भौतिक है। प्राय प्रत्येक नौजवान को ससार के सुखोप- 
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भोग में तल्लोनता रहती है जऔर यह सर्ववा स्वाभाविक भो है। टहिल्दुत्घान 
की हिन्दू-जाति जपनी उमर में वहत प्रौद है। जिन दिनों में भारत के 
प्राचीन आये पद्मासन मारकर ससार के सारण पर मनोवोगपूर्वक 
डिन्तन कर रहे थे, उन दिनो अगरेजो तथा इतर यूरोपीय जातियो के 
पूर्वज या वो विद्यमान ही वही थे या फिर ग्रिरि-कन्दराबो में एक दूच्तरे 
के प्रति गुर्रा रहे थे। हिन्दुओं को इस प्राचीन जाति ने अपने योवन 
में ऐहिलौकिक सुखोपभोग भी किया और छुछ कार के वाद उसको 
नि सारता का अनुभव करके उसका परित्याग भी कर दिया। उसको 
दृष्टि पारलौकिक हो गई। जीवन को अनुभव-पूर्ण अवत््या में समी 
का दृष्टिकोण ऐसा हो हो जाता है । भारतोब च न्यता एक प्रौढ सभ्यता 
हैं, इसी कारण उत्तको रचना में आध्यात्मिकता का इतना अधिक पुट हैं । 
पाइचात्य सम्यता सासारिक सुझोपभोग का सभ्यता है, क्योकि वहे 
नवजात जातियों को है। इस कारण वह वबोवृद्ध और जानवृद्ध भारत 
को नही पटती । गावी जी भारतोय बात्मा के अवतार है । इसी कारण 
दे पाण्चात्य सम्यता के इतने घोर विरोधी है। उनको बावाज् गयायें 
में बनुभव्शील जौर प्रौढ भारत को आवाज़ हैँ, कोई चुने या व भुदे ! 
नवें अब्याग के प्ररस्भ हो में गादी जी कहते है कि वर्तमान सम्यता 
के जिन मूलावार सावनो को हिन्दुस्वान के लिए में छामदायक ततमकता 
था, उनके सम्बन्ध में मेरे विचारों में वहुत वडा परिवर्तव हो चुका है! 
बाज उन्हीं वातो को में महान्‌ अनर्थकारी मानता हूँ । रेल, वकोल जौर 
डाक्टर इन तीनो ने मिछकर इस देश को विलकुरू बर्बाद कर डाला 
है। यदि हम तीनों को शोपण-त्रिया से सावधान न होगे, तो हमारा 
सर्वनाद जवश्यम्भावों हैं 
“रेल के द्वारा अंगरेज़ो ने अपने राज को जड जमाई। रेल ने 
हो प्लेग फैछाया। उसी के द्वारा दुभिक्षों की सह्या वढ गई। रेल के 
जरिये बुरे और वदमाश आदमी अब तीर्च॑स्थानों में भी पहुँच यये है।"” 
इस बाल्षेप के उत्तर में प्रश्नकर्ता पुछता हूँ कि रेल से क्या छाम 
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फुछ भी नही है ? उसमे हम फायदा भी तो उठा सकते हूँ। इसके उत्तर 
में गाधी जी कहते है फि भलाई की चाल धीमो होती है और बुराई 
वडी चचल और जी प्रगामिनी हुआ करती है। इस कारण रेलो से 
भलाई तो न हो सकी, पर बुराइयो का प्रचार वहुत और वहुत जल्दी हो 
गया। 

पाठक कहता हूँ कि अगर रेल न होती तो इतने बडे देश में 
एक छोर से दूसरी छोर तक राष्ट्रीयता का इतनी जल्दी प्रचार ही न 
हो पाता। गाथी जी कहते है कि “हम एकराप्ट्र तो पहले हो से 
थे। हमारे सिद्धात्त, सस्कार, आचार-विचार सव समान थे। 
भेगरेज़ो ने ही यह विचार हमारे मन में दूस दिया कि हम एकराज्द्र 
कमी नहीं थे। हम एकराप्ट्र थे, इसी कारण समूचे हिन्हु- 
स्थान में अंगरेज लोग एकच्छत्र जासन स्थापित कर सके। पीछे उन्होने 
हमें एक दूसरे से विभक्त कर दिया। मेरे कहने का यह मतलूव नहीं कि 
लोगो में भिम्नता नहीं थी। थोडी-बहुत बाहरी विषमता अवश्य थी। 
परन्तु देश के नेता पहले वैनगाटियों पर बैठकर देश में भ्रमण किया 
करते थे। वे एक दूसरे के सपर्क में आकर परस्पर विचार-विनिमय किया 
करते थे। चारो दिशाओं में हमारे पूर्वजों ने चार वामो की रचना 
की थी। तुम समभते हो कि उनका आन्तरिक अभिप्राय क्या था ?वे 
इन घामों में हिन्दुस्थान को हृदवन्दी करके उसके अन्दर एक ही सभ्यता, 
एक ही राप्ट्र-भावना का प्रचार करना चाहते थे । वे अपने मन्तथ्य में 
कतकार्य भी खूब हुए। विदेशियों ने हमारी इस अन्तर्गत एकवाव्यता 
को अच्छी तरह पहचान छिया और हमें असम्बद्ध, खण्डित और बग्क्‍्त 
करने की स्वार्थमूछक इच्छा से उल्टी-सीधी शिक्षा देने छगे । उसी 
विक्षा का यह दुष्परिणाम है कि हम आपके मे एक दूसरे को 
भिन्न समभने छगे है ।” 

इन अवतरणों में हमने महात्मा जी के विचारों का सक्षिप्त 
सारादा-मात्र दिया है। विस्तारपुर्वक पठनेवालों को चाहिए कि वे 


छा ( « 
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मूल पुस्तक ही देखें। रेलवे के सम्बन्ध में उनके जो आशेप है, 
वे सम्मवतत कई लोगो को मान्य प्रतीत ने होगे । हमारी राय 
में उनके बाद्षेप तो ठोक है, परन्तु उनसे यह सिद्ध नहीं होता 
कि उचित व्यवस्था के साथ उनकी वुराइयाँ दूर नहीं को जा 
सकती। स्टीम एजिन का आविष्कार हुआ, रेल्गाडियाँ बनी भौर 
फौरन उन्हे पूं जीवालो ने अपने अविकार में छे लिया। अपनी जीविका 
और व्यवसाय का उन्हें सावन बनाया और उनके द्वारा अविकाश 
जन-समाज को चूस डाला। इस कारण अर्थे-विषमता बढ गई। इसमे 
सन्देह नही कि यह सव रेलवे के दुष्परिणाम है, परन्तु ये सब बुराइयाँ 
यथायें में पूजीवादी शासको को व्यवसाय-नोति में है, रेलवे में नही। 
यदि आज हमारी रेलगाडियाँ साञ्राज्यवादियो को फौजें न ढोवें, मिल- 
मालिको की शोपण-क्रिया का साधत न वनाई जावे और जन-समाज 
के सच्चे प्रतिनिवियों के सुपुर्द कर दी जायें, तो उनको सारी वर्तमान 
बुराइयाँ दूर हो जावेगी । हमारे पू्वे जो नें वेलगाडियो पर बैठकर धीरे- 
घीरे देश भर की यात्रा ज़रूर की, विचार-विनिमय भी किये, सदियों 
के प्रयत्न से सास्कृत्तिक एकवाक्यता स्थापित कौ, इस प्रकार समूचे 
भारतवर्ष को एक हो सस्कृति के सूत्र में वॉबचकर एक सम्यता-निर्मित 
राष्ट्र वनाया। किर भी देश को विशारता तथा आने-जाने की कठि- 
नाइयो के कारण वे एकच्उत्र राजन तिक शासन का स्थाये निर्माण ने कर 
सके। जो जहाँ था, वह वही अपने को स्वतत्र राज्य का निवासी 
समभता था। अनेक कछहशीछ राजाओं और महाराजाओ कौ सृप्टि 
होगई। कभी कमी तो उनमें से बहुत-से लोग किसी चक्रवर्ती महाराजा- 
धिराज के अभिकार में जाये, पर अविकाश मे वे लटते हो रहे। आज- 
कल जिस तरह योरोपीय राष्ट्र आपस में एक दूसरे के विरद्ध सवि-चर्चा, 
सग्राम तथा दाँव-पेंच किया करते है; ठोक उसी प्रकार उन दिनों यहाँ के 
राजे-महाराजे सुदृढ़ केद्-शासन के अभाव में किया करते थे। हमारी 
वर्ञेमान होनता का मूल कारण हमारो राजन॑तिक असम्बद्धता हो रहो 
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बाई है। इतमे बढ़े देश को राजवैतिक संगठन के शिकने में कसने के 
लिए और एक शक्तिमान्‌ केट्-शाप्षन स्थापित करने के, किए 
एक स्थान से दूसरे स्थान पर जदी पहुँचने को सुविधा चाहिए 
थी। दक्षिण में बगावत हुई तो दिल्‍लो से सिपाहों चे, चलते चढते 
महीनों बोले और पहुँचते पहुँचने यात्रा की कठिताटयो से कुछ मर 
गये, कुछ बचे और बचे सो सुस्त और निकम्मे बचे | अब वागियों का 
सामना कौन करे। 

रेलवे और ठाक दोनो मे मिलकर हिन्दुस्थान को हस्तामठक बना 
दिया हैं। आज शिमला में निकला हुआ फरमान सिर्फ २४ घंटो के 
अन्दर हिन्दुस्थात के कोने कोने में गूण जाता है। प्रान्त विछ़कुछ एक 
दूसरे के पड़ोसी हो गये है। उनके बीच लोगो का रेलगाधियों के 
हारा आना-जाना, भाल छाना-हे जाता, सास्कृतिक, साहित्यिक, तथा राज- 
नैतिक विचारों का आदान-प्रदात इतना अधिक बढ गया है कि अब 
एक प्रान्त की दुर्घटना दूसरे को भी पीठा पहुँचाती हैं। एक का दु्भिक्ष 
दूसरे को भी घायक करता है। कहने का ताल यह कि रे औौ ( डाक 
के हारा हमारे भिन्न भिन्न प्रान्तो के बीच आधिक स्वार्य की अभिन्नता 
बहुत बढ गई हूँ! यहा वर्तमान को भाधिक राष्ट्रीयता (20ण7०ण770 
ग&॥0॥808४॥)) को जननी हैं। श्सी को प्रेरणा से हिन्दुस्थान' 
अपने आधिक जीवन में स्वावहम्बीं हो सकेगा। रेछ और ठाक जिस 
'दिन हमारे अधिकार में आा जावेगे, उस दिन वे हमारे हितसपादक सिद्ध 
होगे। झलेंड के समान छोटे से द्वीप में यदि रेल, और डाक नही 
तो भी कोई विशेष सुविधा का अनुभव ते होगा। परन्तु हिल्दुस्थान, 
रुस और चीन के समान विशालकाय देणों को एक ही केल-शासन के 
अधीन में लाने और सतत रसने के लिए रेल और डाक को सहायता 
अनिवार्य है । उनके अभाव में संगठनशील भँगरेज भी इस देश में हिमालय 
से छेकर कन्याकुमारी तक ऐसी व्यापक शासन-ध्यवस्था नहीं कर 
पाते। आज उनकी मौजूदगी ब्रिंठिश साम्राज्यवादियो की शोपण- 
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नीति का साथक हो रही है। कल वह भारतीय प्रतिनिधियों के अधिकार 
में हमारे राष्ट्रीय हित-सपरादन मे सहायक होगों। 


हिन्दू-मुतलमान 

हिन्दू और मुसलमानों के सम्बन्ध में गाथी जी के मत का साराश 
सुनिए -- 

“घर्मो की विविधता हमारो राष्ट्रीयवा को बाबक नहीं हो सकती । 
प्रत्येक राष्ट्र में हज़म करने को शक्ति चाहिएं। ऐसो भक्ति इस देश 
में पहले थो। इसों फारण इस देश में जितने विदेशी आये, सव आत्म- 
सातू कर लिये गये । ययाय में धर्म फा भेद तो ऐसा हुँ कि जितने आदमी 
उतने हो धर्म हो सकने हे । जो भारतीय प्रतिना की इस आध्यात्मिक 
विशेषता को समझते है, वे फिर घामिक मतभेद को परवाह नहीं करते, 
न उस पर विस प्रकार का आपात हो पहुँचाने है। इस देश के हिन्दू, 
मुसलमान तथा ईसाइयो को समझ लेता चाहिए कि उन्हें अपनी स्वार्य- 
दृष्टि से हो एक दूसरे से मिलकर रहना होगा। एक भी राष्ट्र 
ऐसा नहीं है जिसमें घामिक सम्प्रदायों की भिन्नता न पाई जाती हो।' 

हिन्दू और मुसमान जब लड़े तब लडे, अब तो दे बहुत दिनो 
से मिलकर ही रहते आते थे। मुसलमान वादशाहो के सरक्षण में हिन्द 
भुल्ली और समृद्धिशाली थे मौर मुसठमान लोग भी हिन्दू राजाओं के 
अधिकार मे मझे में रहते थे। दोनो का भगडा तो अमी अंगरेजो के आने 
के वाद ही शुरू हुआ है।” 

“हिन्दू-ुरुसमानो के पुरखे तो एक हो हैं। मजहव बदल देने से 
कया हुआ ? क्या हिन्दुओ के इश्वर और मुसलमानों के खुदा अछग अलग 
है ” धामिक सम्प्रदाय तो एक ही जगह पहुँचने के मिन्न-मिन्न मार्ग हे 
क्या हिन्दुओं में आपस में ऐसे साम्प्रदायिक विद्नह नहीं हुए ? जैन-धर्म 


दैचि 


देक-धर्म से सिन्न माना जाता हैँ। फिर भी उन दोनो के मानने- 
घाले एक ही राष्ट्र में शामिल है।” 
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हिन्दू और मुसलमानो के सम्बन्ध मे गावी जी का अधिकाश मत हमें 
भान्य हैँ। इसमें सल्देह नही कि हिन्दू और हिन्दुस्थानी मुसलमानों के 
पूवेज एक हो है। इस देश के मुसलमान हिन्दू पूवंगो के हो विकृत वश- 
घर है। उन्हे हम विकृत इसलिए कहते हे कि उन्होंने अपने 
हिन्दू-सस्कार बदल दिये हे और वदलते जा रहे है। उन्हें इस देश की 
हरियाली नहीं सुहाती। अरव की मस्-भूमि उन्हें अविक प्यारी 
लगती है। वे अपनी मू्खता और स्वाभिमान-शून्यता के बशवर्ती 
होकर समभते है कि उनके बाप-दादे वाहर से आये थे और हिन्दु-कत 
पे उनका कोई भी सम्बन्ध नही है। इसमें सन्देह नही कि हिन्दुस्थान 
में घामिक मत-मतान्तरो को पूर्ण स्वृतत्रता आदि काछ से हो रही आई 
है। अभी भी हिन्दू-समाज में अनेक तरह के धार्मिक विचार हैँ। परल्तु 
ध्यान रहे कि धार्मिक मतभेद रहते हुए भी हिन्दूमातर की सम्यता एक 
ही है। जैन-धर्मावलम्बी वैदिक-धर्म को नहीं मानते, परन्तु जैनियो 
की सस्क्ृति वही है जो इतर हिन्दुओं की हूँ। साम्प्रदायिक 
विग्रह भी इस देश में बहुत हुए, परन्तु सास्कृतिक समानता के कारण 
वे शान्त भी हो गये और आज दिन हमारो राष्ट्रीय प्रगति के मार्ग में 
उत्की उपस्थिति कोई वाया नहीं पहुँचा सकती। परन्तु इस देवा के जो 
हिन्दू मुसलमान हो गये, उन्होने अपने घामिक विदवास में ही परिवर्तन 
नही किया, वरन्‌ अपनी रहन-सहन, वेप-भूषा और स्वभाव-सस्कार भी 
वदलू डाले। यह सस्कार-मेद ही आज हमारो राष्ट्रीयता के 
मार्ग को कटकाकीर्ण एव दुर्गंम बना रहा है | जिसे हम हिन्दू-बर्म कहते 
है, उसमें अनेक पौर, पैगम्बर तथा अवतारी पुरुष विद्यमान है। 
इन महापुरुषों को पक्त में हजरत मुहम्मद को भी प्रतिप्ठा का 
स्थान प्राप्त हो सकता है। परन्तु जिसे हम मुस्लिम मतोवृत्ति के नाम , 
से पुकारते हैँ और जिसकी मूल्य विशेषताये धर्माषता, अविवेक 
और खूखारी है, उसके लिए हिन्दू-सम्यता में जरा भी गुजाईश नही हैँ । 
भत्तएव इस देश के हिन्दू और मुसलमानों में स्थायी मैत्री का होना उस 
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दिल सम्भव होंगा, जिस दित मुसलमान गोवध वन्‍्द कर देगे, अपने 
चामिक विचारों में तकंशीलता मौर उदारता से काम लेंगे और हिन्दुमो 
को अपने देश भाई तथा हिन्दुस्थान को गपना देश भानने छरगेंगे ) अभी 
तो इन बातों का उनमें सर्वेधा अभाव हो है। मुसलमानों के हारा 
जो गोकुशी होती है उसके सम्बन्ध में महात्मा जी के. मत का साराश 
यह है -- 

"मरे स्वय गाय का वडा प्रेमी भक्त हूँ। हिन्दुस्थान के समान कृषि- 
प्रधान देश के लिए तो वह माता के समान पोषण करनेवाली है। मेरे 
मुसलमान भाई भी इस बात को स्वोकार करेंगे ।” 

“हेकिन वात यह है कि मे जितना आदर गाय को देता हूँ, उतनी ही 
श्रद्धां को दृष्टि से में अपने भाई मनुष्य को ओर भी देखता हूं। मनुष्य 
उतना ही उपयोगी है, जितना एक मनुष्य, फिर चाहे वह हिन्दू हो या 
मुसलमान। ऐसी हाऊत में क्या मेरे लिए यह उचित है कि गाय की रक्षा 
के लिए मे अपने माई मनुष्य से लड्‌ या उसे मार ढालू ? इसलिए गाय 
की रक्षा के लिए मेरा उपाय तो यह है कि में अपने मुसकमान भाई 
से गोकुशी बन्द करने के लिए अनुनय-विनय क हेगा। यदि वह मात गया 
तो ठोक हूँ, नही तो गो-रक्षा के प्रइन को अपने सामर्थ्य के बाहर समझ 
कर छोड दूगा। यदि ययाय॑ में मेरो गोभवित विछकुछ निधिकार और 
गम्भीर हैं तो मै गोरक्षा के प्रयत्न में मुसछमाव भाई के सामने अपने 
प्राणदे दूगा, परन्तु उस आदमो पर किसो तरह का जाघात ने कहूँगा।” 

“मै जब अपनी शान वधारता हूँ तो उसका वही प्रत्युत्तर मुसलमाव 

भी देता है । लेकित में जिस दिन विनौत होकर नम्नत्तापूर्वक व्यवहार 
कलंगा तो उसका सत्परिणाम यह होगा कि मुसलमान मेरे सामने 
सुझसे भो अधिक भुककर सम्यतापूर्वक बातें करेगा। यदि 
उसने ऐसा नही किया तो भी में समक लूगा कि मेने नम्नत्ता दिखाकर 
कोई भूल नहीं को 


५ महात्मा जो के उपयुक्त विचार एक सत्पुरुष के योग्य ही है। परन्तु 
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वाह बह हैं एशि जन ममाह मे एवं हो पक्ष पी गदभावना अधिक दिन 
गेहों दिशा महती भर नाममभी और सानगीछता को भी कोई 
गंगा ही ] । सेशन” ४त ोे भी सर्वन्धारप्ों इस बात को रवोकार 
रैगा शि ह ४ एवि-पथान गे श मे निद्रासी हिन्दुर्पानियों के लिए गोकुश्ी 
रामदारश से समान की सं । थे हिदुरयानी गो-गास साता हूँ,वह राष्ट्र 
भष्टी है। गयादं भे भी आने दायों जपनो हो सम्तति का भक्षण करता 
है। दंगे ह्रत्यक्ष घाय की एम देश के मुसलमान नहीं समझते। 
टइनरी माशनों एस एविया में दे जोड़ है। जो पोउन्से लोग समभते 
मोह, दे फैयन जपनों 22 ८घग के बंध पीं होफर हिन्दरओ को मनोतेदता 
पहचाने की ८ रात से हो गो-पस गया करते है । गाय को सजाकर घूम- 
भाम के माय भाग रागो से शोगर दे जाने का जो तया तरीका कुछ 
झिममो मे देसने में आता है, उसका दस रा अभिप्राय यया हो सकता हैं ? 
अताप एमार गमदमान भा:यौ रो चाहिए गि वे पूर्व सम्बन्ध, देश की 
प्म्पिति, गाय को उत्मोगिता और हिल्‍दू-्मूसलमानों के राष्ट्रीय स्वार्य 
से अभिक्ता शो समभ, सोग भर बपने दु टिफोग में आवश्यक सुधार 
गरें। हो ये सर हि्दृस्थानों सम्प्रदायों के आदर-भाजन 
हो बहँगे। विदेशियों को इंट-्सोनि ये फठपुतले होफर रहने में ने तो 
दध का श्याम है, मे किर उनका भो कोर्ट स्थायी और यथाय॑ ह्ति 
। हमारे जिद और मरदमान राद्टनेताओं का भी कर्तेव्य है कि वे 
हमारी सास्पदायिक्र फमशे यों कौ जरा खुलकर निर्मयता के साथ 
आावोचना करे, केयद ए+ हो पक्ष पर*ुमोको-बेमीक कटाक्ष के ने का असर 
दोनों पक्षों परवशापरत्ता है। एफ अधिक उद्ड हो जाता हैं, दूसरा 
अधपिक घकित और अमस्तुष्ट हो जाता हैं । राष्ट्रीया का बैलेन्स' 
उसमे विगट जाता हैं। एस विषम की विस्तृत्त चर्चा हम एक स्वतेश्र 
कब्याय में कर नूके हैं । 
बकील-बैरिस्टर 
वरीर-चैरिस्टरो के सम्बस्ध में महात्मा जी की जो राय है, वह 
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हमें सर्वेथा मान्य है । हम वकालत शीर्षक अध्याय में इस वात को स्वीकार 
कर चुके है कि पेशे के रूप में वकालत का धधा वकीरू गौर जन-समाज 
दोनो के लिए घातक सिद्ध हुआ है। लोगो में विग्रह हुआ ही करते है 
और उनके शमन करने का एक और भी तरीका है जो बहुत कम त्रास- 
जनक और अधिक सुमीते का है। वह हैं, आपस को पचरायत, 
अधिकाश भगडे इसो तरीके से तय करना चाहिए। परन्तु 
वकौलो के इतनी अधिक सस्या में होने का परिणाम यह हुआ है 
कि लोग वात-वात में अदालतों में जाने के आदी हो रहे है। घन से 
वर्वाद होते है, मनोमालिन्य वढ जाता हैँ और छडाई की पुन में अनेक 
बार वे अपने सनुप्यत्व से हाथ घो वैठों हे। वर्तेमानकों परिस्थिति 
यह है कि हिन्दुस्थानी जन-समाज में जहाँ देखो वही आपस के लडाई- 
भंगड़े, मुकदमे-मामले और उन्ही की चौवोसों घंटे चर्चा! जन- 
समाज के अशिक्षित और चालवाज़ आदमी अकसर ऐसे विग्नह- 
वृत्त के केन्द्र हुआ करते है। दोनो पक्नो ते दो तरह को वातें करके 
दोनो भाइयो को आपस में छडाते हैं और अपना उल्लू सीधा किया 
करते है। अदालतों के इवदें-गिदं, शहर में जगह-जगह, मुसाफिर- 
खानो मे और स्टेशनों पर भी इनको मौजूदगी रहती हूँ। वे 
यत्र, तत्र और सर्वत्र रहा करते है। दुर्भाग्य से ऐसे ही लोगों से 
वकीलो का जीवन सम्बद्ध हो रहा है। वकौलो के दफ्तर ऐसे छिद्रान्वेषी, 
प्रवचक, स्वार्यी और कलहकारो लोगों के बड्डे हो रहे है । ऐसी दक्षा में 
यदि वकोह-स्रम्प्रदाय एक संगठित शरारत का उत्तेजक मावा जाय 
तो इस आक्षेप का कोई उचित उत्तर हो नहीं दिया जा सकता । 
जिनको जोविका लोगो के विग्रह पर अवलम्वित है, उसका जन-समाज में 
न होना हो अच्छा होगा। ससार में मेद-भाव और वन्धु-विरोव का 
शैमन करना या सुलकाना तो एक मनुप्योचित पृण्य कार्य है। उसके 
लिए फीस क्यो और कंसो २ ४ 

परतु हमारी समझ में यह बात नहीं आईं कि महात्मा जी ने 
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वकीलों को हिन्दू-मुस॒लिम-विश्नह के छिए जवावदार क्यो ठहराया 
है। यो तो वे सभी तरह के विश्रहो के प्रोत्ताहक है। उनके धंधे में 
साम्प्रदायिक मनोवृत्ति की प्रेरणा प्राय नहीं के वराबर हैं। यह 
वात भर है कि वे साम्प्रदायिक दगों के वाद अदालतों में किसी 
न किसी पक्ष से जरर खडे होते है। परन्तु दगो को शेरणा देनेवाले 
वकौल नही माने जा सकते। वे लोगऔर है जो ऐसी उत्तेजना दिया 
करते है। वे है, कुछ पुराने कठमुल्ले और कुछ पद-लोलुप, स्वार्थी 
और मूर्ख विद्वान्‌। सम्भव है, ऐसे विहारों मे कुछ वकील 
भी हो। पहल्तु इसते चकीह-्तमाज पर कोई बाक्षेप नहींवा 
सकता। इस बात को ध्यान से रखना चाहिए कि वकोलो के उत्तन्न 
किये हुए या बढाये हुए झगड़े अकसर जायदाद-सम्बन्धी हुआ करते है। 
क्योकि ऐसे मामलो में ही उसको अधिक लाभ होता है । जसा कि महात्मा 
जी के सक्षेत से प्रतीत होगा है, वकोलो के अप्रकाशित उदाहरण ऐसे 
भछे हो हो जो उत्की साम्प्रदायिक दृष्टि के सबूत है। फिर भी ज्ञात 
घटनाओं के आवार पर लोगो कौ सार्वजनिक दृष्टि ऐसी नहीं होनी 
बराहिए। महात्मा जी के वकातूत-सम्बन्धी इतर सभी विचारों के हैस 
पूर्ण समर्थक है। वे जन-समाज के सत्तावारियों के छिए सवेधा भस- 
भीय और अनुकरणीय हूँ। परन्तु इसके लिए चाहिए व्यापक दृष्टि 
और उदार-भावना। इस समय उन लोगो के पास दोनों में से एक भी 


नही हैं । 
वैध और डाक्टर 

डाक्टर और वँचो के सम्बन्ध में महात्मा जी का जो प्रकाशित मत 
है, वह्‌ बिलकुल विविवाद मही माता जा सकता। पार्ठक उनके विचारों 
का पहुछे साराश सुर्नें-- 

“कमी-कममो मुझे यह वात ठीक जेचती है कि इस पढे-छिखे और 
डिग्रीवारी डाक्टरो से तो देहाती नुसलेबाज (९०४०४) ही बच्छे 
है। रोगी शरीर को मिरोग बनाना हो उनके बे का उद्देश्य होता है 
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अब देखना चाहिए कि हमारे रोग कैसे उत्पन्न होते है। हम कोई भूछ 
करवैठते है, कुपथ्य होता है और हम वोमा र पड जाते है । दौडकर डाक्टर 
के पास गये, दवा लो और अच्छे हो गये । इसका स्वाभाविक परिणाम 
यह हुआ कि हम आसानी से अच्छे होकर अपनी पिउली मूल से ग्राफिक 
ही रहे। उससे कोई नसीहत न लो और हम ज्यो के त्यो रहे अबवा 
यो कहे कि और भी गफलत में पड गये | इस प्रकार दवा लेने-देने को 
सर्व-सुलभ सुविधा का परिणाम यह हुआ है कि लोगो को सयम-शरक्ति' 
जाती रही।” 

“इस तरह हमारे दवाखाने गुनाहखाने हो रहे है। मनुप्य अपने 
आचरण में अधिक लापरवाह हो गये और दुराचार वढ गया | योरप 
के डावटर तो और भी गये वोते है। हर साल वे हजारो प्राणियों की 
हत्या करते है और समझते है कि हम लोगो की स्वास्थ्य-रक्षा के सम्बन्ध 
में कोई वडा काम कर रहे है । अवोग प्राणियों को पकड़ कर जीवित 
अवस्था में हो उनकी काट-छांट करते है । यह तो धर्म के विरुद्ध हैं। वे 
हमारी धामिक भावनाओ के विरुद्ग काम करते है। उनको अगिकाश 
दवाइयों में या तो मदिरा रहती है या चरवो । हिन्दू-मुसलमान दोनो को 
इनसे नफरत है । हम अपने करे बडे ऊँचे और सम्य भले ही समझे और 
धामिक निषेधों को अधविश्वास ही मानें; परन्तु सच तो यह है कि 
डाक्टरों को उपस्थिति से हमों अपनी विछासी मवोवृत्ति में उत्तेजना 
मिली हूं और हमारे आत्म-सयम को वागडोर ढीलो पड गई है। अतएव 
योरप के वेद्यक-शास्त्र का पढना-पढाना बपने दासत्व को बढाना हूँ ।* 

“विचार करना चाहिए कि लोग डावटरी धधा क्यो करते है । सेवा- 
भाव से नही, द्रव्य और प्रतिप्ठ को रालच से लोग डाक्टर होते 
है। थे अपने जान का बडा प्रदर्गेन करते है। उनको दवाओ को तैयारी 
में मुदिक्ल से कुछ आने लगते हे और वे उन्हे रुपयो की कीमत छगाकर 


दिया करते है । इस तरह लोग उनसे घोचा खाते हैं। क्या ऐसे शिक्षित 
डाक्टरो से नूसल्वेवाज अच्छे नही है ।” ध् 
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गांधी जी के बच जौर बंधक-मम्यन्ती पिचारा पर अपना मत 
प्रकट फरने के पाठ एम ८गे बाप शग अनुसप्रान करे कि। वर्धमान काल 
में दनरीं इसनो अधि संग झयो हो गई है। यतेमान को वैज्ञानिक 
सभ्यता ने दरे-परे हमर को सरिड कोई । पययँ जीवन के अनेक भौतिक 
प्रसोगन एफसिल को गये है । एसके सिवाय माल-्कारप़ानों को रचना 
भी घारीम हे है। परिदाम गह हुआ दि अमौर लोग भौतिक सुस- 
शोंग के दिए और गरीब जाउमा अपने जीपन-निर्वाह के लिए देहातो 
से ऐप 7र नगरों में आामभेए। सीमानू लोग अपने विलासो आचरण 
रे परम दभार पके है ओर गरोव अपनी गरोवो, गदो जलू-बाबु और 
शी प्रे/नत ने बारद रोगयरतस हो जाते है । उस प्रकार गरोबी और 
अमंपरी रोयो मे व्यादियों गा चाड़ार गर्म है। कहने का वात्पर्य यह है 
पि बर्समान सश्यना-निर्मित घरेचरें नगसे को बदौकृत रोगियों को 
सस्या बहुत बा गे है । झेययों यो शुद्ध जलन्वायु में रहतवाले अपेक्षा- 
से बहुन बम बोमार पते है। यहां बैच और डाक्टर भो इसी कारण 
बहुत कम पाये जाते हैं। उनकी महिमा विशेषकर घहरो में हो बढी- 
बड़ों हैं और बढ़ी सोमित भी है। द्वव्य-विभाजन को विपमता के 
वगरण पश्चिमी सार में श्रीमान्‌ उसलिए अधिक चोमार पदते है कि 
उनके पास भौतिक भोगो के मावन पर्याप्त मे भी बहुत अभिक हैं और 
दरिद्र उसालिए अम्वस्ध रहते हे कि उनके पास जीवन के मश्ेष्ट साथन 
ही मद्ठी ह। 

हिन्दुस्थान-्मरोसे परतत्र और दरिद्वताशयस्त देश की और जब हम 
दृष्टिपात करने हैं नो वह भी दरिद्रिता-जग्य व्यायियों से ग्रस्त दिखाई 
देना है। जर् गरीबी है, वही दु्िक्ष, हैज़ा और प्लेग के प्रकोप 'विदेष 
उप्र सप घारण करते हैं । 

इनके अतिरिबत वाल-विवाह की सामाजिक कुप्रथा लोगो के शरीर 
और मन को नि सत्य बना रहो है। इस प्रथा का दुष्परिणाम स्त्री और 
पुष दोनो को समान रुप से मोगना पटता हूँ। कच्ची उमर में गरीर 
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ज्यों हो बमजोर हुआ, स्यों हो यह नाना प्रशार को बीमारियों ता बददा 
बन जता हूँ ऐश क्षणात मायाप में जो संतान पैदा होती हैं, शा जन्म 
हो में अग्पस्प रानी है । एस गशा पाठक देखेंगे हि इस समर पृछों 
भा में क्तिधय अमीरों, घोर दरिद्रिता और सामाजिन' इृप्रयाओी मे 
कारण रोगियों को सगया बटन बड़ गा के । 
टोवियों को रस परी टरई साया ने दाउटरों और यंधों वो संस्झा 
भी उसी अनुपात में बडा री है) झता/व इतना स्णन में रहे शि दमन 
परिस्थिति की प्रेन्या में ही सिशसझें को सम्या इतनी का गित बड़ 
गई हूँ। रोगों अधिफ है, इसीयित प्र्चन्दास्टर भी अधिर हो 
गे । 
प्रानीन कार में न तो बर्ेमान यो भोतिजतानग्रान सम्दता मी, 
ने फिर ऐसी सामाजिम परिम्यिति ही विधमान थी। उन दिनो बरे-परे 
नयरों को रचना नहीं हुर थी, फल-शब्साने तया सेच्ित स्पययाय की 
प्रषालों भी नहीं घौ। लोग गाँवों फी शुद्ध जलपायु में ररने मे, घरों में 
रहकर हो इन्ठानुसार अपने उद्योग “पदों में लगे फते थे और सापारन 
परियम के वाद उन्हें सवोपजनक और स्वास्य्यकर नोजन भी सुदम 
था। इस यार्यों से उन दिनो न तो अधिद सोगो पाये झते पे, न वँधों 
को ही इतनों वहुलना थी। 
यदि आज हम एक सरकारी हृथम के द्वारा वद्यो और डास्ट्सो की 
सस्या कम कर दे और अन्पतातों में ताले लगा दें, तो' परि- 
स्थिति सुधरने के बजाय बहुत विग्ड जावेगी। क्योकि 
रोगियो को सस्या तो घटने को नही, चल्कि बहुत वढ जावेगी । चिकित्सा 
के बिना लोगो में वराहि मान्‌' फो पुकार मच जावेगी । हमें पूरा विश्वास 
हूँ कि ऐसा करुणाजनक दृश्य अस्पतातों को पाप-मवत्र छमझनेवाले 
गाँवी जी के समान सुघारक भी न देख सर्केंगे। रोगियों को सत्या 
जीवन को वर्तेमान परिस्तिति को बदल देने से ही कम होगी। बतएव 
गहतकं-सरणी विलकुल ठौक हूँ कि डाक्टरो की माँग है, इसलिए उनकी 
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सख्या वढ गई है और वर्तमाव सभ्यता-जनित परिस्थिति की बदौलत 
रोगियो की सख्या भी वढ गई है। जब तक यह आ्िक 
और साम्राजिक व्यवस्था वनी रहेगी, तव तक चिकित्सकों की 
भावश्यकता नितान्त अनिवार्य है। तात्पर्य यह हैँ कि वतंमान 
स्थिति में उनका होता सुविधाजनक है। अतएव हमारी शिकायत 
वर्तमान काल की सभ्यता से है, डाक्टरो और हकीमो से नहीं। उनसे 
तो हमे यही कहना पडेगा कि भाई, जब तक हमारी हालत खराब है, 
तव तक आप बने ही रहिए। 

भव रही मन सयम के छूट जाने की वात । इस सम्बन्ध में महात्मा 
जी की तकं-सरभी हमें विशेष युक्तियुक्त प्रतीत नही होती ! सबसे पहली 
वात तो यह है कि मनुप्य चाहे णरीर-घर्म के कारण बीमार पडे, चाहे 
अपने दुराचारो की बदौलत; रोगग्रस्त होने के वाद वह अपनी स्वाभाविक 
बात्म-रक्षा की प्रवृत्ति से प्रेरित होकर उपचार तो करेगा हो, और 
इस प्रयत्त में वह अपनी विज्ञान-वुद्धि का उपयोग अवद्य ही करेगा । इस 
नैसगिक प्रेरणा में कोई भी सुधारक कुछ भी परिवर्तन नहीं कर सकता । 
उसकी जरूरत भी नहीं है। हि 

महात्मा जी कहते है कि वीमार पडने के वाद यदि मैं दवा न लू, तो 
बीमारी अपनी स्वाभाविक गति से चली जायगी और उसके द्वारा जो 
कुछ कप्ट मुझे मिलेगा, उसका पूरासूरा अनुभव पाकर में हमेशा के 
लिए नसीहत छे लूगा। परल्तु यह कल्पना ही निर्मूल है। जिस तरह 
बीमारी का उत्पन्न होता और वढना एक नैसगिक क्रिया है, उसी प्रकार 
उसके रोकने का मालव-प्रयत्त भी बिलकुल नैसगिक है। यह कैसे 
सम्भव है कि एक नैसर्गिक क्रिया को वो हम होने दें और दूसरी को 
सेके ? 

अव रही नसीहत लेने की वात, सो दवा लेकर भी तो रोगी काफी 
कप्ट पा जाता है। जाज तक किसी भी वीमारी की कोई भी ऐसी 
अचूक ओषधि नही तैयार हुई कि पेट में पहुँचते ही वह व्याधि को हर 
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भगा दे। दवा का परिणाम भी यदि अच्छा हुआ, तो घीरे-बीरे ही होता 
है ।इतने समय में रोगी को कप्ट का अनुभव बहुत हो जाता है। और फिर 
इस पर पूरा यकीन ही कैसे हो कि दवा छेकर हम अच्छे हो हो जातेंगे। 
हम अपने सामने हर रोज ऐसे उदाहरण देखते हे कि दवा लेकर भी कुछ 
नही होगा, रोग बढता हो जाता हूँ और प्रागो के साथ ही वह , टूर होता 
है। गतएवं दवा छेकर अच्छा हो जाने का परिणाम किसों भी साधारण 
से साधारण समझदार आदमी के मन में यह नही हो सकता कि अनुभूत 
व्यावि के उत्तेजक कारणो के प्रति वह दुर्लेक्ष्य करेगा । 

इसमें सन्‍्देह नहीं कि हम कई बार अपने मिथ्याचार के कारण 
चीमारपडते है। परन्तु फिर भी कोई यह कह सकता है कि सदाचारी 
बीमार नही पडते ? महात्मा जी के समान सयमी और सदाचारी इस 
ससार में बहुत कम होगे! वे अपने खान-पान, रहन-सहन और आचोर- 
विचार में इतने सतर्क और नियम-वद्व रहते हे कि शायद ही 
कोई दूसरा ऐसा हो। ठेकिन फिर भी वे अपने जीवन में अनेक 
वार बोमार पड़ चुकें है। यरवदा जेल का 'एपेडिसाइटिस' 
तो बडा ही भयकर था। अपने ऊपर छगाने के लिए गाधी जी के पास 
कौन-सा चार्ज हू? हमें तो कुछ भी नही दिखाई देता। तातपयें 
यह कि नियमित और सयमित जीवन भी व्याधियों के चगृरू से 
सर्वेधा नहीं छूट सकता। शरोर की रचना ही ऐसी है, इसमे किसी का 
अधिक वश नही है । हमारे चारो ओर को प्रकृति जिन तत्त्वो से वनी 
हुई है, उन्ही तत्वों का मेल हमारे शरोर में भी विद्यमाव है। वाहर की 
प्रकृति में जो उयल-पुथल, सघर्पण और पटनाये होती है, उनकी लहरें 
दौडकर हमारे भौतिक शरोरो पर भी आधात पहुँचाती है । वाहर हवा में 
सरदी है, इस कारण हमें जुखाम हो गया। बाहर कडी गरमी है, हमे 
विपमज्वर हो गया। कहने का तात्वय यह कि हमारे शरीरो 
का व्याधि-ग्रस्त हो जाना तथा उनके प्राकृतिक समस्वय का बनना और 
विगदना मी सर्वथा नैसगिक घटनायें है । उन्हें सयमी जीवन भी बिलकुल 
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बन्द मी कर संसता। "गे तरए वैध जौर टॉबटरों को आवश्यकता 
परयोत्त सग्या में बग्तों में अम्टरी मानव-सभ्यता के लिए भी 
दवियाए हूँ । 

अभी सगे नो 7 मेने उन सोगो ऐसे दृतिट मे विचार किया हैं जो समझ- 
हार, गयमी फोर स्थन्थ है परन्तु उन बेचारो के विपय में वया कहना 
बाहिए जो जत्म मे की कमजोर, रोगी अपचा अस्वस्व रहा करते हैं। 
इच्चे भी दीमार प४से ६, ने पणि प्रेरशा में और मा-वाप की गलती से 
भी। दोनोवारल में ये दया है पाठ हूँ । ऐसे प्रागियों के लिए सुविधा- 
पूर्प अस्पनानों कौसमा यो थे घिगित्मझों की आवश्यकता तो हमेश्ना रहेगो। 
गाना शि एन अस्यलालों का दाभ थे लोग भी उठते है जो अपने मिश्या- 
बारों हे सदद बोमार पःन है । परन्तु एम सब बातों का निषटाश फौसे 
हो हि योन रोगी अपनों थीमारों के लिए जवाबदार हैं और कौन 
नहीं है। ऐसो बातो रो जचि७्यटताल, कौन, फैसे और किस तरह 
को? यों सदर पदिनाट्यों है जिनयी और आदर्शवाद अकसर दुरललेक्ष् 
काना हैं। 

प्रत्येक मम्य आदमी को गयमी होता चाहिए। उसे चाहिए कि 
वह बने उन्येज आाचरग को सुविचार को बागडोर से शासित रखे। मदि 
ऐमे सयमी ऊीवन में भी बह दोमार पटे, तो वह चिकित्सान्शास्‍्ष को 
उपयोग कर्क अपने घर थी किर मे स्वस्थ और कर्मशील वनावे। 
यही तो पुरुष का पुरा हैं कि नैसगिक विकारों का वह युवित और 
गमदपूरवय' सामना करे और अपनी घरीर-रका में संयम और चिकित्सा 
दोनों का उपयोग को । सयम और चिकित्सा दोनो परप्पार्थ के हो रूप 
है। कैवल मन संयम से ही थरोर सर्वया ध्यावि-मुक्त नही हो सकता! 
अविकाथ लोग सो उतने सयमी हो भी नहीं सकते। अतएवं चिकित्सा- 
धाम्प मानथ-वुद्धि का पुरपार्थ है। शरोर को धर्म का सावन मानकर 
वह लोगों को सेवा में आठो याम तत्पर रहता है। इसी कारण सामा- 
बिक दीवन में उसका इससा महत्व हैं। इसी कारण हिन्दुओं की सभ्यता 
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ने उसे “आयुर्वेद” (पाँचवें बेद) का सार्थक और प्रतिष्ठित नाम भी 
दिया हैं। इस वेद के आदि विघाता घत्वन्तरि महाराज बडी प्रतिष्ठा 
की दृष्टि से देखे जाते है। सदवेद्यो की भी जन-समाज में अच्छी इज्जत 
होती है। याथी जो कहते है कि “हम लोगो में (हिन्दुलों में) बेच्यो को 
जो अधिक प्रतिष्ठा का स्वान नहीं दिया गया हैं उसका रहस्य 
बव में समर रहा हूँ ।” परन्तु ऐसा तो हमने माज तक नहीं छुता कि 
डैदयो की प्रतिःठा हिन्दू-समाज में किसी तरह कम हूँ । कंदाचत्‌ किसी 
प्रान्तविशय में ऐसो तिल घारणा प्रचलित हो, हम निश्चियपूर्वक नह 
कह सकते। 

बिकित्सको के सम्दन्ध में महात्मा जी का मूछगत विचार इतना ही 
है कि चिकित्सा की अपेक्षा सयम श्रेष्ठ हैं । इस विचार के, विरुद्ध किसी 
को कुछ भी आपत्ति नही हो सकती। आपत्ति इतनी ही हैँ कि संयमी 
जीवन कठिन है और रोग की सम्भावना को वह सर्वेया वन्‍द भी नही कर 
सकता । इसी अनुपात में चिकित्सा की भी आवश्यकता अनिवार्य है। 
चिकित्सा के लिए ऐसे लोगो को जरूरत है जो विलकुल नुसखेवाज़ व हो 
और शरोर-विज्ञान के साव-साथ चिकित्सा-भास्त्र के शिक्षित और 
सदाचारो विद्वान्‌ हो। ऐसे सरवंधो को आवश्यकता सभ्य से सम्य 
जन-समाज को भी हमेशा रहेंगो। 

हमारे देश में इस वात की बुराई हूँ कि हमारे प्राचीन आयुर्वेद का 
विकास सर्वथा अवरुद्ध हो रहा हैं । आयुर्वेद-शिक्षा को न तो सर्व-छुलूभ 
उचित व्यवस्था हैं, व फिर मोग्य आदमी मी इधर ध्यान देतेहे, स्योकिं 
पहिचमी चिक्रित्साअणालों के विद्यदों का विशेष मान हेँ। इसलिए 
हमारे यांग्य से योग्य हिन्दुस्थानी लोग वैद्य न होकर डाक्टर ही बच 
जाते हैं। ५ .वरम्वी वृद्धि के कारण वे अपने आस्त्रो का अध्ययन भी 
नहीं करते। विदेशों से मेंगाई हुई उनको ओपधियाँ महंगी 
भी पडती है। उनके उपचार के कुछ टग भी ऐसे है जो हिन्दुत्थानी 
प्रकृति को ओर दुरलेक्ष्य करते हैं । यही लोग यदि आयुर्वेद का भी अभ्यात्त 
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करें और अपनी अवुभूत एवं वैज्ञानिक देशी ओपधियों का उपयोग 
करें, तो उनको सहायता जन-सावारण को अधिक सुृभ हो सकेगो। 
परतु आज को परिस्थिति ऐसी स्वदेशी व्यवस्था के अनुकूल नहीं है 
स्वराज हो उसका सपादक होगा। 


भारतीय सम्यता 

पाठक गांधी जी से प्रश्न करता है --/जब आप रेछवे, वकील, 
वैरिस्टर और डाक्टरो की ऐसी कडी निर्भत्सेना करते है तो फिर आपके 
मतानुसार सभ्यता क्या चीज है?” 

महात्मा जी उत्तर देते है -- 

“क्ेरा विश्वास है कि भारत के प्रावीन आर्यों ने जिस सभ्यता का 
निर्माण किया है, वह इस दुनिया में वि़कुल लासानी है। रोम मिट गया। 
ग्रीस की भी वही हाछत हुईं। ईजिप्ट पुरात्त्तव-शास्त्र का विषय हो 
चुका है। चीन को निसवत कुछ नहीं कह सकते | पहल 
हिन्दुस्थान का अन्त स्वर््प अभी किसो कदर ज्यों का त्यो बना हुआ 
है। इस देश के सम्बन्ध मे यह आाक्षेष किया जाता है 
कि हिन्दुस्थान के लोग इतने अजानी भौर असम्य है कि उनमें किसी 
तरह परिवर्तन की कोई गुजाइश ही नही है। लेकित सच पूछा जान 
तो यह अपरिवर्तनऔलता हमारा जातीय गुण है, दोष नहीं। जिन 
बातों की अनुभव के आधार पर हमने स्वीकार के लिया है, उनका 
परित्याग हम नही कर सकते। कई लोग हमे कई तरह की सलाह देते 
है। परन्तु हम अपने स्वस्प और स्यता पर आहढ है। यही 
हमारी विशेपता हूँ और इसी के कारण हमारा भविष्य उज्ज्वल 
भी है।” है 

“सभ्यता उस शक्ति का नाम हैं जो हमे क्तेव्यशील बनाती है औौर 
कर्तव्य का मार्ग भी दिखाती हैं। सदाचारशीलता का ही इंसप 
सम्यत्ता है। यदि सभ्यता की यह परिभाषा सही है तो में कह सकता 
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हूँ कि हिन्दुत्यान को किसी दूसरी जाति से कुछ भी तीवना नही है । मनुष्य 
का भन वडा चचल है। हम अपने विकारों की वागडोर जितनी टोलो 
छोडते है उतना ही ये औौर भी भडकते है। इसी कारण हमारे प्रर्वजो 
ने मनोविजय को ही ययाए पुरुषार्य माना है। मनुष्य केवछ घन-सम्पत्ति 
मे ही सुब्बी नही हो सकता । श्रीमान्‌ अकत्तर दुली देखे जाते हे । अपेक्षा- 
कृत ग्रोव आदमो अविक सम्तुप्द रहते है। इन सब बातो पर विचार 
करके हमारे पूर्व जो ने इन्द्रिय-सयम को हो सभ्यता का त्ताराश त्ममकर 
स्वीकार किया है । इसी कारण हमने जपनी पुरानी बातें जभी तक 
कायम रखी है। वही छोटो-सो पुरानी कोपडी, वहीं पुराने हल और 
वही हमारी देची शिक्षा हमारे काम को चीजें है और उन्हें हम्ने 
अपने बीच व्हृत कुछ सुरक्षित रखाहूँ। हमारी सम्यता में प्रतिस्पर्धा 
के लिए स्थान नहीं। हमारी संस्कृति सहयोग-मूलक है। ' 

“क्या हमारे पूर्वज बच्चे ((३७ाालए) का निर्माण नहीं कर 
सकते थे ? ज़त्र कर सकते थे। लेकिन उन्होने द्रदशितापूर्व क यहो 
निश्चय किया कि अपने ज़रूरत के सभी काम हमे हाथ-पैर ने करना 
चाहिए। उन्होंने यह भी समझ लिया कि वडे-वड़े नगरों की रचना 
बोगो के लिए छामदायक सिद्ध व होगी। ऐसे स्थानों मे चोर, जुआारो, 
बृदमान नौर दारागनायें ही अपनी माया और प्रलोभव का विस्तार 
करेंगी और ग् रीद आदमी पैसेवालो के हारा खुट जावेंगे । इसी लिए उन्होने 
छोटे-डोटे गाँव ही वत्ताये । वे समझते थे कि मनुष्य की वैतिकता राजाओो 
की मौतिक शक्ति से वढकर होती है । इसो कारण उन्होने ऋषियों को 
राजाबो से अधिक मान दिया। जिस जाति की ऐसी सभ्य व्यवस्था 
है, वह दूसरों को बहुत कुछ सिल्‍्य सकती हैँ, उत्ते अन्य राप्ट्रो से कुछ भो 
सीलने की जरुरत नही। हमारे देश में अदालतें थी, वैद्य थे और न्‍्याय- 
शास्त्री भी थे। छेकिन सव मर्यादा के भीतर काम किया करते थे और 
राजधानी के आस-पास ही पाये जाते थे। अधिकाद लोग स्वतत्रता- 
पूवेंक देहातो में ही रहते थे। उनका जीवन कृषि-प्रधान था। 
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जाएग मेरी ती था निश्गित धारणा है कि जो लोग पाथ्चात्य 
अम्याय के किमायरी होज़र हिन्‍्डुपाल में उसका बीजारोपण करना 
बढ़े), ये पैध के छाती दुश्मन जोर पावकी हैं ।" ४ 

“दम णा कौ में मानता है णि/मारे बोच में कट एकार की सामा- 
शत और गाशिए इा्यों धस पी है। परन्तु हमारी सभ्यता से 
इतर मो! इम्घन्ध मरी है। उनको दिल्नन्मृल करना हमास कर्ततत्य 
थाई, भाप में भो क्गा। एस समय देस में जो एक नई जाग्रति 
दिगाई रेती है, उसझा उपयोग हमें उन बुरा|्यों के मूलोत्याटन में 
कमा माटिए । 

“टन रब बागो शा साराग देना चाहूँ, तो में यह कहूँगा कि भारत 
पे दीन सम्यता मनु य री में तिक सोग्यना को बढानेबाली है। वर्तमान 
पास्वात्य सभ्यता दुलभार का प्रचार करती हैँ। पहली देवी सम्पत्ति 
, टगरी आयूरी है । परलो परमात्म-निप्ठ हैं, दूसरी बिलकुल नास्तिक 

। ऐसा सम कर प्रस्येक भार्तवासी को अपनी सभ्यता से बसा ही 
प्यार छना चाहिए ईसा कि एक बच्चो अपनी माता में पार 
करना ई ।" 

महात्मा जी के माननीय सम्यता-सम्बन्धी विचारों का साराग हमने 
विस्तार के साथ दिया है, ताकि हमारे पाठक उतका यथार्थ अस्तर्दर्भन कर 
मरतें। इन विचारों से किसी भी समभदार और स्वाभिमानी हिन्दुस्थानी 
का मनभेद नही हो सकता। यथार्थ से भारतीय सभ्यता मानवी विकास 
को एक थे ही: रचना है । उस समय भारतवासी उसकी विशेषताओं के 
परचानने में मवय असमर्थ हो रहे है। उनकी परतत्रता-अ्ते मनौवृत्त 
उन्हें स्वय अपनी दृष्टि में ही होत बता रही हैं। ईप्सालि विदेशी विद्वान 
हमारी इस नासम भी के जन्‍्मदाता और पोषक है । आब्चर्य की वात तो 
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यह हूँ कि आज हमारे गुण भी मे दुर्फण के श्प मे दिणाई दे रहें हूं। 
पादचात्य शिक्षा-पणाती को बदौखा एमारा दसडिकोए इतना विहूत ही 
रहा है कि हमें अपना वेय तक और सावेजनिए पल्याथ पश्चिम से ए्‌एँ 
अनुकरण में हो दियाई देता है। 7मारी मर उद्भति परारणा ष्टो 
हमारी ययाद्ं परनत्रता हूँ । बिरेशी घासकों गो साहझतिय आप मं 
हमारे शिक्षित हिसुुस्यानियों को बहुत कुछ घायह वर चुप +। अपनी 
सभ्यता से पराद्मृत्र होना हमारे िए जातोबय आत्मरत्या ते समाल 
हुँ। मुतात्मा होकर फिर हम इस पृष्यों पर जीगित सही ही। सग्न। 
हमारी यह आत्म-विस्मस्णशोटता कया और रिम प्रगार आई, इस 
बात की विस्तृत चर्बा इम पहरे कर चूत है। ब्टो पर इतना ही 
सकेत बस होगा। 

हम यह भी बता चूके है वि विदेशी आश् मं यकाग्यों ये डरा हमारे 
मनोविजय की जो प्रिया छुछ दिनो से जारी हैं, उसी विरोध में प्रानीत 
भारत को अतरात्मा किस तरह बोस छा उठी और दिन-किन मटापुरपी 
के रूप में प्रकट हौकर उसने विदेशी आम मण का सफ़रता-ूवेक सामना 
किया। ऐसे महापुरुषों में महात्मा गावी अग्रगण्य हूँ। पागचात्य सम्पता 
की बढती हुई गति को जिस जार का घकवा उन्होंने दिया है, उतना शायद 
ही किमो ने दिया हो। यवार्य में गायोदाद को मौशिक विशेषता पसी 
एक वात में हूँ कि वह भारतीय सभ्यता का घटा कट्टर हिमायती और 
पाएचात्य सम्यता का जानी दुश्मन है। गांधी जी के बाह्य न्प को हो 
देखकर कोई कह सकता हू कि वे भारतीयता के पूर्ण अवतार हैं। उनका 
बत स्वस्प तो भारतीय सस्फारो से औत-ओत हैँ । जाज उनकी चेप-भूषा, 
रहत-तहन तथा आचार-विचार को देख-सुवकर भारतीय शिक्षित 
समाज की आँखें बहुत कुछ खुल गई हूं। भारत की अतरात्मा आज गावी 
जी के शब्दो में वोल रही है। ससार कान छगाकर सुन रहा है और चर्त- 
मान हिन्दुस्थान पहले से अधिक सावधान हो चुरा है। आत््म-विस्मृत 
जन-समाज को सावधान और उतके करना ही महापुरुषो का उद्देश्य 


( ८०५ ) 


हुआ करता है । एक वार मनुष्य सचेत हुआ कि वह आप ही चलने 
रूपता हूँ । 


स्वराज की परिभाषा 


भव प्रदन यह उपस्थित होता है कि जब इस देश की सभ्यता इतदी 
उत्तम है तो हिन्दुस्थान अपने वर्तमान दासत्व को किस तरह और घयो 
प्रात्त हुबवा ? 

इस प्रद्न के उत्तर में गाबी जी कहते है-- 

“पहली बात तो यह हू कि प्रत्येक मानवी सभ्यता के लिए परीक्षा 
का समय आता ही है। जो सभ्यता सामथ्यंवती है वह इन परीक्षाओ में 
उत्ती होती है। भारतमाता के बच्चे अपने पूर्व जो के मनुर्प सामर्थ्यवान्‌ 
न रहे, लक्ष्य-अरप्ट हो गये । इसी कारण उनको सस्क्ृति खतरे में पड गई । 
पर उनकी सभ्यता की परीक्षा अभी पूरी नही हुई, मी हो रही है मर 
थी तो यह देखना है कि इस आक्रमण से वह किस तरह और कितनी 
सुरक्षित निकढत्ती है।' 

“(कर यह सोचना भी भूल है कि सारा हिन्दुस्थान पराजित हो चुका 
है। जिनको पश्चिमी शिक्षा मिली है, वे ही गुलाम है। हम तो इतने 
मूर्ख है कि अपने छोटे-से गगन से ब्रह्मांड भर को नापना चाहते है। 
हम खुद गुलाम है, इसलिए समभते है कि सारा देश गुछाम हैं। ययायें में 
ऐसी वात नही है । इस एक बात को यदि हम समझ लें तो हम यह भी 
समभ सकेंगे कि यदि हम खुद स्वतत्र है, तो हिल्दुस्थान मी स्वतन्न है 
श्यात रखना, इसी विचार मे तुम्हें स्वराज की परिभाषा भी मिल जावेगी | 
ज्यो हो हम आत्म-शासक हुए कि हमें स्वराज मिला वह तो हमारे हाथ 
की हथेली पर है। ऐसी स्वराज-मावना का आरोपण हममें से प्रत्येक 
को अपने हृदय में करता चाहिए ! इस भावना के अनुभव विना हम 
दूसरों को वया खाक स्वराज दिला सकते है * जो खुद ही गुछाम है, वह 
दूसरो को गुलामी से किस तरह छुटकारा दें सकेगा १ 
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यत्किखित्‌ विस्तार के साथ स्वराज को मीमासा हम स्वदेशी 
ओर स्वराज शीर्षक अध्याय मे करचुके है । यहाँ हम पाठको का ध्याव 
विशेषकर उसो अश को ओर आकर्षित करना चाहते है, जहाँ महात्मा जी 
ने स्वराज के यथार्थ आशय की ओर सकेत किया है। आत्म-वधन ही 
मनुष्य को सच्चो परतञ्रता हैं। अपने से बढ़कर अपना कोई दुश्मन 
नही! आत्मंत्र रिपुरात्मत ।' जो विकारों और कमज़ोरियो के आत्म- 
वन्धन से मुक्त हो गया, वहो सच्चा स्वराज-भोंगो है । शेष सब परतत्र 
है, कमज्ोरियो के गुलाम हू । अपने स्वार्थ-मूलक विचारों से पराजित 
हम पहले हुए, राजनैतिक परावीनता पौछे आईं। दोनो का कार्य-का रण- 
सम्बन्ध है। उसी क्रम से हमे स्वतत्न॒ भी होना पडेगा। आचरण- 
बल के बिना हम अपने व्किरों पर अधिकार प्राप्त करके आत्म-विजयी 
नही हो सकते। स्वभावविजयो हि शौर्यम्‌ ।” अपनी स्वाभाविक कम- 
जोरियो पर विजय प्राप्त करना हो सच्ची शूरता है। जब तक हममें 
गह सामर्थ्य ने हो, त्व तक हम राजनैतिक स्वराज के भी योग्य नही हो 
सकते। जो क्षुद्र एवम्‌ स्वार्थी विचारो से जाक्ात हो सकता है, जो थीडे- 
से द्रव्य के छाहूच में पडकर देश के प्रति विद्वासधाती हो सकता है, 
जो कामिनी को एक चितवन से घायल हो सकता है और जिसे मदिरा को 
एक बोतछ आक्ृष्ट कर सकती है, ऐमे चरित्र-हीत स्वार्थी मनुष्य को 
भुरामो के वन्धन में डाछ रखने के लिए फौज को जरूरत ही नहीं है । 
बह अपनो बनाई हुई दासत्व को बेडी में स्वय चद्ध रहता है। इस वस्धक 
से/इस पश्चुता-पाण से जो मुक्त हुआ, उस पर-से दूसरो का शासन आप ही 
आप उठ जाता है, उसके लिए अलग प्रयत्त को आवद्यकता नहीं! 
* तालय थह कि महात्मा जी के मतानुस्तर सदाचार ही स्वराज है । 
राजनैतिक शासन सदाचारियो के छिए नहीं, दुराचारियों के लिए है; 
मनुष्यत्व से पराह्मुख प्राणियों के लिए- हैं। इस तरह पाठक देखेगे कि 
महात्मा जी राजनैतिक स्वराज को-चरितव्रवक् का स्वाभाविक परिणाम 
समभते है । नोति-घर्मं के पालन से सपम गौर सयभ से चन्य्िवल्त प्राप्त 
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होता हैं। इसी कारण वे स्वराज-व्यवस्था के जम्मदाता नीति-धर्म को 
ही प्रधान महत्त्व देने है। स्वराज तो उस त्यवस्था का ताम है, जिसका 
निर्माण हम स्वय अपने आत्म-बल से किया करते है । वह चीज़ ऐसी हँ 
जिसे हम खुद हो ख्तोते है और खुद ही हासिल करते है । न तो उसे कोई 
हमसे छीन सकता, न फिर देनगो के रुप में वह किसी दूसरे से प्राप्त ही 
हो सकता । इसो दृष्टि से स्वाभिमान-पूर्वक और सपूर्ण औौचित्य के साथ 
महात्मा जी ने ब्रिटिग राजनोतिनों के सामने कहा था कि में आप 
त्ोगो के पास स्वराज माँगने नही आया हूँ । वह तो हमे हो हासिल 
करना होगा। में सिर्फ आप लोगों ने यही कहना चाहता हूँ कि 
हमारी स्वतन्त्रता के मार्ग में आपने जो रोडे डाले है, उन्हे हटा दीजिए, 
हिन्दुस्थान आगे बढ़ने के छिए कटिवद्ध और अधीर हो रहा है । 


पशु-बल 
(806 407०९) 

सोलहवे अध्याय में पाठक पशु-बल की उपादेयता का प्रतिपादन करता 
है और कहता है कि जव इंग्लैड-सरीसे इतर राष्ट्रो ने पशु-वलत के प्रयोग 
सेअपनो इप्टसिद्धि को, तव हम भी ऐसे ही क्यों न करें। यदि उद्देष्य 
बच्छा है, तो उसे सिद्ध करनेवाले सभी सावन अच्छे हो सकते है। 
यदे मेरे घर में चोर घ॒सा हो, तो क्या से यह सोचने बैठ कि कौन-सा 
सावन धर्म है और कौन-सा अवर्म ? ऐसो हाछत में मेरा कर्तन्य होगा 
कि में किसी भी हाछृत से उसे निकाल वाहर करें । ] 

“इसके उत्तर में गाधी जी कहते है कि साधन गौर साध्य “दौनो का 
ऐसा घनिष्ठ-सबध् है ,कि अच्छे साध्य का सावन भी अच्छा चाहिए | 
बुरे साथनो से हम किसी भी प्रकार का सदुह्देदय सिद्ध नहीं कर सकते। 
यदि मुझे समुद्र पार करना है तो नाव चाहिए, गाडी से काम ने चलेंगा। 
जैसा बोज वोया जावेगा, वैसा ही फल छगेगा। यवि में ईश्वर को 
प्रसन्न करना चाहता हूँ, तो शैताव की आराधना से काम न चलेगा। 
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यदि में मपना अधिकार चाहता हैं, तो मुर्क अपना कर्तंथ्य पहले करना 
चाहिए। यदि मै तुमने छटी छीनना घाहता हूँ, तो भुभे तुमसे झड़ना 
पढेगा। यदि खरीदता चाहूँ तो फीमत घुकानी होगी भौर मदि दान के 
रुप में लेता चाहूँ, त्तो अनुनय-विनय करनी होगी । इस तरह तुम देसोगे 
कि तीन भिन्न-भिन्न साधनों के तीन मिश्न-निप्न परिणाम होते है ।* 
महात्मा जी को इस तर्क-सरणी हे सम्बन्ध में हमारा कहना सबसे 
पहले यह है कि ऐसे विपयो का निर्गय उदाहरणों के द्वारा होना बहुत 
कठिन हूँ । ठेठ विचारणीय विपय॑ को छेकर हो तक का आश्रय लेता ठोक 
होता है । बतएवं सवमभे पहले हम इसो एक बात पर चिचा” करें कि पश्ु- 
वर की परिभाषा क्या हैँ, पु-वछ हम किये कहें और कि ले कहे ? 
यदि पशु-वछ को हम शरीर-बल का पर्यायवायी मानें, तो यह ठीक 
प्रतीत नहीं होता। क्योकि शरोर-वल का प्रत्येक प्रयोग पशुलछ का 
प्रयोग नहीं माना जा सकता । यदि किसो अश्षकत और बीमार आदमी 
को में शरीर-वल से उठाकर अस्पताल तक ले जाऊँ, तो ऐसा कहना 
अत्तगत होगा कि मैने पशु-वल्ठ का प्रयोग किया । 'पशु-वल' के पथ णब्द 
में पाशविक मनोवृत्ति का आशय सप्तिहित हैँ। यानी जिस बल का 
अयोग पाशविक मनोवृत्ति से प्रेरित होकर फिया जाता है, उनी को पशु- 
बेल कह सकते है । अब देखना चाहिए कि पाशविक मनोवृत्ति क्या है ? 
पशुओ में देखा जाता है कि उनमें कर्तव्याकर्॑व्य बुद्धि नही होती । 
उनकी सारी क्रियाशीलता स्वार्थ-मूलक होती है। मनुष्पेत्तर प्रागियो 
कं सबसे प्रथम और जन्तिम स्वार्थ है, क्षुपा-शान्ति और जीवन-रता । 
उन्हें जीवन में केवल शरोर-पोष ण की आवश्यकता विशेष रहा करती है । 
इसकी पूर्ति करे में वे अपने दारोर-वक् का उपयोग किया करते है । प्यो 
हीं उन्हें भूख छग्ी कि अपने से किसी अशक्त प्राणी को मारकर खा छिया। 
यही उनकी प्रतिदित को चर्म्या है। पशुओं को प्रवृत्ति मे यही एक विशेषता 
है कि अपने स्वार्थ के साधन से थे धर्मावर्म का विचार नही करते मौर 
शरीस्वल का हो प्रयोग करते हे, क्योकि बुद्धि-वछू उनमें होता हो नही । 
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इस दृष्टि से यदि हम पशु-बछ को परिभाषा देना चाहे तो कहना होगा कि 
अशु-वल् हम शारोरिक शकित के उस स्वार्थ -मू छक प्रयोग को कहते है जिससे 
किसी दूसरे प्राणी को कप्ट पहुँचता है । ध्यान रहे कि इस परिभाषा में 
दो बाते महत्त्व कौ है, शारोरिक वल का प्रयोग स्वार्म-मूलक हो कौर 
किसो दूसरे को हानिकारक भी हो । केवल स्वार्थ-मूलक होते के कारण ही 
हम शरीर-बल को पशु-वरू नही कह सकते । जो मजदूर अपने शरीर-वल 
(४॥08) 00007) से बिना किसी दूसरे को हानि पहुँचाये अपना 
स्वार्य-साधन करता है, उसके सम्बन्ध में हम यह नहीं कहे 
सकते कि वह पशु-बकछ का प्रयोग कर रहा है। उसी तरह हम 
श्रीर-बछ के किसी प्रयोग को दूसरों के लिए केवल कध्ठकारक 
होने के कारण ही पशु-वछू नहीं कह सकते, उते स्वार्थ-गूलक 
भी होना चाहिए। दूटो हुई कलाई को खीचकर सौधा करनेवाला 
डाक्टर और मालिश कनेवाला नौकर दोनो अपने बल-प्रयोग से 
दूसरों को कथ्ठ अथवा पीडा पहुँचाते हो है। परन्तु पशु-वल-पयोग का 
दोपारोपण उनपर नही किया जा सकता , क्योकि उनका शरी र-वल-प्रयोग 
स्वार्थ-मूलक नहीं होता। अतएवं शरीर-वछ को परुन्वद कहलाने के 
'लिए दो बाते। क। आवश्यकता है, स्वार्थ और पर-पोडन। तात्पय यह्‌ 
कि स्‍्वार्य-औूलकऔर पर-पीडक शारीरिक वल-पयोग को ही हम पशुवल 
ह सकते है। यही परिमाषा हमे युविति-युकत जेंचती है ! 


आत्म-वल 
(90 707०6 ) 
भव हमें यह देखना है कि आत्म-वलू वया चीज है । उसका तह रहस 
तो हमारी समभ में तभी'आवे, जब कि हम यह समभ लें कि आत्म कि 
कहते है। आत्मा उस अनुभूत शर्त का नाम है जो 'इस है ह्याण्ड के मूछ 
में विद्यमान है और जो समू पे सृष्टिअपच का अविनाशी आदि कारण है| 
ससार की सारी सत्ता, सारी शक्ति उसी की हैं। जीवात्मा से उसका बाहरी 
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भेद दिखाने के लिए उसे परमात्मा भी कहते है । परन्तु वस्तुत जीगत्मा 
और परमात्मा दोतो एक है। आत्मा' शब्द दोनो का बोतक है। इसी 
कारण उपनियदो ने कई स्थातो पर परमात्मा' के अर्थ में आत्मा' शब्द 
का ही प्रयोग किया है । 
आत्मा की शर्त सर्वव्यापिनी है। सिवाय वात्मा के कुछ है ही नही 
जड सृष्टि भी उसी का स्पान्तर है। हमारा शरोर भी हमारो भात्मा का 
दूसरा ₹प हो है । तुच्छ से तुच्छ कोटा में और गाधी जी के समान महा- 
पुरुष में केवल आत्म-विकास का ही अन्तर है, वस्तृत कोई भेद नही। 
दोनो मूल्गत आत्मा के दो रूप हैँ । परन्तु फिर मी हम सत्तार की भाषा में 
जड़ और चेतन तथा ऊँच और नीच का भेद अपनी समझ की सुविधा क्षे 
लिए किया करते है। जहाँ पर हमें भात्मा का अस्तित्व बिलकुछ तिदचल 
और निरचेष्ट दिखाईदेता है, वहाँ हम जडता का आरोप करदेते है | जहाँ 
वह च्चल और शक्तिमान्‌ दृष्टिगोचर होता है, वहाँ हम चेतनता का 
आरोप करते हैं। हम अपने शरीर का ही उदाहरण लें । हमारा यह शरीर 
जड़ है, उसमे कोई शक्ति नही । भृत शरीर को कोई देखें कि वह कितना 
जड़ और शक्तिहीन रहता है। जब तक उसमें जीवात्मा का निवास हैं, 
तब तक वह चछता-फिरता है, मार-पौट क रता है और कई प्रकार की हरकतें 
करता है । अतएव जिसे हम शरोर-वल कहते हे, उसका अस्तित्व शरीर में 
नही, आत्मा में है । इसी तक-सरणी के आवार पर हम यह कह सकते है 
कि जिते हम पशु-वल कहते है वह भी वस्तुत आत्मा का हो व है। 
सिह एक ऐसा जानवर हूँ जो पंशु-वछ से परिपूर्ण रहता है। परन्तु 
मरे हुए सिह के शरोर में उस वल का तामोनिष्ञान भी नही पाया जाता, 
क्योकि उसमें आत्मा नहीं। इस व्यापक और वैज्ञानिक दृष्टिकोण 
से पशु-वकू और आत्म-वरू में वस्तुत कोई अन्तर नही रह जाता। 
फिर भी जब ऐसे दो शब्दों का प्रयोग होता' हो है, तो दोनो में 
मर्थान्‍्तर भी होना चाहिए ! ऐसी हालत में हमें जब यह देखना है कि 
पगु-वल और आत्म-बछ के वोच वेज्ञानिक अन्तर की छकीर कहाँ पर और 
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कंसों खीची जानी चाहिए । पशु-वछ की मौमासा करते हुए हमने पहले 
यह निर्णय कर लिया है कि स्वार्थ-मूलक और हिंसक शरीर-वल को हो 
हम पशु-वलल कह सकते है, क्योकि स्वार्थ जौर हिंसा दोनो पाग्नविक प्रकृति 
के लक्षण हैं। ठीक उसी तरह हम जत्म-बल उसे कहेंगे जिस बछ के पीछे 
पस्माय॑ को प्रेरणा हो, वयोकि वह आत्मा का गुण है । इस परिभाषा के 
अनुतार शरीर-वल के ऐसे सभी प्रयोग जो परमाये दृष्टि से अथवा लौक- 
संग्रह की दृष्टि से किये जाते है, आत्म-वर के ही प्रयोग कहे जावेंगे। मतएव 
प्रो सिपाही राष्प और रवधर्म-रक्षा की पारमाधिक दृष्ि से प्रेग्त 
होकर स्त्री और वच्चो से अन्तिम बार मिलते हुए प्रसक्षता-पूर्वक समर- 
भूमिको बोर अग्रसर होता है उसके पैर आत्म-व्त से हो चलते है। 
वहाँ पभु-वल् की बू-वास भी नहीं। 

बात्म-वलल का यह अर्थ ह॒गिज़ नही कि हमारे शरीर मे कोई क्रिया 
ही न हो। प्रत्युत सभी प्रकार की शारीरिक कियाये जो पारमायिक 
दृष्िपे प्रेरणा प्राप्त करती है, आत्म-वल्ध के ही प्रयोग है । इसके विपरीत 
हमारी जिन श्रियाओं को पाशविक मनोवृनि से प्रेरणा मिलती है, उन्हे 
पश्न-नछ के उदाहरण समझता चाहिए। 


मिप्किय प्रतिरोध 
(088शए६ &८४७६708 ) 

स़बहवें अध्याय मे महात्मा जी नें आत्म-बल-तमग्रित निजिय 
प्रतिरोय.को विस्तृत विवेचना- को है! संबंसे पहुले .पाठक इस बात की 
जानकारी ज्वाहता है कि आज़ तक मतृध्य-जाति के इतिहास में किमी 
जब-समाज ने अपने उत्वर्य-साथन में इस व का सकलताए्वेक प्रयोग 
किया है या नही। इस. प्रदन का उत्तर महात्मा जी बहुत युवित-पूर्वक 
देते है। इतिहास.मे उन्हे सामूहिक-तिध्किय प्रतिरो+ का कोई उदाहरण 
नही मिलता। इस कारण पहले-वे इतिहास की-हो मीमासा कर्सी हु. 
रिखते है -- ४ 


( ८९२ ) 


“इतिहास केवल बडे लोगो का--राजाओ जौर महाराजाबो का तथा 
उनको कार्रवाइयों का--इतिहास है। ऐसे इतिहास, में भा आत्म-चलू 
के प्रयोग करनेवाले कहाँ स्थान पा सकते है। यदि मनुष्य-सम्ाज का जतीत 
केवल युद्धो ले ही भरा होता, तो दुनिया आज दिन विद्यमान ही न रहती। 
एक आदमी भी आज सक जीता न वचता । ससार में आज भी इतने अधिक 
लोग इतनो लटाइयो के वाद भी सही सलामत बने हुए है--यही इस वात को 
सिद्ध करता है कि आत्म-चछ का सफल प्रयोग लोग करते ही आये है। दो 
भाई आपस से प्रेमपूर्वंक रहते हैं। यह एक ऐसी बात हूँ जिसको ओर 
लोगो का ध्यान हो आकर्पित नह होता । फिर उस वात की चर्चा कौन 
करे ? परन्तु जब वे दोनो भाई आपस में रूड्ते हैं, एक दूसरे की हत्या 
करता है या दोनो मिलकर अदालत की शरण छेते है तो इस घटना को 
सवंत्र चर्चा होने रूगती है। पत्रो में भी उतके कलह का समाचार प्रकाशित 
होता हैं बौर इस तरह वह घटना प्रसिद्ध हो जाती हैँ। ऐसी हालत में 
मानना होगा कि जिसे हम इतिहास कहते हूँ, वह उन्ही घटनाओं का सकलत 
शव वर्णन करता हैं जो समाज की प्रेम-बल-सचालित व्यवस्था में किसी 
तरह की रुकावट या गड़वड पैदा करता है। आत्म-वल की कार्रवाइयाँ 
बिलकुल स्वाभाविक होती है और हमेशा जारी रहती है। इसलिए 
उनकी चर्चा इतिहास में नहीं पाई जाती |” 


बहुत युक्तियुक्त उत्तर है। यथार्थ में यह ससार प्रेम-वल के आधार 
पर हो स्थित है। हमाराअविकाशवैयक्तिकजीवन इसी बल से सचालित 
होता है। हमारा कुटुम्ब-प्रेम, परिवारगत आत्मीयता, सामाजिक सबद्धता 
तथा राष्ट्रीय एकवाक्यता--सव प्रेम-चछ को बदौलत ही विद्यमान है। 
प्रेम का स्नेहाकपेंण ग्रदि मनुष्य और मनुष्य के बोच नहो, तो इस पृथ्वी 
पर किसी भी नरह को ध्यवस्था हो न रहे। मनुष्य तो बहुत ऊँचा प्रागी 
हैं, पशु और पक्षी तक इस प्रेम-वल से प्रेरित होकर सवद्धतापूर्वक एक ही 
यान पर रहने है। हमारा सौ जगत्‌ स्लेहाकर्पण का एक जाज्वत्य- 
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मान उदाहरण हूँ। समूची सृष्टि हो अभिन्नता-्मूलक है। अभिन्नता का 
ही दूसग नाम प्रेम है। 

लैविन हमारों राय में प्रव्मकर्ता का यथार्थ आक्षय कुछ दृसल 
था। वह एस बात को जानना चाहता था कि इतिहास में कोई जाति 
भपती भोई हुई स्वतन्थत्ता आततायियों से प्रेम-बछ की वदौलत फिर से 
प्राप्त कर सकी हु था नही । राष्ट्रो का उत्कर्प तो आत्म-बल से होता ही हूँ।' 
इस बात को कोई अस्पोकार नही कर सकता, ने फिर कोई समभदार 
बादमी ऐसा प्रब्न हो करेंगा। 

गहात्मा जी के बान-य में उपयुक्त प्रब्न का कोई उत्तर नहीं है । 

उस अध्याय में गादे जी नें आत्मजछ के प्रयोग को निष्किय' 
प्रतितेव (2059९ 6 प्े८क्राज्नाता0०) कहा है। परन्तु हमारी राय 
में दोनों भच्द समानार्यक नही हैं। आत्म-बल के प्रयोग कई प्रकार के हुआ 
करते है और उनमे निध्किय प्रतिरोध भी एक प्रकार है। रत्ताग्रह 
बात्मचल के प्रयोग को ही कहते है। सत्याग्रह को यदि हम 
प्रेमाग्रह' अयवा 'आत्माग्रह' भी कहे तो ठोक हो होगा, क्योकि 
तत्म, प्रेम और आत्मा तीनों एक हो णवित के अलग अलग भाम 
है। इस मसार में सव मिथ्या है, केवक आत्ता ही सत्य है। बतएव भ्त्त 
और क्षात्मा दोनों एक है। किर प्रेम का लप भी बात्म-मूलक हैं। 
जहाँ अमिन्नता के भाव हैं, वही प्रेम भी होता हैं। सभी आ्राधियों में 
अभिन्न हप से जो तत्त्व विद्यमान है, उसी को आत्मा' कहते है। अतएद 
अभिन्नता आत्मा ही का गुण हैं। यदि प्राणी मूलत एक दुसरे से मिन्न 
हो, तो दोनो के बीच फिसी तरह का आकरपण अथवा प्रेम हो ही नहीं 
सक्ता। तकंदप्टि से यह एक असमव वात होगी। दो प्राणियों में 
प्रस्प्परिक स्नेहाकर्पण के लिए दौनो में मूलगत अभिन्नता होतीं ही 
चाहिए। इस तरह पाठक देखेंगे कि सत्य और प्रेम दोनों आत्मा के 
हो गुण-धर्म हैं। 

288 आत्म-वक् के प्रयोगो को सत्याग्रह कहना ही ठीक होगा। 
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4पत्याप्रह के को रप-रुपास्त र हमने विगत अध्याय में बतटाय है, उसे 
देखने पर पाठफो की प्रेत होगा कि जिये 7म निन्यिय प्रतिरोंत [स्‍4॥54- 
708 पिल्छापगा0९) पहने हैं बह निन्तिय सन्‍्याग्रट व एम! अनिम 
और निद्ृप्ट नप है। शरीरकों जठवत्‌ बनाक” मो विरोब डिया जाता है 
उसी को इस नाम से पुकारता ठीक होगा, अन्यवा उस प्रदयोजना में 
जो निप्मिय' (९७७४८) घर हैं, वर विलतृद अनसित हों जाता हैं। 
ध्यान रहे कि आत्म-बर के प्रयोगो को नि प्रिय ए/ता छोफ मी । सिराय 
इसके आत्म-वक (सत्यागह) के कई प्रयोग रेस भो रोते है जिनगे शरोहर 
भी क्रियावान्‌ रहता है। मजिम्ट्रेट की आजा ये बिग: झो आदमी समामच 
पर घड़ा होकर व्यास्पान देता है, उसकी क्रिया को 7म निष्िय प्रति- 
रोघ नही फह सकते । 


इस शब्द के गढतेवाले यवार में हॉल्स्टॉय है। बाइवरिद के 
वेसिस्ट्‌ नॉंदू धसहल' (बुराई का बिरोत में करो) के उपदेश से पवावित्त 
होकर समवत्त उन्होंने इस यत्द की रचना की होगो! सामृतित अस्सा- 
त्मछ विरोध का तरीका गावी जी को टॉक्स्टाय में हो मिला है। प न्‍्तु 
अहिसा-दृष्टि महात्मा जी की सास चीज है। उसके लिए ये हा स्टॉय के 
आमारी नहीं हो सकने। वर्क टॉन्स्टॉय को ही गात्री जी से म्सा- 
सम्बन्धी आध्यात्मिक शिक्षा मि्ठ सकती हूँ। उस रणियन द्चा?क ने 
अपनी योजना में अहिसा को अश्कतों के छिए व्यावहारिक अस्प् के सप 
में ही स्वीकार किया है। सच्ची बहिसा-दृष्टि के लिए आध्यात्मिक ऐ्रेस्णा 


और बेदान्त का तत्व-ज्ञान चाहिए, सो महात्मा गावी को है और 
डॉ 'स्टॉय को नही था। 


ु फिर भी जब गायी जी ने टॉल्स्टॉय से सामूहिक विरोव का तरोका 
ते लिया तो उनका दाब्द भी लेना पडा! वर्षों तक महात्मा छी पैसिव्ह 
रेज़िसूदेंट्स्‌ धव्द का उपयोग अपने व्यास्यानो और लेखो में करते रहे 
अनुमव और विचार दोनो बहते गये और कुछ काल के बाद यह शब्द 
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अनुपयुक्त अयवा घटिया प्रतीत होने लगा। आज हमे आत्म-वल के सभी 
तरह के प्रयोगो के छिए एक वहुत अच्छा और ध्यापक अर्थ देनेवार्ला 
शब्द सत्याग्रह' मिल्ल गया है। वह एक मौलिक सस्क्ृत शब्द है, जिसका 
अनुवाद विदेशियों को करता होगा। उसके कई रुूप-छूपान्तर है। किसी 
में घवारीरिक क्रिया होती है, किसी मे नही, असहयोग, भद्र अवज्ा, वरना 
देवा तथा उपवास करना ये सब सत्याग्रह के ही भिन्न-भिन्न रुप है। 
निश्किय प्रतिरोव उसका एक निचला रुप है जिसके हारा हद दे 
शरीर को जडवत्‌ बनाकर विरोध किया जाता है। तालयें यह किआज 
हमारे पास सत्याग्रह ([.,078 #0706 ०0 507 0००8 ) के भिन्न- 
भिन्न प्रकारों के लिए भिन्न-भिन्न नाम है और उतके वैज्ञानिक वर्गकिरण 
करने का प्रयत्न हमने किसी पिछले अध्याय में किया है। 

। ऐसो दशा में 'हिन्द-स्वराज' के पढनेवाले को मिष्किय प्रतिरोध का 
सत्याग्रह के अर्थ मे प्रयुक्त होना वहुत खकता है। समझदार पाठकों के 
लिए तो विचार-विकास की ऐतिहासिक दृष्टि से यह प्रयोग यदि इस पुस्तक 
में बना रहे तो कोई हज तही । परल्तु सर्वलाधारण लोग इस सूक्ष विशे- 
पता को नही समझ सकते | इस कारण वे भ्रम में पड सकते है । निष्क्रिय 
प्रतिरोव' बब्द का उपयोग गावी जी को भी कुछ खटकता ही था। यह 
उनके निम्नलिखित वाक्य से प्रतीत होता है। 
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(हिल्द-स्वराज, प्‌ठ्सस्था ७२) 

“इसमे जिस शक्ति का उपयोग होता हैं उसे आनमवर्ण वा हल 

कहना चाहिए। आम तौर पर लोग उसे नि्किय प्रतिरोध' कटा करते 

है, परन्तु यह शब्द-योजना उतनी उपर्युवत नहीं है। « 

इस अध्याय का दूसरा महत्त्वपृ्ण अध् वह है, निशा 

निष्किय प्रतिरोध की त्याख्या की है। वे लिखते हैँ “८ 


&ए 98 068८१०९० 
प्रोणेए. ऐए /888 
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ँमित्किय प्रतिरोव वह तरोका है जिससे मनुष्य आत्म-यल््रणा के 
हारा अपने अधिकार प्राप्त करता हे। यह उपाय झल्त्र-धयोग 
के बिलकुल विरुद्ध है। जब में अपने अन्त करण की प्रेरणा के बनुसार 
किसी बनुचित काम को करने ने इंतकार करता हूँ, तव मुझे 
आत्म-वल का प्रयोग करना पडता है । उदाहरण के लिए सरकार ने कोई 

ऐसा कानून बनाया, जिसके अनुसार मुझे वरतना चाहिए। मुक्के यह 
कानून पसन्द नहीं है। यदि इस कायदे को रह कराने के लिए में शत्तों 
का उपयोग कह तो में शरीर-वल से काम छे रहा हूं । यदि में उसे न मानू 
और उल्लघन को संज्ञा स्वीकार कर लू तो कहना होगा कि में आत्म-बरू 
का प्रयोग कर रहा हूँ ।” आये चलकर गावी जी लिलते है --- 

अनुष्य को चाहिए कि जो वात उसको वुद्धि और आत्मा को नहीं 
पटती, उसे कदापि न माने और परिणाम में जो कुछ तकलोफ उसे उठानी 
पडे, उसे वरदाइत करें। आत्म-बल के प्रयोग की यहो कुंजी है। * 

इस नत्तीहत के विरुद्ध प्रब्नकर्ता एक बहुत महत्त्वपूर्ण आक्षेप करता 
हैं। वह कहता है कि आए त्तो लोगो को राज्य-शासन के विरुद्ध विद्रोही 
होने की सलाह दे रहे हे। इस आश्षेप के उत्तर में महात्मा जी के विचार 
सुनिए -- 

“राज्य-गासन के कानून भले हो या बुरे, उनका पालन हमें करना ही 
चाहिए, यह धारणा लोगों के मन मे अभी हाल हो में उत्पन्न हुई है और 
विलकुल जसगत है । पुराने ज़माने में लोगो का ऐसा खयाल नहीं था। 
जिन कायदो को लोग पहले ज्मानें में पसन्द नहीं करते थे, उनका ठे 
उल्लंघन किया करते थे और प्रसन्नतायूवक दड भोग लेने थे। जो कायदा 
हमारे अन्त करण के विरुद्ध है, उसको मान लेना हमारे मनुप्यत्व का घातक 
होता हैं। ऐसा आचरण पर्म-विरुद्ध हैँ और दासत्व ही उत्का पर्याववाची 
हूं। यदि सरकार हमें बाजा दे कि तुम नगे फिरा करो, तो क्या हम उसे 
मान लें ? यदि मुझमें आत्म-वल है, तो मै साफ-साफ कह दूँगा कि आपके 
फरमान ने मुझे कुछ भी मतलूव नही है । परन्तु हम इतने आत्म-विस्मृत 
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और दब्बू हो गये हे कि हम किसो भी बुरे से वुरे कानून को चुपचाप 
स्वीकार कर छेते है ।” 

आगे चलकर वे इसी सम्बन्ध मे लिखते है--- 

“यदि छोग इतना समझ ले कि किसी अनुचित कायदें को मानना 
उनके पीौरुष के विरुद्ध हैं, तो वे किसी भी दुराचारी शासक के दास 
होकर नही रह सकते । इसी मनोवृत्ति में आत्म-शासन (प्त०एा6 >यो6)' 
का रहस्य हैं। लोगो का खयाल हूँ कि प्रजातन्त्र में उन्हें बहुमत को गिरो- 
घार्य मानना चाहिए । परन्तु यह एक ऐसी धारणा है जो ईइवरोय मन्तव्य 
के विरुद्ध और भ्रातिमूलक है । ऐसे कई उदाहरण दिये जा सकते हे जिनसे 
मालूम होता है कि बहुमत का निर्गय कई वार विलकुछ गलत साबितु 
हुआ हूँ गौर थोडे से विरोधी लोगो की सम्मति विलकुल ठीक निकली है, 
शासन में जितने सुधार हुए हे, वे वहुवा थोडे से विरोबी लोगो की प्रेरणा- 
शवित से हो सम्पादित हुए है। अतएवं जो लोग ऐसा समभते हे कि 
किसी अनुचित कानून को उन्हें वही मानना चाहिए, उनके लिए आत्म- 
बल का मार्ग खुला हुआ हैं। इतर दूसरे उपाय अनथ्थंकारो सिद्ध होगे।” 

महात्मा जी की इस तर्क-सरणी में एक बडी विवाद-अस्त बात हूँ। 
हम इतना तो मान सकते है कि यदि राज्य-शासन का अधिकारी कोई एक 
ही आदमी हो और बह दुराचारी तथा त्रास-दायक भी हो, तो भात्म-बल- 
सम्पन्न लोगो को ,चाहिए कि वे उसको अनुचित आजाओ का उत्लघन 
करे। इसके दो कारण हे। पहला तो यह है कि ऐसा भत्य्राचारी ज्ञासक 
लोगो की इच्छा के विरुद्ध राज्य-सिहासन पर आसीन रहता है। दूसरा 
यह है कि उसके मन्तव्यों में लोगो की सम्मति नहीं ली-जाती। ऐसी 

अवस्था मे त्रस्त प्रजा के पास, एक ही उपाय' रह जाता है. जिसे भद्र अवज्ञा 

(ठाशा) 7805०000०७) कहते हैं। परन्तु जहाँ वाकायदा 

प्रजातन्त्र शासव स्थापित हो चुका है और लोगो के चुने हुए प्रतित्तिवि ही 

मिलकर राष्ट्रीय प्रगति की वायडोर 'सेमालते हे और बहुमत से लोगो 

पर लोगो के हित के लिए हो शासन करते, है,ःवहाँ क़िसी एक मनुष्य को 
फा० ५२ 
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सिर्फ इसी एक बुनियाद पर कि कौई कायदा था मन्तर्य उसे पसन्द 
नही हैं, शासन के नियमों को ठुकराने का नैतिक अधिकार हरगरिज्ञ 
नही दिया जा सकता। इस नियन्त्रण के कई कारण हो सकते हूं। 
पहला कारण तो यह है कि वह अपना प्रतिनिधि भेजकर प्रजातन्व धातन 
को स्वीकार करता है। इस स्वीकृति में यह प्रतिज्ञा अनिवार्यस्‍्प से 
छिपी रहती है कि लोगो के प्रतिनिवियों के द्वारा जो कुछ निर्णय होगा, 
उसे में मान्य समम्ूया। परोक्षत्प से ऐसा वचन देते समय वह इस बात को 
जातता है और स्वीकार भी करता हैं कि प्रजातन्त॒ में सर्वेसम्मतति से हमेशा 
शासन चलाना समद नही । अच्छे से अच्छे मन्तव्य के कुछ विरोधी रहते 
ही हे। अतएवं वहुमत से ही शासन का उत्तरवायित्व सेमाछा जा 
सकता हैँ। दूसरा कारण और हैं। प्रत्येक प्रजातन्त्र शासन-प्रणाली का 
न॑तिक उद्देश्य अधिक लोगो का अधिक सुख-नसपादन करना ही है। 
जब उद्देश्य का सप यह है, तो कहना होगा कि किस बात मे भविकाश 
लोगो का अविक हित सिद्ध हो सकता है, इस बात पर नि्गेय करने का 
अधिकार अधिक लोगो (बहुमत) को हो न्यायपूर्वंक दियाजा सकता 
हैँ। अतएंव थोड़े से लोगो को वहुमत का निर्णय हमेशा मान्य होना हो 
चाहिए। यदि वे नही मानते, तो कहना होगा कि वे प्रजातन्त्र शासन- 
प्रणाली की जड पर हो कुठाराधात कर रहे हे। ऐसा आचरण प्रजातन्त 
के मूल-गत सिद्धान्त के ही विरुद्ध होगा। जिस अधिकार का प्रति- 
पादन भहात्मा छी ने अपने वक्तव्य में किया है, वह यदि प्रत्येक मनुष्य 
को दे दिया जावे और उसके मन में यह भ्रम प्रवेश कर जावे 
किजो कानून मुझे पसन्द नहीं है अयवा जो मेरे अन्त रकग के 
विरुद्ध है, उसे में कदापि नहीं मानूंगा, तो शासन के प्रत्येक 
प्रस्ताव का क्रियात्मक विरोध करनेवाले कई उहदड आदमी खडे होगे और 
लोग वात-वात पर प्रजातन्त्र को पज्जियाँ उडावेंगे। भिन्न-भिन्न दृष्टियो 
से अन्त करण की दुह्ाई देकर लोग शासन के नियमो का उत्लघन करेंगे 
और ऐसी अव्यवत्यित दक्षा में कोई भी प्रजातन्त्र दो दिच भी न टिक 
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सकेगा । इन कारणों से हमारी यह निश्चित धारणा है कि प्रजातन्त 
शासन में बहुमत के विरुद्ध थोडे-से लोगो को नियमोल्लघन का अधिकार 
देना भौर घह भी अन्त करण के नाम पर, एक ऐसा उपदेश है जो सावे- 
जनिक व्यवस्था फा वडा सहारक है । अन्त करण अथवा आत्मा एक बहुत 
सृक्ष्म दावित का नाम हैं । हम एक दूसरे के अन्त करण को नही देख सकते । 
और तो वया, जो मनुष्य उसकी दुह्माई देता है, वह खुद नही जानता कि 
वह यया चीज हैँ और किस नियम के आधार पर वह काम करता है! 
इसके सिवाय एक हो बात पर भिन्न-भिन्न लोगो के अन्त करण से अछग- 
अलग ध्वनि निकलती है । शिक्षा-दीक्षा तथा सस्कार से उसमें परिवत्तन 
भी होते रहते हैँ। ऐसी दशा में हम कह सकते हुँ कि अन्त करण की 
निश्चित रप-रेसा सभी लोगों में एक समान नही पाई जा सकती | इसके 
अतिरिवत अपनी अदृश्यता तथा सूट्षमता के कारण वह आत्म-प्रवचता 
त्तया घोसेबाज़ी का उत्तम से उत्तम साथन भी हो सकता हूँ। जात्मा, 
परमात्मा और धर्म के नाम पर आज तक इस पृथ्वी पर जितनी 
चुराइयाँ हुई हैं, उनका साक्षी मानव-सभ्यता का इतिहास है। 
इसके अतिरिक्त यह भी कंसे माना जा सकता है कि किसी 
एक प्रश्न पर अपसख्यक विरोधियों का ही विचार ठीक है। फिर 
ऐसा भी हमेशा नहीं होता कि सभी विरोधी किसी एक वात पर एक 
मत हो, उनमें भी कई फिरके रहते है। गावी जी स्वीकार भी करते हैं 
'फि कोई मनुप्य इस वात को अधिवीरपूर्दक नहीं कह सकता कि 
उसी का कहना ठीक है। 
गुप0 ग्राह्मा ढक लेंक्ागा ६0 9९ ढ78ण7ॉशेए गा 8 
़ट्ठीह, ० प्रीर्श 8 एथप्रटपोहए गाणह 75 प्राण 9200788 
३6 फ्रैशओ३ 20, 070 7६ 78 ज़/्णाहु 707 ग्रगिा 80 वणाह 88 
+86 5 778 त९॥०७०४६९ पचहाएशा 
“कोई भी मनुष्य इस वात का दावा नही कर सकता कि अमुक वात 
सिर्फ इसी कारण ग्रलूत या सही है, क्योकि वह ऐसा सोचता हूँ । लेकिन 
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जब तक उसका विचार्-पूर्ण तिर्य किसी वात को गलत समभता है, 
तब तक उसके लिए वह गलत ही हैं।” 
पिचास्यूर्ण निर्यय (0०४८ उंप्वेहमाधा।) इस 
शब्द पर पाठक ज़रा ध्यान दें। तर्क-पर्ण विवेक तो ऐनी शक्ति है जो 
जन-साधारण में नही पाई जाती। जन-समाज के अधिकाश लोग हमेशा 
कुछ थोडे से नेताओं का अघानुकरण हो किया करते है। इन्ही लोगो 
की प्रेरणा से सर्वसावारण के विचार वनतें भौर विगहते हैँ । ऐसी दक्षा में 
कहना होगा कि गावी जी को भद्र अवज्ञा उन लोगो के लिए उपयुक्त 
शस्त्र नही हो सकती, जिनमें विचार-शांक्त का अभाव है; क्योंकि 
ऐसे लोग न जाने किस समय वया करेंगे और क्‍या न करेंगे । इस तरह 
भद्र अवज्ञा करते के यथार्य मधिकारी बहुत थोडें से लोग ही रह जाते है । 
हम इस वात को स्वीकार करते हे कि कोई भी मनुष्य मधिकार- 
पूर्वक यह नही कह सकता 'कि उस्तो का कहना ठोक है ॥ अतएवं बहुत 
सम्भव है कि किसी विषय विशेष पर वहुमत की सम्मतति भी श्राति-मूलक 
हो सकती है। पर अत्पमतवाले भी उत्ती कमजोरी के श्षिकार 
है। ऐसी हालत -में जहाँ दोतो पक्षों से भूल होने की सम्भावना 
हैं जौर यह विश्वयपूर्वक नही कहा जा सकता कि भूल किवर है, वहाँ 
बहुमत को मानकर घोचा सा जाता या मूलकर बैठना ही अधिक वाछनीय 
होगा। जहाँदोनोओर भूल की सम्भावना है, वहाँ प्रजातत्॒ का सिद्धान्त 
यही कहता हूँ कि बहुमत के साथ लोगो को रहना चाहिए; क्योकि उसके 
साथ रहने में भूछ की सम्भावना अपेक्षाइत वहुत कम रहती है। सिवाव 
इसके अधिक से अधिक लोगो को अधिक सुख-सम्पादन के लिए कुछ भी 
निरचय करने का नैतिक अधिकार अधिक लोगों को ही दिया जा सकता 
हैं। बअतएव प्रजातत्र शासन में अल्प-सख्यक विरोबियों को शान्तिपूर्वक 
विचारअचार करने का अधिकार तो जरूर है, परन्तु जब तक कोई 
कानून बहुमत से रह न हो, तव तक उसका प्रालव करना प्रत्येक योग्य 
भागरिक का धर्म हैं। अन्त करण को दुहाई देकर वह उसका उल्लघत 


( «८२१ ) 


नहीं फर सकता। यदि ऐसी स्वतत्रता प्रत्येक मनुप्य को दे दी जावे, तो 
व्यवस्थापूर्ण सामाजिक जीवन असम्भव हो जावेगा। इस विषय की चर्चा 
हम 'भद्र अवजा' शीर्षक अध्याय में कुछ अधिक विस्तार के साथ करचुकेह । 
शिक्षाअणाली 
महात्मा जी वर्तमान विदेशी शिक्षा-प्रणाली के बडे ज़वरदस्त विरोधी 
प्रतीत होते है। उनको राय में ऐसी शिक्षा जो हमारे आचरण-बल के 
विकास में सहायक न हो, किसी काम की नही हैँ । उससे तो निरक्षर 
रह जाना हो अच्छा हैँ। केवल अक्षर-ज्ञान एक ऐसे दास्त्र के समान है 
जिसका सदुपयोग भी हो सकता है और दुरूपयोग भी । हम लोगो ने मधि- 
कांश में उसका दुरुपयोग ही किया है, वयोकि उसके साथ-साथ हमें सदा- 
चार-सम्बन्धी शिक्षा नही दी गई। 
गावी जी लिखते हे कि हमारे देश में एक देहाती काइतकार पढना- 
लिखना नही जानता, पर उसे ससार का साधारण ज्ञान हूँ और वह 
जानता है फि स्प्री-वच्चे तथा वुदुम्ब-्परिवार के प्रति उसका व्यवहार 
कसा होना चाहिए। इतना उसके लिए वस है। हम लोग परिचमी 
विचारों के प्रवाह में पडकर ऐसा सोचा करते है कि हमारे देश के 
किसानो को भी इस विदेशी शिक्षा की जरूरत है। 
इसके बाद प्रोफेसर हकक्‍्सले का प्रमाणु देकर गाथी जी लिखते हैं कि 
भूगोल-शास्त्र, ज्यामेट्री तथा अलजेबरा पढने का कोई भी सत्परिणाम 
आचरण-बल पर नही पडता। अतएव हमारे मनुष्यत्व के विकास के 
लिए आजकल की प्रारम्भिक और ऊँची दोनो तरह को शिक्षायें व्यर्थ हे । 
परन्तु महात्मा जी शिक्षा-मात्र के विरोवी नही हैं। वे हिन्दुस्थान 
की प्राचीन शिक्षा-पद्धति के बडे प्रेमी हे । इस प्रणात्रों में सदाचार-शिक्षा 
को सबसे महत्त्वपूर्ण स्थात दिया गया है। आचरण-वछ ही मनुप्य की 
प्रारम्भिक आवश्यकता है। इसलिए प्रारम्मिक (?पगा»9) शिक्षा 
का उद्देश्य भी वही होता चाहिए। इस सम्बन्ध में गावी जी के विचार 
अग्रलिखित है-- 
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"ज़राज प्राप्त करने के लिए तो जब-साधारण को अेगरेज़ी शिक्षा 
की ज़रूरत हो नही है। ऐसी शिक्षा देवा उन्हें दासत्व के वन्धन में जक- 
डना है। मैकाले की शिक्षा-प्णाली से हमें गुलाम वना दिया। क्या यह 
अफसोस की वात नही है कि हमे अपना स्व॒राज-वान्दोलन अँगरेज़ी 
में करना पडता हैँ ? योरोपोय राष्ट्र वे जिन पद्धतियों को बनुभव 
के आवार पर व्यर्य समझकर छोड दिया है, उन्हें हम स्वीकार किये हुए 
बैठे है। हमारी हालत वहुत बुरो है। हिन्दुस्थादी होकर भी हम आपस 
में पत्र-व्यवहार मंगरेजी में हो किया करते है जौर वह भी ऐसी हालत में 
कि जव हम शुद्ध बेगरेजी भी नही लिख सकते। मेंगरेज़ी पढे-लिले हिन्दु- 
स्थानियो ने अपने सर्वताबारण देश-वन्घुओ को दगा देने तथा भय दिलाने 
में भी कुछ सकोच नही किया है। इसलिए महात्मा जी के मतानुसार 
शिक्षित लोग जनता के लिए आजकल जो कुछ कर रहे है, वह एक तरह 
से पुराने कर्ण को माशिक अदाई-मात्र है।” 


भविष्य में छामदायक सिद्ध होनेवाली राष्ट्रीय शिक्षा-पुणाली के 
सम्बन्ध में गांधी जी लिखते हे-- 


“कई घास्त्रो के ज्ञान-सपादन करने का हौसछा हमें छोड देना 
चाहिए। घामिक तथा नैतिक शिक्षा का पहला स्थान होगा। अपनी 
प्रान्तीय माया के सिवाय प्रत्येक हिन्दुस्थानो को यदि हिन्दू हुआ तो सस्क्ृत, 
मुसलमान हुआ तो अरबी और पारसी हुआ तो फारसी छा ज्ञान होना 
चाहिए। पर राष्ट्र-भापा हिन्दी का ज्ञान सवके लिए अनिवाये है। कुछ 
हिन्दुओ को धामिक विचार-विनिमय के लिए अरवो मौर फ़ारसी जानना 
चाहिए और कुछ मुसलमानों और पारत्तियो को सस्कृत पढना चाहिए । 
उत्तर और पश्चिम के हिन्दुस्थानियों को तामिल सोखनी चाहिए। 
पर सबकी राष्ट्र-आपा हिन्दी हो रहे मौर वह यथा तो देवनागरी-लिपि में 
लिखी जावे या फारसी-लिपि में । हिन्दू और मुसलमान एक दूसरे को 
समध्सकें, इसलिए यह जर री हैं कि लोग देवनागरी मौर फारती दोनो 
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लिपियाँ सौले । यदि हम इतना फर सके, तो मेंगरेज़ी भाषा का वहिप्कार 
कर सकते है ।” 

अंगरेज़ी शिक्षा मौर विदेशी शिक्षा-प्रणाली के सम्बन्ध में महात्मा 
थी का जो मत है, उसका विरोध करनेवाल्ा शायद ही कोई समझदार 
हिन्दुस्थानी होगा। हम पहले ही कह चुके है कि यह देश विदेशी शिक्षा 
सेबदरगहो गयाहै। इस शिक्षा का परिणाम यह हुआ है ऊक्रि शिक्षित 
भारतीयो में अपनी जातीय सस्कृति के प्रति मज्ञान-मुलक अवास्था उत्पन्न 
हो गई हूँ । उन्होंने आपस में मिलकर एक ऐसी जाति बना लो है जो समाज 
के जन-साधारण से ज़रा हटकर अलग रहती हैं। विचार-प्रभाव में पडकर 
ऐंमे लोगो ने विदेशियों का हर वात में अधानुसरण हो किया और वे स्वदेश 
में रहते हुए भी विदेशी वन बंठे । इन्ही लोगो केद्वारा ही भेंगरेज़ो नें दुभा- 
पियो का काम छिया और इस तरह अपने विदेशी शासन को एक 
स्वाभाविक कठिनाई को दूर किया। अतएवं महात्मा जी का यह कहना 
अमर्श ठोकहं कि शिक्षित हिन्दुस्थानी ही इस देश मे विदेशी राज की 
जड जमानेवाले है 

स्वगज के लिए हमें स्वदेशी शिक्षा चाहिए। स्वदेशी शिक्षा हम उसे 
बहेंगे जो हमारी पूर्वालित सरकृति तथा जातीय प्रतिमा के अनुकूल हो। 
ऐसो शिक्षा पर ही भारतीय स्वराज की स्थायी बुनियाद डाली जा सकती 
है। इस राष्ट्रीय शिक्षा की भविष्य में जो योजना बनेगी, उसकी रुप- 
रेखा भी महात्मा जी ने खीचने का प्रयत्व किया है। उसके सम्बन्ध में 
हमें कुछ कहना नही । कहना इतना ही है के उन्होने फारसी लिपि को 
अनावश्यक और अनुचित महत्त्व दिया हैं । इस देश के हिन्दू यदि मुसलू- 
मान या ईसाई होना चाहें तो वे हो सकते हें, उनकी धामिक स्वतज्ञता में 
कोई वाया नही हैं । वे अपना आन्तरिक विश्वास बदल सकते हैं, शमिक 
रसूमो में परिवर्तेन कर सकते है। परल्तु वे विदेशी धर्म के साथ-साथ 
विदेशों लिपि नही छा सकते। यदि लावे, तो वह उन्ही की चीज होकर 
रहेगी। देश की लिपि से वह प्रतिस्पर्धा नही कर सकती | इसके सिवाय 


हु 
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हमे पहले कह चुके है कि साप्रारण बोछचाल को भाषा में ही हिन्दुत्थानी 
प्रयुक्त हो सकती है। ऊँषे और शास्त्रीय विचारों के प्रकाशन में अनेक 
शुद्ध सस्कृत शब्दो का उपयोग अनिवार्य होगा । ऐसे शब्द फारसी से नही 
लिये जा सकते । यदिभूसलमान ऐसा करें, तो उन्हे जपना साहित्य-निर्माण 
अलग ही करना पडेगा। सस्कृत के शास्त्रीय शब्दों को फारसी-लिपि में 
छिखने का प्रयत्व करना विफेल ही नही, उपहासास्पद भी होगा। वैज्ञा- 
निक स्वर-योजना की दृष्टि से यदि देखें, तो कहाँ देवनागरी और कहाँ 
फारसी-लिपि। देवनागरी के समात इस पृथ्वी पर कोई वैज्ञानिक/लिपि 
ही नहीं। हमें उन हिन्दुस्थानियों की समझदारी पर तरस भाता है जो 
कभो-कभी कहा करते है कि हिन्दुस्थान को रोमन-क्लिपि स्वीकार करनी 
चाहिए। फारसी तो एक महान्‌, दोषपूर्ण और लंगडी लिपि 
है। वह तो स्वय अपने ही शब्दों को उच्चारण के अनुस(र शुद्ध हुप से 
नही छिल् सकती । सरकृत के बड़े-बड़े साहित्यिक शब्द उसमे कया खाक 
हिल जावेंगे। अतएव इस देश के साहित्य-मिर्माण में देवनागरी के साथ 
फा रसी-छिपि को बराबरी का स्थात देना हमें कोई औचित्यपूर्ण योजना 
प्रतीत नही होती। 'हाँ, इसमें मुसलमानों को प्रसन्नता ज़रूर हो 
सकती है। 

महात्मा जी घामिक शिक्षा के बडे हिमायती प्रतीत होते है। परल्तु 
भरइत ज़रा टेढा हूँ । जहाँ तक हमें ज्ञान है, वे 'धर्म' शब्द का उपयोग अधि- 
काप्ष में नोति-धर्म (7०8 +लोड्टाणा) के अर्थ में ही किया 
करते है। यदि घामिफ शिक्षा का केवल यही अस्नाम्प्रदायिक रूप हो तो 
किसी को ऐसी धामिक शिक्षा से को£ आपत्ति नही हो सकतीं । परल्तु 
हिन्दू, मुसलमान, पारसो तथा ईसाइयो के बीच साम्प्रदागिकर्ता की वृद्धि 
फरनेवाल्ा जितवा एव-कवित घाभिक साहित्य होगा, उसका हमारी 
राष्ट्रीय सस्याओ से सर्चेया वा, प्कार करना होगा। वर्तमान को पाइ्चात्य 
दिक्षा-प्रणाली में विशुद्ध वैज्ञानिक दृष्टि से किसी बात पर विचार करने 


स की जो वौद्धिक प्रवृत्ति है, वह धर्मान्वता की रामवाण' दवा हूँ। विदेशी 
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शिक्षा फी सारो बाते हम छोड दें, माध्यम छोड दें, पाद्य पुस्तकों की 
योजना (ऐपराश्मण्पांग्रा।) बदल दें, दृष्टिकोण भी परिवर्तित कर 
दे, परलु अधविश्वास को निर्मल करनेवाली वर्तमान की वैज्ञानिक तके- 
पैतों बरे काम को चीज होगी, खासकर उन सम्प्रदायो के लिए जिनमें 
धर्मान्पता अधिक मात्रा में विद्ान है। उसमें सन्देह नहीं कि हमारे 
शप्ट्-निर्माण में राष्ट्रीय शिक्षा का महत्त्त सवसे अधिक है और इसमें भी 
सम्देह नहीं कि जो थिक्षा-प्रगाली हमारी सकीर्ण साम्प्रदायिक भावना 
ओऔर पर्मान्धता को छिम्मूल कर सकेगी और हमारे मनृप्योचित विवेक 
को जाग्रत्‌ कर देगी, वही सच्ची राप्ट्रीय शिक्षा-प्रणाली होगो और 
हमारा स्वराज उसो को आयार-शिछा पर स्थापित हो सकेगा। 


यन्त्र 
(307५ ) 

यत्री के सम्बन्ध में गावी जी लिखते है-- 

“बत्मो की व्दौलत सारा योरप वरवाद हो रहा है। अँगरेजो के गृह- 
हार पर भी सर्वनाश सठा है और दरवाजा खटखठा रहा है । आवुनिक 
प्राश्चात्य सभ्यता का वाना यत्र हो है। अधिक बया कहे, वह एक घोर 
वाप का प्रतिनिधि है।” 

“इम्बई के मिलो मे जो लोग काम करते है, वे गुलाम हो गये हैं। 
चहाँ काम करनेंयाली जो स्थ्रियाँ है, उनकी दुदेशा को देखकर तो हृदय 
को बदी ठस पहुँचती है । जब मिलो की सृष्टि नही हुई थी, तब ये स्त्रियाँ 
भूखो नही मस्ती थी। जिस दिन हमारे बोच में यत्र-प्रेम का पागलपन 
बढ जावेगा, उस दिन हमारा यह देश बहुत दुखी हो जावेगा, इसमें 
मुझे जरा भी सन्देह नहीं।” 

जिन्होंने हमारे साम्यवाद' शीर्षक प्रकरण को पढ लिया है, उन्हें यह 
बताने की ज़दूरत नही कि महात्मा जी के उपर्युक्त विचारों से हम पूर्ण 
तया सहमत है। केन्द्रित व्यवसाय को प्रोत्साहन देने में जहाँ-जहाँ मौर जिस 


( ८२६ ) 


रूप में यत्रों का उपयोग हुआ है, वहाँ वहाँ वह भनुष्यत्व का हरप्रकार से 
घातक सिद्ध हुआ है । दित भर यत्रो के समाव ही लगातार काम करने का 
परिणाम यह होता है कि मजदूरो का झरीर कमजोर भौर ति सत्व हो जाता 
हुं। अतएव वे थोड़े ही दिनो में काल-कवलित हो जाते है। थके हुए 
शरीर को क्षणिक विश्राम देने के लिए और क्लान्त एव फमज़ोर शरेर 
सेभोग-हलिप्सा की पूति क रने के लिए वे शराव के आदी हो जाते है । शराब 
पीकर वे पशुवत्‌ व्यवहार करते हें) परिणाम यह होता है कि उनको रात 
भर की गृहस्थी का वातावरण कलहशील और दूषित हो जाता है। 
इस तरह शरोर के साथ-साम मजदूरो को वृद्धि भी नप्ट-भ्रप्ट हो जाती 
है। जहाँ शरीर, मन और बुद्धि की यह दुददशा है, वहा बात्मा के विषय 
में कहना हो क्या है, वह प्रसुप्त होकर निताग्त जडताक्रान्त हो जाता 
हैं। ऐसे मनुष्यो में और पशुजो में केवल बाहरी आकार का हो अन्तर 
रह जाता है, आन्तरिक दशा दोनो की समान हो जाती है । 

इस दृष्टि से गावी जी का यह कहना विलकुल यथाये है कि वम्बई 
में नये मिल खोलने की अपेक्षा मैन चेस्टर से कपडे मेंगवाकर पहनना बेहतर 
होगा। विदेशी वस्त्रो के उपयोग से केवल इतना ही होता है कि हमारे 
घर का पैसा वाहर चछा जाता है। परन्तु इस देश में मिलो को रचना 
का यह परिणाम होगा कि हम जन-समाज से पैसा छीनकर थोडें-से प"जी- 
पतियों के हाथ सौंप देंगे और लाखो की तादाद में लोगो को मजदूर वना 
करउन्हें पशुओ में परिणत कर देंगे। स्वतत्र और स्वावलम्वनशील जुलाहो 
की रोटो छीमकर उन्हें हम सडक के भिखारी या मिल के मज़दर बना 
देंगे। तात्पर्य यह कि विदेशी मिलो से तो हमारे केवछ घन का हो अपहरण 
हो रहा हूँ, परन्तु देशी मिद्रो को वदोलत तो हम अपना शरोर, भन, 
बुद्धि और आत्मा सव कुछ खो बैठेंगे। पैसा यदि वच भी गया, तो थोडे- 
से मिल-मालिक पूंजीपतियो के हाथो में पड जावेगा) सम्भव है, ऐसी 
व्यवस्था से हम हिन्दुस्थान में अमेरिकन रॉकमऊ्रेलर के कुछ देशी संस्करण 
तैयार कर सकें। परन्तु रॉकफ्लर चाहें हिन्दुस्थानी हो या अमेरिकन, 
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दोनो में अन्तर कुछ भी न रहेगा। दोनो की आस्तरिक मनोवृत्ति और 
शौषण-क्रिया की नीति एक समान ही रहेगी। 

यहाँ तक तो हुई वस्त्रों की वात । अव प्रश्नकर्त्ता गाधी जी से पूछता 
है कि यत्र-निर्भित वस्त्रेतर चीज़ो के सम्बन्ध में आपका क्या आक्षेप 
है? था तो हमें उन चीजो को यत्रो के द्वारा देश में हो. तैयार करना 
होगा या विदेशों से मंगाना पडेगा। उनका उपयोग तो हम छोड ही नही 
सकते, कदाचित्‌ ऐसा करना अनुचित भी होगा। 

इस प्रदन के उत्तर में महात्मा जी का वक्‍तव्य यह है-- 

“सच है, हमारी देव-मूर्तियाँ तक तो जर्मती से वनकर आती हे । 
फिर दियासलाई, आलपीन, काँच के अनेकानेक सामान तथा इतर चीज़ो 
के सम्बन्ध में कहना ही क्या है ? इस प्रइन का उत्तरमे प्रदन के द्वाराही 
देना चाहता हें। हिन्दुस्थान के वाज़ारो मे उपर्युकत विदेशी चीज़ें जब 
नही आती थी, उन दिनो हम अपनी गुज़र-वसर किस तरह किया करते 
थे ? ठीक वैसी ही सादगी का जीवन हमें फिर भी व्यतीत करना चाहिए |. 
हमारी मानसिक निप्ठा यह रहे कि जब तक हम यत्रो के विना आलपीनें 
न बना सके, तव तक उनका उपयोग ही न करें। विदेशी काँच की चमक- 
बमक से हमें विरकत होना पडेगा । वत्तियाँ भी हम अपने घरो में घर ही 
के कपास से बना लेंगे और मिट्टी के बने हुए दीपो में घर ही का तेल भर 
लेंगे। इन सव वातो में अडचन कहाँ आती है ? विद्युत्मकाश का बहि- 
प्कार करके हम अपने पैसे और नेत्र दोनो की रक्षा कर लेंगे । इस प्रकार 
हम स्वदेशी के सहायक होकर स्वराज प्राप्त करने में सफल होगे।” 

“यदि यह स्वदेशी-सिद्धान्त ठीक है तो, गपते देश को भलाई के लिए 
हम एक के वाद एक यत्र-निभित चीजो का वहिप्कार करते ही जावेंगे। 
थोडे-से प्रभावशाली आदमी जिस काम को करते हैँ उसका अनुकरण 

सर्व-साधारण लोग करते ही है। परन्तु हमें उस दित्त के लिए रुककर 
नही रहना चाहिए। इस स्वदेशी-सिद्धान्त का उदाहरण हमें, जन-समाज 
के सामने प्रत्यक्ष आचरण के द्वारा रखना ही पडेगा। वयोकि जब कभी 
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हो, इस कार्य का प्रारम्भ इसो तरह होगा। फिर इस शुभ परम में हम 
देरी क्यों करें ? धुभस्य धीघ्मम्‌ ।" 

यत्र-निमित बस्म्रेत॒र यस्तुओ के सम्बन्ध में महात्मा जी के मत 
का यहो साराग हूँ। विचा” इतने तरं-मिद्ठ, “वाबरम्बनशोल और 
राष्ट्रीपपोंगी हैँ कि उनका बिरोप करना सर्वेगा अनुनित होगा। 

हात्मा जी के उपर्ुवत वज़्त यो में जो मचाई हूँ, वह स्वय-निद्ध है। 
इस विषय पर प्रसद्भानुसार हम बनें के अध्यायों में और विशेषकर “स्वदेशी 
और स्वराज' भीर्षक प्रकरण में अपने विचार प्रगद्ध कर चुके हैं । 

अन्त में प्रय्नकर्ता महोदय ने रेलवे और ट्रामगारियों के सम्बन्ध में 
भावी जी के विचारों मे पूर्वगत अध्यादों में अवगत होकर भी दुवारा 
वही प्रइन किया हैं। ध्यान रहें कि इस पुम्तक के प्रश्नकर्ता भी स्थय गाधी 
जी हो हूँ। प्रशकर्ता कोई दूमरा होता, तो हम एस विपय को महऊ 
पिप्टनपेपण समझकर छोड देने। परन्तु गायी जी मे कदाचित्‌ सोचा 
होगा कि भत्र' घीर्पक अध्याय से रेलवे ओर द्रामगाडियों का सर्वेया 
वहिप्कार कर देना अनुचित होगा । इस कत्पित विचार-सरणी के आधार 
पर हम भी इस सम्बन्ध में अपने विचार प्रकट करना प्रसड़ वध अनावश्यक 
नहीं समझते। 

गावी जी आलोचित अध्याय के इस अत में कुठ ऐसी वाने कह जाते 
हैं जो उनके महान्‌ अव्यावहारिक आदर्शवाद के परिचायक है। पहले 
उनके विचार सुनिए-- 

“ग्रदि हम रेलवे के बिना अपना काम चला सकते है तो द्रामगाड़ियो 
फी क्या विसात जो घहरो में दौडतो हो रहें। यंत्र यार में साँप के बिलों 
के समान ही है । न जाने उनमे कितने वियैले बच्चे छिपे होगे, जो भविष्य 
में दाहर निकलकर लाखो आदमी को काटा करेंगे। परन्तु ध्यान रहे कि 
यत्रों के विष से शरीर का हनन तो होगा हो है, पर मात्मा भी मूच्छित हो 


जीती है। जडताकान्त बात्मा में सयम को सम्भावना कसी और चरित्र- 
बल के अभाव में स्व॒राज क्योकर हासिल हो ?” 
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“तुम देखना कि जहाँ यत्रो के बडे-वडे कारखानें हे, वही बड़े-बड़े 
नगर वसाये गये हे और वही विजली की ट्रामगाडी और रेल्गाडियो की 
दौड-धूप जारी रहती है। इंग्लेड के देहातो मे इन चीजों का अभाव है ! 
ईमानदार चिकित्सक इस वात को कवूल करते हे कि जहाँ जहाँ स्थानान्तर 
होने के ये चनावटी साधन काम में छाये गये है, वहाँ-वहाँ सर्वताबारण 
के स्वास्थ्य की हानि पहुँची है । में एक ऐसे योरोपीय नगर का उदाहरण 
जानता हूँ, जहाँ पैसे के अमाव में डाक्टरो, वकील-वैरिस्टरो और ट्राम- 
कम्पनियों की आमदनी एक बार घट गई, पर उस सा सर्वेत्राधारण 
लोगो की तन्दुरुस्ती इतर वर्षो की अपेक्षा अच्छो रही। ज्यादा क्या, 
में तो तुम्हें भाखिरी वार यह कह देता हूं कि यत्रो के सम्बन्ध में म॑ एक 
भी अच्छी वात नही कह सकता। यदि में उसकी बुराइग्रों का विस्तृत 
वर्णन करना चाहूँ तो एक नही, अनेक ग्रथ लिखने पडेंगे।” 

इसमे सन्देह नही कि यत्र-यानों की वर्तमान बुराइयो की यदि केवल 
सक्षिप्त से सक्षिप्त सूची भी बनाई जावे, तो उसके सामने विष्णु-सहस्नताम' 
भी एक वार फीका पड जावेगा। यत्र-प्रसूत वुराइयो के अनेक रूप हें और 
अनेक प्रकार से वे इस समय जन-समाज को हानि पहुँचा रहे है। इसमें 
सन्देह नही कि इन यत्रो के द्वारा सर्वसा धारण का आशिक, नैतिक और 
दैहिक सत्व थोडा-थोडा करके प्रच्छन्न रुप से चूस डाला गया है स्थूल 
रूप से हम यत्रो के दो विभाग करते हैं। एक प्रकार के यंत्र तो;वे 
हूँ जो केन्द्रित व्यवसाय की सस्याओ में सामूहिक रूप से दित-रात शैतान 
के समान काम क रते है और लोगो से काम लेते है । इन यत्रो के द्वारा थोडे 
समय में बहुत-सा सामान तैयार हो जाता है । भव रही उसकी खपत 
की वात। सो मिल-मालिको ने उसी वाप्पशनित का उपयोग दूसरी 
तरह और दूसरे ढाँचे में करके रेलगाडियाँ चलछाईं और -उन्हें विदेशों में 
अपना माल जल्दी से जददी और कुशलतापूर्वक पहुँचाने का साधन बनाया । 
इस तरह पाठक देखेंगे.कि वस्तु-निर्माण करनेवाले, यत्रों में और रेलवे 
चलानेवाले यत्र में आपार-आधेय सम्बन्ध -है। यदि आज पृथ्वी के 
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सारे यंत्र-सचालित व्यवत्ताय नप्द कर दिये जावें, तो रेलवे-कम्पतियों 
को रेल्गाडियों की सत्या वहुत घटा देनी पडेयी। मालयाडियाँ तो इक्कौ- 
दुबकी ही चला करेंगी । लोग आनन्दपूर्वक अपने घरो में अपने उपयोग 
की चौज़ें बना लेंगे और अपनी आवश्यकता पूरी करने के बाद कहीं 
वे अपना सामान बाहर मेजेंगे। इससे राष्ट्रो का व्यावत्तायिक सम्बन्ध 
चहुत घट जावेगा। पर उससे कोई बुराई नहीं हो सकती । जैसा कि 
भहात्मा जी ने कहा है कि यदि हम आलपोने नही वत्ा सकते तो कांग्रज़्ो 
में छेद करके चरखे के सूत का उपयोग कर लेंगे । दियासलछाई के बदले 
अ्यकमक पत्थर' गौर लोहे के टुकडो से काम चला लेंगे। सभी राष्ट्र स्वाव- 
हम्वी होना सीखेंगे मौर अधिक महत्व की वात तो यह है कि पूंजीपति 
चरसाती कीडो के समान कुछ दिनो में बाप ही आप विलीन हो जावेंगे। 
इस तरह पाठक देखेंगे कि कैन्द्रीभूत व्यवसायो का अभाव रेलगाडियो 
जर जहाजो का दौर-दौरा वहत कम कर देगा। जितने अंश में रेल- 
गाडियाँ मिलू-मालतिक पू जीपतियों की रत-शोपक मवोवृत्ति को चहायता 
पहुँचा रही है, वहाँ तक हम महात्मा जी से सहमत हैँ। परल्तु ध्यान रहे 
कि रेलों की वर्तमान बुराइयाँ स्वयं रेलो में नहीं है, वरन्‌ उनके दुरुपयोग 
में तवा पैसेवाले रोजगारियो को स्वार्थपूर्ण मनोवृत्ति में हूँ । 

रेल्गाश्यो को, उपयोगिता पर निरपेक्ष भाव से विचार करनेवाले 
को प्रतीत होगा कि उनमें कुछ ऐसे गुण भी है जो हिन्दुस्थान के समान 
विशालकाय भूखण्ड में राष्ट्रीयता स्थापित करने के लिए तथा उसके 
उत्तरोत्तर विकास के लिए अनिवार्य सावन है। हमारे पूर्वनों ने सदियों 
के भगीरपप्रगत्त से समूचे भारतवर्ष में घृम-यूमकर यात्रा के अदेक 
कप्ठों का सामना करते हुए नास्क्ृतिक एकवाक््यता ज़रूर स्थापित की। 
प्रयत्नो से क्या नहीं होता ? प्राचीन युग की यात्रा-जन्य वडी-बडी आपत्तियों 
को मेलकर हमारे घर्मोपदेशको ने इतने बड़े देश में एक हो सस्कृति 
का जो शासन स्थापित किया, वह समसनेदालो के लिए एक ऐसा मानवी 
भयतत है जिसके सामने चीन की दीवार फीकी पड़ जाती है। यह दीवार 


( ८३११ ) 


महज मजदूरी और अध्यवसाय का स्मारक है । परन्तु इस दीर्घकाय देश भर 
में व्याप्त होकर अद्यावधि शासन करनेवाली और सदियो के आपातों 
को सहकर भी विद्यमान रहनेवाली यह अमर भारतीय सस्कृति एक 
ऐसी चीज है जो एकदम लासानो है। लोग नासमभ हैं, जो दुनिया 
के सात वण्डरो' मे इसकी प्रथम गणना नहीं करते। 
पाठक देखेंगे कि हमारे पूर्वजो ने भारतवर्ष मे सास्क्ृतिक सत्ता तो 
स्थापित की, परन्तु उसी विशेषता के साथ इस देश में एक वैसी ही स्थायी 
राजनेतिक केन-सत्ता स्थापित करने में वे सफल न हो सके। इसका 
मुख्य कारण यही हो सकता हैँ कि देश बहुत वडा है। एक छोर से दूसरे 
छोर तक पहुँचने में महीनो छग जाते थे। हरितनापुर की राजगद्टी पर 
बैठनेवाला नरेश दक्षिण-प्रान्त पर अपना प्रभाव अक्षुण्ण नही रख सकता 
था और कवर इसी कारण कि विद्रोहियो को अपने अनुशासन में लाने 
के लिए वह समय पर अपनी सेना नही भेज सकता था। परिणाम यह 
हुआ कि सारा देश एक ही घर्मं और एक ही सम्यता का अभिमानी होते हुए 
भी अनेक राजनंतिक टुकडो मे विभवत हो गया। अनेक राजे-महराजे 
पैदा हो गये जो अपने-अपने शासन मे पूर्ण स्वतत्र रहा करते थे। उनके 
बीच सबसे अधिक शवितशाली चक्रवर्ती राजाधिराज जब कमी पैदा 
हो जाता, तव इन नरेशो में कुछ शान्ति और सुलह रहती थी। पर ऐसे 
चक्रवर्ती शासक के मरते ही कुत्तो के समान वे फिर भी करुहशील हो जाते 
थे। रिद्ता-नाता तथा स्वार्थ के आवार पर उनमें दलवन्दियाँ रहती 
थी और वे हमेशा एक दूसरे की जड खोदने में लगे रहते थे। इस देश 
की यह राजनैतिक कमजोरी एक ऐसी चीज़ है जो परम्परा से चली आई 
है। एक दूसरे की जड खोदते-खोदते उन्होने समूचे देश की जड खोखली 
कर डाली । ५४ 
वर्तमान काल के भा र्तवर्प में राष्ट्रीयता की जो नई चेतनता दिखाई 
देती है उसके दो प्रधान कारण है। पहला है पश्चिम का सम्पर्त। इस 
सम्पर्क की बदौलत हमें यह मालूम हुआ कि बाहर के लोग इस देश में 
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जाकर अपना उत्लू सोवा कर रहे हे; इस कारण हमें सम्मिलित रूप 
से उतका विरोय करना चाहिए। समान यत्रणा ने पारस्परिक सहानुभूति 
उत्पन्न को । दूसरा कारण है, रेलवे। हम पहले हो कह चुके है. कि यदि 
रेहवे न होती,तो इसदेश्न मे अगरेज भी हमारेपूर्वजो के समान तार्वभोमिक 
सत्ता स्थापित करने में असमय रहने। रेलवे की बदौलत आज दित्ली 
के तछत पर वठा हुआ वाइसराय समूचे देश पर अपना प्रमाव प्रतिपल 
अक्षुण्ण रख सकता है । आज जहाँ कही विद्रोह शुरू हुआ, तारसे वाइसराय 
को खबर पहुँची और दूसरे दिन हजारो को तादाद में सबस्त्र सिपाहो 
रैल्गाडियो में बैठकर विद्नोह-स्थल पर दाखिल हो सकते हे। फिर किस 
उम्मीद पर कोई वलवा करे। 

रेल्गाडियो की वदौलत ही यह सम्भव है कि हम अपने विचारों का 
प्रचार देश के एक छोर से दूसरे छोर तक इतनी जह्दी कर सकते है । 
इन्ही गाडियो की वदौलत आज इस देश के सभी प्रान्तो में सभी प्रान्त के 
लोग पाये जाते है । भान्तीय विचारों का आदान-अदान, लोगो का सम्मि- 
हन, सभापण और पारस्परिक सम्बन्ध बहुत बढ़ गया है! इसका मुख्य 
कारण यह है कि आज हम रेल्गाडियो को बदौलत एक दूसरे से जल्दी 
भौर अनायास मिल सकते है। यदि रेल्याडियाँ न होती, तो क्या यह 
सम्भव था कि कांग्रेस के अधिवेशन इतनी सफलतापूर्वक होते ? महीनों 
की यात्रा को तय करके कुछ थोड़े से इस-वीस प्रतिनिधि मरते-जोते अधि- 
वेशन-स्थानपर पहुँच पाते । पहुँच भो पाते तो काग्रेस का समाचार लेकर 
वापस घर पहुँचने तक सही सलछामत रहते, इसमें भी सन्देह रहता । क्या 
यहसम्भव था किपच्दह दिन था सिर्फ महोने भर को नोटिस से काग्रेस-कमेटी 
की बेठकें हो जाती ? क्या महात्मा जी के लिए यह कमी शक्य होता कि 
वे सार भर के अह्दर हरिजनो के नाम पर देश्ष-व्यापी दौरापुरा कर 
सकते ? तालये यह कि हमारो राष्ट्रीय जाग्रति का दूसरा वडा सावन रेलवे 
हैं। इसी प्रकार मोटर और ट्रामगाडियो का भी उपयोग हो सकता हैं। - 

ऐसी.दक्षा में हमें वह मानना होगा कि इतने वडे देश को एक ही 
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राष्ट्रीय विचार से सम्बद्ध और सगठित करने में रेलगाडियाँ वडी सहायक 
सिद्ध हुई हे। उतका कायम रहना भी जत्री है। रेलगाडियो के अभाव 
में हिन्दुस्थानी भी अपना स्वराज कायम न रख सकेगे। देश में वही 
पुरानी फूट पैदा होगी और यात्रा को वही पुरानी कठिनाइयाँ होगी। 
अभी तक विदेशी पू'जीपतियो के हाय में पडकर इन रेछगाडियो ने इस 
देश के ब्य-गोपण में खूब सहायता पहुँचाई है, इसमे सन्देह नहीं। परन्तु 
साथ-साथ हिन्दुस्थान के प्रान्तो को सम्बद्ध बनाने 'में भी वे सहायक 
हुई हूँ । अब हमें इतना ही करना है कि उनसे पहला काम न होने पावे । 
जिस दिन हमारा अधिकार रेलवे पर स्थापित हों जावेगा, उस दिन हम 
उसका उपयोग सर्वेसाचारण के हित के लिए कर सकेंगे। फ़िर उनमें 
कोई बुराई न रह जावेगी। यदि बंगाल में दुभिक्ष हुआ या बाढ आई, 
तो हम गुजरात का गलल्‍्ला माल्याडियो के ज़रिए सहायता के लिए एक 
हफ्ते के अन्दर भेज देंगे । जिस प्रान्त में जिस चीज की 'कमी 'होगी, उसकी 
पूर्ति हम दूसरे प्रान्तों से वहुत गीघ्र कर देंगे। परन्तु देश का मार बाहर 
भेंजने में था विदेश का अनावद्यक माल देश के भीतर छाने में हम इन 
रैल्गाडियो का ऐसा दुरुपयोग न करेंगे जैसा कि आज ही रहा हैं। ',* 
पाठक विचाणपूर्वक देखें कि रेलयाडियो का चलना आज वन्द हो जावे 
तो उसका पहला परिणाम तो यह होगा कि हिन्दुस्थान के लोगो का विधार- 
विमिमय के लिए समय पर मिलना-जुलनां वन्‍्द हो जावेगा। दूसरा 
परिणाम यहूं होगा कि डाक का सादा विभाग स्थगित हो जावेगा, क्योकि 
इतनी सहूलियत से लोगो में पेर-व्यवहार का होना असम्भव हो जावेगा। 
पत्र-वाहको को पैदल दौठनो होगा। छाहौरें की चिट्ठी महीनों के बाद 
मद्रोंसे पहुँचेगी और महीनो के पश्चोत्‌ मेजनेवांले को उत्तर मिर्ू सकेगो। 
तार का मुहकेमा भी लेगडो पेड जावेगा । कही एक-आव तार का खम्मां 
टटा कि पंता छमानेवालो को ललते-चलते मेहीनों छंग. जावेंगे, तब तक 
तारों का आना-जाना वन्द रहेंगा। हमारे दैनिक, साप्ताहिक भौर मासिक 
पंत्र सब वंन्द हो'जावेंगे । आज तो यह उुभीता हैं. कि कलकते का छपा 
फा० ५३ 
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हुआ दैनिक पत्र दो दिनो के भीतर सारे देश भर में विवरित हो जाता 
है। 'पुस्तको का छिलना-लिखाना तथा प्रकाभन थौर वितरद मंत्र बन्द 
ही जावेगे, क्योकि छपी हुई पुस्तकों वा कौन किस प्रवार प्रचार 
करेगा। राष्ट्र का साहित्यिव' जीवन विलकुल नप्ट हो जायगा। सारी 
पयोगी साहित्य-प्रचार के बभाद में लोगो को विचार-प्रगति जहाँ यों 
तहाँ रुक जावेगी और कालान्तर में जन-समातर का सामृहिकि जीवन 
टुकडे-टुकडें होकर विद्धर जावेगा। रेल के अभाव में ओपधियों का 
वितरण न हो सकेगा। बंगाल में लोग मलेरिया से हणारों की तादाद 
में मरेंगे, पर वम्बई में क्विनाइन को चीतले पढी-पडी सटा करेगो । आसाम 
में लोग दु्धिक्ष से रामे बिना मरेंगे, पर सिन्ध में क्षनावष्यक अनाज यातो 
ठोर खावेंगे या सडता रहेगा। इस तरह विचारधील पाठक देखेंगे 
कि रेलगाडियो के अमाव में अनेक दृप्परिणाम होगे। न तो केन्द्र-सर्कार 
की कोई सत्ता रहेंगी, न जन-समाज का साहित्यिक जीवन हो रहेगा; 
सतो प्रान्तो के वीच में वाणिज्य-व्यवसाय हो रहेगा, न फिर सवाद-समाचार 
का सुमीता। न तो हमारा राष्ट्रीय जीवन ही रहेगा, न हमारी राष्ट्रीय 
महासभा की आवाज़ ही चुन पडेगी। त्तव लोग महात्मा भावी का केवल 
चाम ही सुना करेंगे। उनके दर्मनाभिलापी देश-वन्धुओ की आँखे उनके 
इशेनो के लिए तरसती रहेंगी । ऐसी परिस्यिति में यदि कोई यह -अफ्वाह 
उड़ा दे कि गावी नाम का एक बडा भारी आदमी पैदा हुआ है जिसके 
चार सिर हूँ औौर दस भुजायें, जो खतत्ा-पीता नही बौर जमीन को अपवित्र 
समभकर उस पर पर ही नहीं रखता, तो जन-समाज से इस भ्रम को 
डूर हटाने में महीनों की ज़हूरत होगी। यात्रा को वर्तमान सुविधा के 
रहते हुए भी तो महात्मा जी के सम्बन्ध में तरह-तरह की अफवाह उड 
चुकी है । परन्तु रेलगाडियो को वदौलत -आज देहातो के-मामूली कुली 
जोर कित्तान भी उनका दर्शन कर चुके है, अपना प्रम-निवारण कर 
चुकेहे। - ४३४) १ 0 04 2 
- विचारों का सिलसिला समाप्त-हो चुका। साराश, इतना निकला 
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कि यत्र कई स्थानों पर बाधक हे, कई स्थानों पर सावक है। जहाँ वे 
मानवी प्रगति के अवरोवक हैं, वहाँ उनका सर्वथा विनाश होना चाहिए। 
जहाँ सावक है, वहाँ वे परमात्मा के दिये हुए आश्रीर्वाद है! उनके विना 
हम किसी भी वैज्ञानिक आविएकार का उपग्रोग नही कर सकते । रेलगाडी 
को प्रचण्ड वाप्प-शक्ति इस वातं को सिद्ध करती हैं कि अधिक से अधिक 
चकित के लिए सूक्ष्म से युक्ष्म आधार (जलकग) की जरूरत होती हूँ । 
जो सर्वशक्तिमान्‌ है, उप्ते सुक्ष्मातिसृक्ष्म 'अगोरणीयान्‌' होना ही 
चाहिए। रेडियो,की विलक्षणता इंस.बात ,को सिद्ध करती है कि देश 
और काल का अस्तित्व हमारी इच्द्रियों का' भ्रमजाल है। उनका कोई 
अस्तित्व नही। इस तरह से वाप्प-शक्ति और विद्युतू-शक्ति दोनो 
मिलकर उपनिषदो का ब्रह्म-मिरूपण कर देते है। 'वेद्रान्ते।और विज्ञात्न, 
प्रा और अपरा--दोनो का यह स्नेंहालिगनःदेखते ही बनता है। माया 
मर ब्रह्म.दोनो मिलकर एक।हो जाते है। यही तो चाहिए। |: 


अध्याय ३६ 
गांधीवाद 


गाधी जी के सिद्धान्तो की चर्चा तथा मीमासा यहाँ_तक हो चुवी । 
अब हमे अन्त में यह निएचय करना है कि जिसे हम गायीवाद' मगहते है, 
उसमें क्ित-कित विचारों की सगति विद्यमान हैँ! प्रत्येक धर्मोपदेशफ 
तथा महापुरुष के साथ कुछ खास-सास विचारों तथा सिद्धानों का विभेष 
सम्बन्ध रहा करता;हूँ। जब कभी हम गौतम बुद्ध का नाम छेते है, हमारे 
मन में “अहिसा परमों धर्म ” का सिद्ान्त-वावय जाग्रत्‌ हो जाता हैं, 
क्योकि इस महापुरुष के उपदेशों का साराश अहिसा-घर्म हो हैँ। जेव- 
सम्प्रदाय के आचार्य महावीर स्वामी के साथ भी यही विचारन्सगति 
विद्यमान है। योगेब्वर कृष्ण का मोम लेते ही गीता-प्रतिपादित कर्मेयोगी 
जीवन का चित्र हमारो आँखों के सामने भकित हो जाता हूँ। रामचनद्र 
जी की पावन स्मृति के साथ कत्तेंव्यतिष्ठ मर्मादागील जीवन की रप- 
रेखा हमे दृष्टिगत होने छगती हूँ । स्वामी शकराचार्य हमारे कानो में, 
वेदान्त-प्रतिपादित 'सोडह' को अद्वेत-ध्वनि सुना जाते हैं। ईसा मसीह 
के नाम के साथ नम्नता और त्याग को भावना जाग्रतू होती हैं। उसी 
प्रकार हज़रत मुहम्मद इस्लामी वन्धुत्व को आवाज़ बुलन्द करते हुए हमारी 
कल्पना की भाँखों के सामने खडे हो जाते है। तात्पर्य यह कि ऐसा कोई 
धर्मोपदेशक अथवा सम्प्रदाय-निर्माता नही, जो लोगो के मन में किसी 
सिद्धान्त-विशेष का विचार जाग्रतू न करता हो। महात्मा गावी की गणना 
राम मौर कृष्ण के समान प्रागंतिहासिक पुरुषो के साथ तो नही, पर गौतम 
बुद्ध, और महात्मा ईसा के साथ कर सकते है। सम्भव है कि इस पर 


<३े६ 
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किसी को कुछ आपत्ति हो। परल्तु हमें विद्वास है कि यदि उनके सम- 
कालीन लोग नही तो आनेवाली जन-सन्तति गाबी, जी की -गणना इस 
घ॒र्मोपदेशकी के साथ ज़रूर करेगी। - 
गाधीवाद के अर्थ-गौरव को दीक-ठीक समक्षने के लिए हमे उनके 
वूर्व-कथित सिद्धान्तो का दिग्दर्गदन करना होगा । हम इस ग्रथ के कुछ 
प्रारम्भिक अध्यायों में इस बात की चर्चा कर चुके हे कि मानवी सभ्यता के 
जिस युग में महात्मा गायी का जन्म हुआ है, वह पूंजीवाद ((ए7:8॥&7) 
और युद्धवाद (॥॥97ए570) से आकान्त युग है। ये दोनों वाद 
पमिलकर इस समय मानव-समाज के अभिशाप-स्वरूप हो रहे है ।- बं।सवी 
सदी को यदि हम एक बडे शैतान का स्प दे डालें, तो हमें उपर्युक्त दोनो 
थादों को उसके दो पैर मानना पडेगा, जिसके पजो के नीचे इस समय का 
अधिकाश जन-समाज कुचला हुआ अश्रुपात-पूर्वंक आधा पडा हुआ, है। 
जिस समय इस पृथ्वी के मानव-समाज की ऐसी दुरवस्था हो रही है, उसी 
समय भहात्मा जी जीवन के कार्यक्षेत्र में अवतीर्ण हुए है। ऐसी हालत में 
यदि उनके उपदेश-वचनो में उपर्युक्त दो वडी-बडी सार्वजनिक कठिनाइयों 
को दूर करने का कोई उपाय न हो, तो फिरगाबी जी के जीवन का कोई 
महत््व नही रह जाता। परन्तु बात ऐसी नही हैँ । महात्मा जी-ने लोगों 
को जो कुछ शिक्षा दी है, उसके द्वारा उन्होने उपर्युक्त शैतान के दोनो पैर- 
, जीवाद और युद्धधाद--उख़ाडने का ही प्यत्त किया हूँ। इसमें उन्हें 
भविष्य में सफलता प्राप्त होगी या लह्दी--इस विषय पर विचार करके 
ही हम इस ग्रथ को समाप्त करना चाहते -है। अमी तो हम इसी बात पर 
विचार करेंगे कि गाधीवाद क्या-है। ;' -« * है 
विचारणीरू पाठको से यह कहने को आवश्यकता नही है कि पूं जीवाद 
और युद्धवाद दोनो का आधार-आधेय/सम्वन्ध है .पू ज़ीवाद, पिता है और 
युद्धवाद उसका प्यारा औरस पृत्र है।,ये दोतो,पिता-पुत्र मिलकर पृथ्वी 
के सिहासन पर इस समय विरजमान.है और. कृपती- उदृण्डनीति का 


॥ रै हि 


शासन स्वेच्छापूर्वक चला रहे है ।...इन दोनो की,जज्म-कथा इस भ्कार है। 
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पंश्चिंमी दुनियां के जन्मतो दरिद्र और लुधाते बन-संमाज के हूंदय में 
औतिक होचता की एक केंसेके पैदा हुई। हृदय को इस पीडा से 
हे उद्योगशील वनाया। उनकी घरितरी रत्लंगर्भा सावित नहीं हुई) 
इसे कारण वे नाना प्रेकारे के उद्योग-घंघो में लग गये, साथ ही वे पृथ्वी 
कैइंतर जण्डो की गौर लारूच की निगाह से देखने भी लगे। इसी बीच 
में उनकी अनुभूत बावश्यकेताओं ने वेशानिंक आविप्कारो का जन्म दिया। 
वाष्प-शक्ति उनके हाथ लगी। इस शक्ति का उपयोग उन्होने दो प्रकार 
केयत्रो के द्वारा किया। एंक के द्वारा उन्होने इस शक्ति से कल-कारद्ानों 
में अनेक प्रकार की चीजे वनाईं। इसरे के ठारा इन चीज़ो को बाहर 
विदेगो में ढोने के लिए वडी-बंडी वाप्पनोकाये (४७४) ४एए७) 
गौर हम्बी-लम्बी रेलगाडियों चलाई। दोनों यत्रो के मेल ने परिचमी 
संसार को थौडे हो दिनों भे मालामाल कर दिया।  पथ्ठो को अधिकांश 
पू जी पश्चिमी पृ जीपतियाँ 'के पास इकटूठों हो गई। पर उनके बोच में 
भी अधिकाथ जन-समाज दररिद्र ही रहा। पूर्वी गोछाई इस प्रकार 
सोलछा हो'चंला भौर पर््चिमी भाग के प'जीवाले श्ीभान अपनी मर्थ- 
विपुंछता के कारण उन्मत्त और पागल हो चछे । 'पथ्वी का पूर्या७ जहाँ- 
जहा बावादी से संघन और सर्निज पदार्थो मे परिपुर्ण है, वहाँ-वहाँ उन्होने 
अपनी दाल गलाने का प्रयत्त किया। उन्होंने सोचा कि कुछ स्थान उनके 
लिए ऐसे बरूर चाहिए, जहां ने वे सपने यत्रो के उपयोग के ' लिए कच्चा 
माल तिकाल संबे और अपनी बनाई हुई चौंज़ी की खपत भी कर सके। 
इसे विंचोरं-वारा नें-+स्थायी व्यवमाय-सयवस्था स्थापेत करने को इच्छा 
ने--साजाश्यवाद को जन्म दिया। यह बाद पूछीवाद' का पृत्र ओर 
पुद्धबाद का सगा भाई हूँ। 
! भहात्मा गांधी के सारे उपदेश-बचनों से हमने दो बब्द निकाले है 
वे हे अहिसा और चरखा-सिद्धान्त) च्खा ने कहकर हम चर्सा-सिद्धान्त 
कहना अधिक उपयुक्त समझते हे ।' चला घरेलू उद्योग-पयो का प्रतीक 
(00०) है। घरेलू घन केन्द्रित व्यवेसायों के जानो उम्मने हैं! इस 
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दृष्टिसे गांधी जी का चर्ला वर्तमान कल-कारखानो का कट्टर से कट्टर विरोधी 
है। वह यथार्य में पूं जीवाद के विनाश के लिए चक्र सुदर्शन हैं। यदि इस चक्रे 
सेपूजीवाद आहत हुआ, तो उसेके दोनो मौरेस पुत्र युद्धधाद और साआज्य- 
वादआप ही आप नष्ट हो जावेंगे। सुना जाता है कि दैत्यो के प्राण, कभी 
पैर में, कमी हाथ को कनिष्ठ अंगुलो में और कभी पुराने वृक्षों की खोछ 
में भी रहते है । इसी प्रकार हम कह सकते हूँ कि उपर्युक्त दौनो दैत्य-पुत्रो के 
प्राण उनके पिता पू"जीवाद की भीषण काया में ही सन्निहित है। इस कारण 
पिता के मरते ही'दोनो पुत्र भी आप हो आप मर जावेंगे, इसमे सन्देह 
नही। मनुष्यों में ऐसी नही होता; ' इस योनि मे पिता के मरने के बांदें 
पुत्र उत्तराधिकारी हुआ करते हैं। साराश यह है कि चर्खा-सिद्धान्त को 
क्रार्य हप में परिणत क रने का परिणाम प्‌'जीवाद, युद्धवाद और साम्राज्य- 
वाद तीनों का विनोश होगा ।£ जब करू-का रखाने ही न रहेंगे,” तो इतना 
अधिक मार विदेशों के! लिए कौन और किस तरह तैयारे करेगा।?” जब 
विकी के लिए माह हो नही, तो वाज़ारो'की जरूरत ही क्या |; वाज़ारो 
की जररत नही, तो साम्राज्य ही व्यर्थ होगे। छांभें के विंना दूंसरो पर 
शासन करने का स्यर्थ उत्तरदायित्व कौन अपने मन्ये'ले ?' फिर- जब 
साम्राज्य ही नही, तो युद्ध और खूनखराबी' की बला कौन मोछलें ? 
इस तरह विचारशील पाठक दैखेगे।कि महात्मा जी का चर्खा-सिद्धान्त 
और बहिंसा-धम्मे दोनो परस्परसम्वद्ध विचार हे। अतएव जिसे हमें 
शाधीवाद कहते है उसके मूल में अहिसा को सिद्धान्त सर्व-प्रथम है, यानी 
गोवीवाद प्रथंमत 'अहिसामूछक है। ४ रए रत एइशावदप 
“४ परस्तु ध्यान रहे/कि अहिंसा की मावंनां को हदेयगर्म के रनें के लिए 
मोनसिंके संयम की आवश्यकता होती है । 'हेप, धुंगों और क्रोध के भावों 
दर अधिकार प्राप्त करना पढता है। अन्यथा बाहरी हिसा के न होते हुए 
भी मानसिक हिंसा तों होती हीं रहेगी बेतएंवं मत के विकारो पंर विजय 
प्राप्त करने के लिए खान-पान, रहन-सहंन,६ एवं - आर्चरेण में सादगी की 
आंवर्यकेता अनिवोय्य है । स्वय गाधी जी का जीवन भी £ सादगी और 
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श्ंयम का प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। अतएव जिप्ते हम गाधीवाद कहते है, वह 
'द्ितीयत. सयमग्रधान है । 

परन्तु गाधोवाद की पूर्णता केवल अहिसा और सयम से हो नहीं 
हो जाती । ये दोनो मानव-हृदय की वैतिक अवस्थायें है । जब तक इन दोनो 
का प्रकटोकरण और परिसमाप्ति जीवन के भौतिक कर्म-श्षेत्र में नही हो 
जाती, तव तक जनसमाज के लिए उनका कोई उपयोग नही। हम पहले 
ही कह चुफ्रे हें कि जहिता-पर्म मौर चर्वा-सिद्धान्त रोनों परस्पर-सवद्ध 
विचार हैँ। पूजीवाद, अहिंसा और सयम दोनो का घातक है। अतएव 
शरेलू उद्योग-पयो के दा रा ही इन दोनो नैतिक गुगो. को रक्षा और विकास 
सभव हूँ। कल-कारखानो के मालिक बपनी बर्य-विपुलता के कारण 
अपना मन सयम सो वँठते हे और उनके मज़दूर अपनी मतिशय दरिद्धता 
के कारण पतित हो जाते है । परन्तु घरेलू उद्योग-घघो में व्यस्त रहतेवाले 
अनुप्यको नत्ो इतना द्रव्य ही प्राप्त हो सकता कि जिससे वह मिलू-मालिको 
के समात विछासो जीवन व्यतीत करे, न फिर वह मज़दूरो के समान इतना 
दरिद्र ही हो सकता कि उसे भरपेट भोजन के भी लाले पडें। इस तरह 
वह अर्थ-विपुलता और एकान्त दरिद्रता दोनो के दुष्परिणामों से सुरक्षित 
रहता है। इसी एक वात पर घरेलू उद्योग-घंधों का ततिक महत्त्व है । 
इसी कारण महात्मा जी चर्े के द्वारा लोगो को यह उपदेश देना चाहते 
हैं कि वे अपनी आवश्यक वस्तुओं के लिए स्वावलम्बी वें और कल-कार- 
खानो का अवलम्ब लेना अपने नेतिक और आथिक जीवन के लिए घातक 
समझें। ऐसा स्वावछम्वी उद्योग यांवी जी को अत्यन्त प्रिय है और ऐसे ही 
उद्योगी जीवन का उपदेश वे चर्स के दारा जन-समाजको दे रहेहे । अतएव 
गावीवाद की जो व्याल्या हमने 'भेहिसा-मूछक -मौर सयम-प्रघाव/इच 
दो शब्दी से को थी, उसकी पूर्णता 'उद्योगवाद' से-हो जाती है। साराश 
यह हैं कि गावीवाद जीवन के उस सिद्धान्त का नाम हूँ, जिसे हम अहिसा- 
मूछक, सयम;प्रघान उद्योगवाद कह सकते है ।+ “ ८ ० ३- &+ * < 


+ प्र 


गावीबाद की इस सक्षिप्त व्याख्या के.बाद हमें+ अंव -यह देखना है कि 
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उसका भविष्य क्या हैं। इस वाद के हिमायती इस आशा और विद्वास से 
प्रेरित होकर काम कर रहे है कि एक दिन ऐसा जहर आवेगा कि इस पृथ्वी 
पर अथवा कम से कम भारतवर्ष में गाधी जी को अहिसा और रामराज्य 
का प्रसार होगा तथा ऐसी अहिसान्यूर्ण व्यवस्था में लोग शान्तिपूर्वक 
स्वावरूम्वन-शील जीवन व्यतीत करेंगे। कछ-कारखानों का मूलोत्पाटन 
हो जायेगा और ग्रामीण उद्योग-धघो की वदौछत न तो कोई विशेष श्रीमानू 
ही रहेगा न अत्यन्त दरिद्र । वत्तमान सामाजिक व्यवस्था की विषमता 
दूरही जावेगी और लोग आत्म-सयमी होकर बाह्मान्तर स्वराज का उपभोग 
ऋर सकेंगे! इस धारणा के सम्बन्ध में किसी भी समझदार मनुष्य को कुछ 
भी शिकायत नही हो सकती । हम भी यही चाहते है कि परमात्मा करे कि 
वह शुभ घडी शीघ्र आवे और गावी जी तथा उनके अनुगामियों के सुख- 
स्वप्न जाग्रत्‌ जीवन में चरितार्थ हो। है 
परन्तु हमे यह लिखते हुए अत्यन्त खेद होता है कि हमारा विवेक 
आाधी-पथ के पथिको को आश्षा से प्रेरणा प्राप्त नहीं करता । जिस समय 
हम वत्तंमान जन-समाज के मनो-विकास की और दृष्ठिपात 
करते हैं और जब हम यह देखते है कि लोगो की मनोवृत्ति राम-राज्य 
स्थापित करने के लिए आज सर्वथा असमर्थ है और ऐसा सामथ्य॑ प्राप्त 
करने के लिए उसे हज़ारों वर्षों की श़रूरत है, तव हमारा हृदय घोर 
निराशा का निश्वास लेता हुआ विवश होकर कहता हैं, अफसोस, हमें 
गाधी और गाधीवाद दोनो की परिसमाप्ति एक साथ ही देखनी पडेगी।' 
हम पहले छिख चुके हैं कि गाधीवाद का निचोड केवल दो शब्दों में 
सनिकाला जा सकता है, अहिंसा-धर्म और चर्खा-सिद्धान्त । अब हम पहले 
यही देखें कि अहिसा का भविष्य कैसा है, उज्ज्वल अथवा मल्तिन। इस 
अइन पर विचार करने के पहले हमें स्मरण रखना चाहिए कि अहिसी 
आय॑-समभ्यता का वा प्राचीन सिद्धान्त है। वैदिक धर्म के अनुसार अहिंसा 
परमधम है । ,परन्तु वेदी ने इस धर्म को तर्क तथा मनोविज्ञान की दृष्टि 
से देखा और यह निशचय' किया कि अहिंसा कोई ऐसा सिद्धान्त नहीं है जो 
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गिकालगवाधित हो और जिसके पालने मे देश, काल तया पात्र पर विचार 
करने को आवश्यकता न पड़े । धर्म के अन्‍्यान्य अगों के जिस प्रकार अपवाद 
हो सकते है और परिम्यितिविशेष में उनके परिवर्तित रुपी को स्वोकार 
करना पठता है, उसी प्रकार प्रसग- विशेष में हिसा भी घर्म का रूप धारण 
कर लेती है और अहिसा जवर्म मे परिणत हो जाती है। इसी कारण उन्होते 
अहिसा-बर्म का अपवाद निकाछा और जन-समाज के सामने घोषित 
किया कि “वैदिकी हिंसा हिंसा नें भवति ? " दंदिकी हिसा का आशय है, 
यज्ञार्य की गई हिसा। ध्यान रहे कि यहाँ पर यत्॒ को सकुचित बर्थ अमिप्रेत 
नही है ।” ससार के जितने पृष्य-कार्य हे, वे सव यज्ररूप हो हैँ। भगवद्‌- 
गोतामें यज्ञ की जो व्येपवता प्रदर्शित की गई' है, उसी दृष्टि से हमें उसका 
आशय समभना चाहिए । ऐसो दशा में हमें यह मानेना पड़ेगा कि दैंदिक- 
मत के अनुसार सदृद्देश्य से को गई' हिंसा सर्वेया धर्म-सगत है। 'इसी 
सिद्धान्त का प्रतिपांदन योगेश्वर कृष्म ने गौता में भी किया है और 
इसी के अनुसार दुरुक्षेत्र के! मैदान में दुर्योवनादक आततायियों को 
मारने के लिए उन्होने अर्जुन को कटिवद्ध किया बौर सोरीशे में यह 
कहा कि “अर्युन; लोकसम्नह तथा क्षात्रर्म को दृष्टि से दुष्टों की 
विनाश करना सर्वथा उचित है, इसलिए समवृद्धि से धर्म-संस्थापनार्थ 
तू इन दुष्ट कौरवों का वब कर; तेरे लिएयह बड़े पुष्य का काम 
होगा।” “ 220 अल 520 0 राय 0 
। काठान्तर में देदिक यम्-यागों का रप विक्ृृत हो गयों और वैदिकी 
हिंसा के नाम पर जिह्वा-नोलुप ब्राह्मण पशुरो का बत्यविर्क और अनुचित 
बलिदान करके अपनो वीसना तृप्त करेने छगे । गौतम बुद्ध ने इस विंकते 
बैदिको हिसा का विरोध किया और “जहिंसे परमो धर्म ” को आवाज 
देश-देशान्तेरो में बन्द को। परन्तु गौतम बुद्ध को अहिंसा प्रति-क्रियात्मके 
थी जिस प्रकार वेदमतावरूस्वी ब्राह्मण अहिसा-धर्म के वैज्ञानिक र्प 
से पराहमु्द हो चुके ये, याती यज्ञ के नाम पर अनावश्यक हिसा-कार्ये में 
अवृत थे; उसो।प्रकौर बोद़-धर्म ने मो प्रतिक्रियात्मक रूप से निरपमाद 
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अहिसा-धर्म का उपदेश जन-समाज को दिया “यानी जहाँ वेदमंतानुसार 
हिंसा-कर्म धर्म-सगत माना जाता था वहाँ भी गौतम बुद्ध ने उसे वर्णित 
ठहराया । वौद्ध-भिक्षुओ ने भारतवर्ष के बाहर देशान्तरों में भी उस 
अंहिसा-धर्म के प्रचार किया । उन दिनो मे भी वे दंक्षिण में सुमांत्रा, 
जावा, धोनियो और' उत्तर और परत्तित्म में' चीन,” जापान 
तथा पैलेस्टाइन तक पहुँच गये थे। हजरत ईसा को अहिसां-धर्म 
की दीक्षा वौद्ध-भिक्षुओ से ही मिली। परल्तु योरंप के वर्व स्ताग्रेस्त और 
हिंसक जन-संमाज में अहिसां-मूछक ईसाई-मत का कुंछे भी प्रभाव न पड 
सका | ईसा मसोह ने बौद्ध-मिक्षुओ से जिस अहिसा-बर्म को दीक्षा लो बी. 
वह भी वैदिकी अहिंसा-को विगेंडा हुआ” प्रतिक्रियात्मक रुप ही था। 
'यदि कोड दुष्ट तुम्हारे वाये गोल में थप्पड मारे। तो दाहिनां गाल उसकी 
ओर फेर दो।' ऐसा उपदेश'वेद-मत को मान्य नही है। ' उसके अनुसार 
तोआततायियो को विनाश के रता पवित्र क्षात्र धर्म हूँ ।' अहिंसों के नाम पर 
भात्महत्या करने का आदेश वैदिक धर्म हगिज़ नहीं देतां। ! महात्मा 
गावी अहिंसा के जिस रूप को पाकर प्रसन्न हैं और जिसका प्रचार वे इस 
समय जन-समाज में कर” रहे है वह'वैदिक घर्म-प्रतिपादित अहिसा- 
धर्म नहीं है बल्कि ईसाई मजहव॑ से लिया हुआ वैदिको अहिसा 
का विक्ृत वौंद रूपान्तर हूँ जो “हिन्दू-नीतिशास्तर की वैज्ञानिक 
दृष्टि से सर्वया' ! अग्राह्मः है। ' अतएवं हमे तो इस बात पर 
जरा भी सन्देह, नहीं है ' कि हिन्दू-समाज को तके-मूलक तामिकता 
को गावी जी को अहिंसा कभी मान्य नही हो सकती। वलिकि हमें तोट्स 
बात का अन्देशा है किजिस रूप में और जिस उत्साह कै साथ वे इस समय 
अहिसा का प्रचार कर रहे है, उसका परिणाम निकटवर्नी भविष्य 
में कदाचित'विपरीत टो और एक प्रतितियात्मक (४८४०४07॥975 ) 
'आन्दोलन का सूत्रपात होया। ईश्वर न करे, ऐसी परिस्यिति कर्मी आधे ! 
/ मानव-संभ्यता के प्रात काल से आज तक अध्टिसा-सिद्धान्त के चार 
अडे-बह़े प्रवत्तेक हो गये है । "सबसे पहले जैन-सम्प्रदाय के आचार्य महावीर 
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स्वामी हुए। उनके वाद गौतम बुद्ध हुए । गौतम बुद्ध के बाद ईसा मसोह 
मौरईसा के वाद महात्मा गावी हुए। प्रथम तीन धर्मोपदेशको की अधिसा- 
शिक्षा का जन-समाज पर क्या पारिणाम हुआ ? कहने योग्य कुछ भी नही। 
महावीर स्वामी एक ऐसे सम्प्रदाय की रचना करके चले गये जिसके मानने- 
वाले हिंसा से वचने का कुछ उपहात्तजनक और निरथक प्रयत्व करते हुए 
अव भी देखने में आते है । गौतम बुद्ध को अहिता मौर भी अधिक निप्फल 
साबित हुईं। चीन, जापान तथा बह्मादेश के वौद्धमतावरूम्वियों को द॑विक 
जीवन-चर्या, रहन-सहतन तथा खान-पान का केाई निरोक्षण करेगा 
तो उसे अनायास प्रतीत होगा कि इन देशों में जीव-हिसा का बाजार कितता 
गर्म हैं। इस देशों के लोग पृथ्वी के श्रमी कीडो-मकोडो का अचार 
वनाकर ला जाते हूं। वौद्ध-धर्म का स्वाभिमानों जापान आज पिर से पैर 
तक शस्त्र-सब्नद्ध है और पशुवलू के द्वारा चीन को हृडप जाते पर तुला 
हुआ हैँ। हजरत ईसा का अहिता-घर्म तो और भी अधिक निप्फल सावित 
हुआ हूँ। ईसा-मतावलरूम्दो योरोपीय राष्ट्र आज अपने शस्तर-वरू के द्वारा 
सारी पृथ्वी पर जातक जमाये बेठे है। उतकी हिसक मनोवृत्ति को देखकर 
किसी को ऐसा अनुमान भी नहीं हो सकता कि वे हृशरत ईसा के समान 
रकिसी अधिसावादी के बनुगामी और भक्त है । पे 
भव इस भौतिकता-प्रस्त वर्तमान युग में जहिसा-धर्म को वहो पुरानी 
आवाज गावीवाद के सप में किर भी कर्णयोचर हो रहो है। महात्मा 
गांधी औौर प्रथम तोन घर्मोपदेशकों की अहिला में महत्त्वपूर्ण अन्तर 
यह है कि अभी तक इस धर्म का सक्षरण पालन करने में वे ही लोग 
पयत्तणील रहते आये हूँ जो आध्यात्मिक मोक्ष के मभिलापी थे। प्रथम तीन 
आचार्योने महिसा का उपरेश्ष धर्ममच से ही दिया मौर वह भी मुमृक्षुम को। 
परन्तु गाथी जी की महिसा-सम्वन्धी शिक्षा-दीक्षा जब-समाज के उन सर्वे- 
साधारण लोगों कोदी जा रहो है जिनका दुष्टिकोण सासारिक है और जो 
राजनैतिक स्वतत्ता के हिमायती हे । “अहिसा-धर्म ” शीर्पक प्रकरण में 
हमने हिन्दू-यर्म-शास्त्र, की दृष्टि से-इस शिक्षा के औचित्य- 
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अनौचित्य पर ब्रच्छों तरह विचार किया हैं! यहाँ पर हमें 
केवल परिणाम को दृष्टि मे यह देखना हैं कि महात्मा" गावी 
के इस व्यापक और निरफ्वाद अहिसा-धर्मं का असर जन-समाज 
पर क्या होगा! हमतो यही समझते है कि धर्ममच से दो हुई अहिसा की 
दीक्षा का परिणाम पारलौकिक धर्मपथ पर आरूढ रहनेवाले मोक्षाथियों 
पर जहाँ कुछ भी न हुआ, वहाँ राजनेतिकक्षेत्र मे स्वराज के लिए लडनेवाले 
ससारी लोगो पर उसका स्थायी प्रभाव कुछ भी नही पड सकता। बनादृत, 
परावीन और अश्वक्‍तत भारत की अन्तरात्मा इस रूप में अहिसा-धर्म 
को स्वीकार नही कर सकतो। जब कमी वह सामर्थ्यवान्‌ होकर 
राष्ट्रीय योग्यता प्राप्त करेगी, तव वह अपने वैदिक अहिसा-घर्म 
को ही स्वीकार करेगो। वह गात्रीवाद की नहीं, मोगेब्वर कृष्ण- 
प्रतिपादित गीता-धर्म - की अहिलसा होगो। | 
गावीवाद की अहिंसा के भविष्य पर सक्षेप में विचार करने ' के वाद 
अव हमें यह देखना है कि महात्मा जी के ग्रामीण तथा घरेलू उद्योगे-धथो 
का भविष्य क्या होगा | /हम पहले अनेक वार इस बात को मुक्तकठ से 
स्वीकार कर 'चुके हे कि गाघी जी.का चरखा-सिद्धान्त वरतंमान पू'जीवोद 
को बुराइयों के लिए एक रामवाण उपचार है। हम यह भी बंतली 
चुके हे कि साम्यवादी सामाजिक व्यवस्था को चिरस्थायी बनाने के 
लिएगाबीजी की प्रतिपादित की हुई यह युक्ति स्वेधा उपयुक्त औरउपादेय 
है। आज उनके भगीरथप्रयत्तों की वदौरत घरेलू उद्योग-बंधो'का 
यर्किचित्‌ प्रचार भी इस देश मे हो रहा है। उनके : द्वारा स्थापित किये 
हुए अखिल भारतीय चरखा-संघ की प्रेरणा से खादी भी कुछ लोक-प्रियता 
प्राप्त कर चुकी है। परन्तु हमे तो ऐसा प्रतीत होता है कि इस दिशा में जो कुछ 
राष्ट्रीय क्रियाशीलता दृष्टिगत हो रही है, वह सव महात्मा जी के व्यक्तित्व 
तथाआत्म-विश्वास को प्रेरणा का हो परिणाम है । उनके वाद हँमें इंस वात 
की आाश्या नही हैँ कि-खादी का महत्त्व हिन्दुस्थान के अवूरक जन-संमाज में 
वैसा ही वना रहेगा, जैसा कि कुछ कुछ आज है। वैज्ञानिक आविप्कारी की 
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वदौरूत जिन यत्रो वा निर्माण हो चुका हैं, - उनका संवेया नष्ट हो ले. 
संभव नहीं है। वे तो जभी वहुत दिनो तक चलते रहेंगे नौर केन्द्रित व्यवसाद 
प्रणाली के प्रव्तेक सिद्ध होगे। जब तक इस पृथ्वी परयह प्रणाली प्रचलित 
रहेगी, तव तक घरेलू उद्योग-धंवी का भविष्य निशवा-जनक ही रहेगा। 
यदि हिन्दुस्‍्थान का नव्‌-निमित साम्यवादी दल इस सम्बन्ध में महात्मा जी 
केसमान हो उत्साह-प्रदर्शन करता, तो इस देश मे चरखा कदाचित्‌ चर 
जाता ! परल्तु हमारे साम्यवादी तौजवात काले माक्स को भौतिकता-मूलर 
शिक्षा से दीक्षित हो चुके है। वेप्‌जीवादको छिश्न-मूल करते परतुल् 
हुए हैं; परन्तु अर्थ-विभाग की विपमता को दूर करने के लिए वे माकसें- 
प्रतिपादित उपायो को हो श्ेयस्कर समझते है। वे केन्धीभूत व्यवसाय 
के संचालक यत्नो को पू जीपतियो के निमन्रण से छीन कर मजदूर-शासन 
के सुधुर्दे कर देवा चाहते है। यत्र वे हो रहेंगे, व्यवस्ताय-प्रणाली वही 
रहेगी भर मजदूर भी वही .रहेगे; केवल यत्रो का स्वामित्व पु'जीवाले 
व्यक्तियों मे छूटकर मबदूर-सघ के हाथ चला जायगा। परत्तु जैसा कि 
कम पहले ,वतछा- चुक॑ है इस परिवर्तन से जन-समाज का कोई विशेष 
,झेम न होगा। मजदूरों को मजदूरी समवतः अधिक मिल जायग्री, 
काम करनें के घटे कम हो जायेंगे; रहने के लिए साफ-सुथरे मकान भी 
उन्हें मिल जायेंगे, भजदूर-बच्चो के लिए गिश्ला-दीक्षा का उचित प्रवन्य 
भी हो जायगा। सब कुछ होगा, परन्तु मज़हूर मज़दूर ही रहेंगे। जपसे 
दैनिक जीवन में उन्हें स्वतंत्र भनुष्य का स्वामित्व कभी ज्राप्त ,नहोगा ! 
धत्रो के समान ही उन्हें ,्रतिदिन काम करना पडेगा ।. ऐसी व्यवस्था मानवी 
सस्कृति के विकास में कदापि सहायक नही हो सकती। 77. , 

परन्तु हिन्दुस्थान के नवोदित साम्यवादी दल को महात्मा जी का 
उपयुक्त दृष्टिकोण हृदयसे मान्यनहींहै। आजवे अपने विसेधी विचारो 
को सन में हो दवाये दैठे है । उन्हें महात्मा जी की महिसा भी माननीय 
अतीत-सहीं होती ,- क्ष्योकि काले माक्स के साम्यवाद में पूजीपतियों की 
उही सेना है, वे हो भम्त्र है. और प्रशु-वक्त का-बही संगठन है। 
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अरूझ केवल इतना हो है |क अभी :वह सैन्य-बक पूजीपतियो 
4 सेकेत पर- अपना, काम कर रहा है और साम्यवादी ज़माने 
में वह मजदूरणासन,को शज्ञा को शिरोबाय मानेगा। तात्पयँ 
यह कि प्रदन सिद्धान्त-परिवत्तन का कही हैं, स्वामित्व-परिवर्त्तन का हैं। 
आमतौर पर लोग इस वात को मानते छगे हें कि इस देश 
५ राजन॑तिक भविष्य का सूत्र उदीयमान साम्पवादी दल के हाथो 
दे होगा। यदि लोगो की यह घारणा सब है तो कोई भी निस्सकोच होभर 
यह कह सकता हूँ कि आनेवाले दिन गायीवाद के लिए अनुकूल नहीं है । 
नत्तोगाधी जी के द्वारा प्रतिपादित किया हुला अहिसा-धर्म ही हमारे भावी 
साम्यवादी नेताओ को मान्य होगा, न फिर उनका साम्यवादी चर्खा-सिद्धान्त 
ही किसी तरह अमल में लाया जा सकेगा। वुराइयाँ ज्यों की त्यो रहेगी, 
केवल उन बुराइयो के प्रवर्तक वदल जावेगे । आज पूजीपति है, कल मजदूर 
ड्वोगे । जन-समाज के भविष्य पर इस दृष्टि से वि्चार। करतेवाले को सहज 
ही प्रतीत होता है कि हमारे उत्कर्ष,क़ी दिल्‍ली अभी वहुत दूर हूँ। 
अभी लोगो को अपनी ,नासमभो के बहुत से /कडवे फल चखने हूँ। 
मानव-समाज का, विकास नैसगरिक गति से: अनुभव: के आवार' पर 
ही सभव ,है। महात्मा, न। ज़ाने कितने हुए भर होगे। परन्तु 
कैवलछ इन महात्माओ के, उप्देशों करा ज़न-समाज,'पर विशेष प्रभाव 
नही पडता! लोगों, को अपने, विकास-पथ | पर"अग्रसर होने के लिए 
पग-पण पर-अनुभव का ही, आधार चाहिए यदि हिंसा बुरी है 
तो वह गौतम बुद्ध या महात्मा गाघी के कहने से वुंरी सिंद्ध 'नही हो 
सकती,।, स्वय जन-समाज सदियों तक उसका उप्रयोग[करेगा, उसके 'भले- 
बुरे * परिणामों, को भोगेगा और फिर,कही अन्ततोगत्वा स्वव-अर्जिते 
अनुभव के आधार पर वह प्रशु-वकछ का परित्याग करेगां। 5 
-यदि यन्त्र सार्वजनिक दरिद्रता के,प्रवत्तंक और योडे-से पू जीवालो के 
पोषक है तो गाधी जी के समान, एक-दो! विचारवानू पुरुषो की। बातें 
कारुगर न होगी,।;- मजदूर लोग भी उत्त यन्त्रो, का सर्वथा, नाश कर देना 
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पसन्द न करेंगे। वे वर्तमान प्‌ जीवालो के स्थानापन्न होकर उन्हें > 
की हैसियत से खुद चलावेंगे ! देश-देशान्तरों में अपने -च्यवर्शीय-वारि 
का प्रचार करके आविक राष्ट्रीयता (९०॥४०गा८ ए४0णाशाशओ 
से प्रेरित होकर वे अपने देशी मज़दरों को भलाई पहले सोवेगे और करे 
इस प्रयत्त में उन्हें यदि आावदंयकता प्रतीत हुई तो मज़दूर-सा म्रान्य 
स्थापित कर देखेंगे । कोई ऐसा न सोचे कि पश्चिमी राष्ट्रों में 
वाद का ययेप्ट प्रचार होते ही पृथ्वी पर अन्तर्राष्ट्रीय वन्ब॒ुत्व आप हो ॥ 
ध्यापित हो जावेगा। पश्चिम का साम्यदाद ययायें में मजदूरों 
मआधिक स्वारवाद है। वह कोई दूध मे घुली हुई बिलकुछ निर्दोष वीं 
नही हूँ। राष्ट्रो के तताम्यवादी शासक ही आशिक राप्ट्रीयता के चार्मे १ 
लडेंगे, मरेगे और दुनिया को वेढंगी रफ्तार अभी सदियों तक यही रहेगी 
काल की गति वही प्रवल होती है । उसे रोकने में भाज तक कई मरना 
की आाजन्म और आमरण चेप्टाये विफल हो चुको हैं। फिर क्सि 
पर कहें कि जहाँ-गीतम और ईसा विफल हो गये, <* * महात्मा 
सफल होगे। हमारी घारणा तो यही कहती हैं के जन-समाज अर्म * 
चत्तेमान कटकाकौर्ण कुपय पर हो ऑहढ रहेगों और कित्ती महा 
उपदेशो की वदौलत नही, अपने स्वय अजित अंनुभर्व की प्रेरणा दे 
जाये चलकर फ्रमी सुद्रवर्ती भविष्य में किसो नवोव पर्य पर 
होगा। इसी तरह गिरता-यढता, हेंसता-रोता, केद्ता-फाँदत्ता यह 7 
अपनी ही अनुभवं-सचालित गति से चलता रहेगा और अपने से ० 
ही वह अपने पूर्ण विकात की अवस्था को आप्तें होगा । ज॑न-समाज 
सहसा ऊँचा “उठानेवारा 'लिफ्ट' अभी किसी में तैयार नही किया 
महापुरुष तथा महात्मा लोग ठोक दिशा की ओर सकेत-मात्र हो कि 
करते हैं और चले जाते है। परन्तु जडताकान्त जन-समाज अपनों 
चाल से चलता है। शुरू से वह इसो तरह चलता गाया है। महापुर 
के प्रयत्नो से उसमें ल्णिक चेतनता जरूर आ जाती है, परल्तु सर्वसाधार 
तोगो में स्थायी जाग्रति अनुभव की प्रेरणा से हो उत्पन्न होती है। 


ब् 
है 


( ८४९ ) 


गाधीवाद की व्यारया और उसके भविष्य का अनुमान हम सक्षेप 
फरचुके हूं । अब इस सम्बन्ध में हमे विशेष कुछ भी कहना 
| है। महात्मा जी के प्रियतम सिद्धान्तों का निकटभविप्य चाहे 
॒ भी निशशाजनक वयो न हो, परन्तु इसमे सन्देह नही कि जन-समाज 
उत्कर्प जब कभी होगा, अहिसा और विइव-बन्धुत्व की उदार भावना 
' सपादित हो सकेगा। शिक्षा वहुत्त पुरानी है। लोगो ने यहो उपदेश 
महापुरुषों से सुने है। परन्तु अवूक मानव-समाज अभी पशथ्ुता-पाश 
में आवद् है। उसकी आत्म-जाग्रति अभी अपनी प्रारम्भिक अवस्था 
पेहै। अभी उसमे तीन-चौथाई पशुता विद्यमान है। इसी कारण उसके 
उकाश न्यवहार पाशविक प्रवृत्ति से ही प्रेरणा प्राप्त करते है। वर्तमान 
इस विपमतापूर्ण परिस्थिति में स्वार्यी, कलहशीह और अनात्मवादी 
इजद्ठे, सामने सत्य और अहिसा की शिक्षा देना शूकरों के सम्मुख 
“'+« ही रना हैं। अतएवं गाधी जी को उदार भावनाये इस समय 
फ़तार्नी - 7 ही हें। किर भी यदि जन-समाज का कल्याण 
ग़म वी है तो किसी न किसी दिन सुद्गृरवर्ती भविष्य में गापीवाद का 
*छ/छड़वित होगा, उसमे फूछ और फल भी छूगेगे। सन्ताप-सागर में 
- ५५ निराश जन-समाज के लिए इतनी भी बाशा क्या कम है ! यही 
“छत मावी जी के सकटमय जीवन को भी सान्त्वना दे रही है। इसी 
॥“क्राईि विदवास की-सयुवत प्रेरणा से वे अनन्य मनसा क्रियाशील है 
(सफग्माज की ढुरवस्था के कारण विपाद-विपन्न होते हुए भी शान्त 
# किम रहते हैं। यह आश्यावाद ही तो मातव-जीवन का मूलावार 
भोजन के विना मनुप्य कई दिनो तक जी सकता है, पानी के बिना 
दो-चार दिन जीना सम्भव है, हवा आणे के छिए अत्यन्त आवद्यक 
तु है, फिर भी उसके बिना भी मनुष्य दो-चार, दस-प५र पल जीवित 
सकता है। परल्तु आग्मा के विना उसके किए पछ भर भी जीना सम्भव 
।। आशाएंसी प्राणप्रद वस्तु है । मनुप्य जितना महात्‌ होता है, उतना 
बडा वह आज्ञावादी भी होता है। महात्मा गावी का आशावाद भी 
फा० ५४ 


